सात्र 


हद 
ब्द 


बे दछाग्र 


472 


श्र 


ठप 


है 


5५ 


वसा 
द्रस्त रू 





प० मुन्नालाल राधेलाय वर्णी, सागर म्० ग्र० 
आयु ७६ वर्ष 


आत्म-निवेदन 
अपने मनोगत्भावोंकों स्वयं प्रकाशित करनेमें यद्यपि मझे अत्यन्त संकोच हो रहा है; तथापि आधु- 
निंक पद्धतिके अनुसार अनिच्छासे उसे कुछ लिख रहा हूँ । चूंकि में ७६ वषका एक साधारण व्यक्ति हूँ, 


: शिक्षाके क्षेत्रम न्याय, व्याकरण, धर्म, साहित्य, कोशका अध्ययन उच्चस्तरपर करके अनेक पदवियाँ प्राप्त की 
हूँ तथापि पूर्ण अनुभव प्राप्ति होनेके बिना असंतोप हैं ॥ जीवनमें संतोपकी अति आवश्यकता है, उसकी प्रा 


. » ही-जाने पर ही मनुष्य सुखी एवं ज्ान्त होता है । यथार्थमें विचार या निर्धार किया जाय तो वह सुख शान्ति 


... वाह्मसामग्रीमें नहीं हैं--वह आत्मामें हीं है, लेकिन भूलसे प्राणी वाह्य सामग्री ( परिग्रह-धन-धान्यादि, स्त्री- 
_: पुत्रादि, हेलमेलादि, पठन-पाठनादि, पदप्राप्ति आदि ) में समझता हैँ और इसी लिये वह येव केन प्रकारेण उसे 
' संचित करता है । फलस्वरूप सामग्रीके प्राप्त हो जानेपर अपनेंको सुखी व कतक्ृत्य मान लेता है, जो कोरा 


- «- अ्म है। - 


' इसके विपरीत कार्य करने पर ही सुख प्राप्त करनेवालोंके असंख्यात उदाहरण पड़े हुए हैं, उनकी ओर 
/ « हमको ध्यान देना चाहिये, वही सुख शास्तिका उपाय या सुमार्ग है। ' इच्छाएं कभी पूर्ण नहीं होतीं और 
कंदाचित्‌  थोड़ी-बहुत पूर्ण हो जाने पर भी और नवीन इच्छाएं वढ़ती जाती हैं, तव सुखकी संभावना कैसे हों 
. संकती हैं? नहीं। यथासंभव इस लेखकने भी लूक्ष्यकी सिद्धिके अनेक्र उपाय किये, द्रव्य कमाया, पुस्तकें लिखीं 
. जैसा किजलनं-व्यवहार ( पद्धति ) है, सुखशान्ति नहीं मिली | अन्तमें उसीके लिये पृज्य श्री १०८ अमृतचनद्धा- 
- चार्यकीः मंनुभवपर्ण या गुरुवर्य पज्यतम श्री कुन्दकुन्दाचार्यके साहित्य ( समयसार, प्रवचनसार, प॑चास्तिकाय 
मियमसार, अष्टपाहुड़ भादि महान्‌ ग्रन्थों ) के गहन अध्ययनसे प्राप्त हुए सार ( अनुपम तत्व ) की कृतिरूप 
' 'पुछुपार्थसिद्धयप्राय जैसे ग्रन्थकी हिन्दीटीका ( भावप्रकाशनी ) लिखना प्रारंभ किया और अब पाठकोंके समक्ष 
: प्रस्तुत कर रहे हैं। भाषाटीका लिखनेसे हमें क्या मिला है ? किस उद्देश्यकी पूति हुई है ? यह तो हम नहीं 
" बता सकते, यतः वह निरपेक्ष. लिखी गई है.। लेकिन यह कह देना अनिवार्य है कि इसके लिखनेमें हमारे पास 
' न्ञ॒ कोई संस्कृंतटी का थी, न कोई ( वम्बई संस्करण पं० नाथूरामजी प्रेमी लिखितके अलावा ) हिन्दीटीका थी 
अतेएंव कठिनाई पंर्यात्त उठानी पड़ी हैं और संभव है कि कहों स्खकून ?भी हो गया हो, उसके लिये में क्षमा 
. -प्रॉर्थी. हुँ'ओऔर निष्पक्षंतासे त्रटियां बतानेका, भी इच्छुक हूँ । साथ ही इसके मैं यह भी कह देना चाहता हूँ कि 
.भेरें आद्यगुरु स्व० पूज्य श्री १०५ क्षुल्लक पं ७ गणेशप्रसादजी वर्णी रहे हैं ॥ पश्चात्‌ अच्य दो विद्वान, जिनका 
» मेरे ऊपर महान्‌ उपकार है और मैं उसको आजन्म भूल नहीं सकता | ग्रन्थके भावको मैं कहां तक हृदयंगम 
. कर सका हूँ इसका प्रमाणपत्र तो सहृदय विवेकी पाठक ही देवेंगे, जो इसका रसास्वाद लेंगे । जितना वन सका 
“ है उतना स्पष्टीकरण ग्रन्थोंकी खोज द्वारा किया गया हैं एवं संगति बैठा छी गई है, कोई कोर-कसर व आलस्य 
. . नहीं किया गया है,. बड़ी सावधानी रखो गई है, कृपया विद्ृज्जन पाठक वारीकीसे देखेंगे । हिन्दीभाषामें पूर्ण 
. आधुनीकरण न होनेसे त्रुटि मालूम हो सकती है, किन्तु भावकी त्रुटि न होनेसे उसको उच्चस्थान ही देना है, 
2 'ग्रिना नहीं है, ऐसी मेरी प्रार्थना हैं। क्षायोपश्मिक ज्ञान और सत्संगति एवं पठतपाठनका अभाव इत्यादि 


४ पुरुषाथसिरथपाय 


अनेक कारण साथ रहे हैं, अधिक क्या लिखा जाय । अकेले अच्छे लेविलमात्रसे दवाई नहीं विकती, किन्तु 
गुणसे विकती है यह नियम है अस्तु । | 
निरूपण-शैली 
इस ग्रन्थकी कथनशौली एवं निर्माणशल्ली अत्यन्त अपूर्वताकी लिये हुए है, ऊपरी दृष्टिसि तो यह कहा 
जाता है कि यह मुख्यतया श्रावकाचारका ग्रन्थ है, इसमें पेइतर अणुत्न तोंका और उनके पालक श्रावकोंका तथा 
पद्चात्‌ महात्रतोंका और उनके पालक मुनियोंका भो संक्षेपमें वर्णन किया गया है । अतएवं यह ग्रन्थ आचार- 
ग्रन्थ मालम पड़ता है । इसी तरह इसका वर्णन एक निश्चयकी दृष्टिसे या एक व्यवहारदृष्टि ( नय ) से किया 
गया हैं इत्यादि, जो भ्रम हैं। इस ग्रन्थमें तिश्वय और व्यवहारकी परस्पर संगति बँठालते हुए रत्ल- 
त्रयका यथार्थ वर्णन किया गया है। यह ग्रन्थ वारीकीसे विचार किया जाय तो एक ऐसा अद्वितीय लक्षणग्रन्ध 
है, जो साथ २ लक्ष्यको भी बताता जाता हैं। अतएवं इसकी सानीका दूसरा ग्रन्थ देखनेमें नहीं आता इत्यादि | 


इसके सिवाय 

यह ग्रन्थ तत्वज्ञान प्राप्त करनेकी कुंजी हैँ, इसके द्वारा कठिवसे कठिन ताला या ग्रन्थि खुल सकती है, 
इसमें ऐसी क्षमता है । अनादिकालसे व्यवहारमें भूला हुआ जीव किस प्रकार अज्ञानी वन रहा है, एवं अनिर्व- 
चनीय असीमित दु:ख भोग रहा है ? उसके उद्धारके लिये प्रारंभसे ही निश्चय और व्यवहारका ज्ञान तथा 
दोनोंकी संगति और हेय-उपादेयता वतलाई गई है, अर्थात्‌ भूमिकाशुद्धिपूर्वक तत्त्वोंका निर्णय होनेसे ही जीव- 
का उद्धार हो सकता है, अन्यथा नहीं, चाहे वह कितना ही उपाय क्‍यों न करे, सब व्यर्थ है ( साध्यकी सिद्धि 
नहीं कर सकता ) । अरे ! जो जीव ( प्राणी ) अपनेको भी यथार्थ न समझे वह कैसे संसारसे पार हो सकता 
हैं ? जब उसको अपना सच्चा ज्ञान हो और यह समझे कि में अभी संसारसमुद्रमें गोता लगा रहा हूं, लेकिन 
अब इससे पार होना चाहता हूँ तथा उसका सही उपाय ( मार्ग ) यह हैं, तभी वह वैसा उद्यम या पुरुषार्थ 
करनेसे पार हो सकेगा । यह खुलासा हैं, 

इस ग्रन्थमें मुख्य-गौणरूपसे निश्चय-व्यवह्मरका कथन है, जिसको स्थाह्रादनय या शैली कहा जाता 
हैं । पाठक, एकवार अवश्य अवलोकन-मनन करें, ऐसी प्रार्थना है, किम्बहुना । 


आभार-पअ्रदशन 


इस अन्यके प्रकाशनमें प्रियमित्र डा० पं० दरवारीलालजी न्यायाचार्य, वमारसवालोंका पर्याप्त 
सहयोग रहा हैं। अतएवं हम उनके अत्यन्त आभारी हैं। उक्त पं० जी समाजके प्रसिद्ध विद्वान्‌ एवं कई 
पुस्तकोंके लेखक और अनुवादक हैं । वर्तमानमें श्री ग० वर्णी जैन ग्न्थमालाके मंत्री हैं। अधिक कया कहा 
जाय वे वर्तमान समाजके उदीयमान प्रकाशमय प्रवतारा हैं । 

श्री महावीर प्रेस, भेलुपुर वनारसके मालिक श्री पं० वाबूलालजी फागल्लके भी हम आभारी हैं, 
जिन्होंने अपने प्रेसमें सुन्दरताके साथ इसे छापा है । आपका सौहाद हमेशा याद रहेंगा। जो कुछ अशुद्धियाँ 


१-इऊक नं० १३५ में कहा है कि रत्लश्यरूप मोक्षमा्में प्रवत्तेता व समझना इसका उद्देश्य है-- 
इत्यन्न तरितयात्मनि मार्ग मोक्षस्य ये स्वहितकामा: ।._ 
अनुपरतं प्रयत्तन्ते अयान्ति ते मुक्तिमचिरेण ॥ १३५ ॥ 


आत्म-निवेदन 8 ह .जु 


मी हो गई हैं, उनको शुद्धकर पथकसे शद्धयशुद्धिपत्र दिया गया है, उससे सिलानकर पाठक शुद्ध पढ़ेंगे । हम उच्त 
ब्रेसकी अभिवद्धि निरन्तर चाहेंगे व चाहते हैं।... है | ह 
इस कार्यमें हमें येच केन प्रकारेण जिन २- मित्र बन्धुओंने सहायता दी है,' उन सबका में हृदयसे 
'आभार मानता हूँ, उन्हें साधुवाद देता हूँ। ... .-- 
अन्य अन्थोंकी सहायता 


हमने इस टीकाके लिखनेमें अनेक बड़े छोटे ग्रन्‍्थोंकी सहायता ली है तथा उनके उद्धरण दिये हैं। जैसे 


हे कि (१) समयसार, (२ ) प्रवचनसार, ( ३ ) पंचास्तिकाय, ( ४ ;नियमेसार, ( ५ ) पट्खंडागम, ( ६ ) 
_* राजवातिक,:( ७ ) सर्वार्थसिद्ध, ( ८ ) आप्तमीमांसा, (९) अष्टपाहुड़, ( १० ) आछापपद्धति, ( ११ ) 


“ जीव॒कॉडग्रोम्मट्सार, (१२ ) कर्मकांडगोम्मट्सार, ( १३ ) ृहत्स्वयंभूस्तोत्र, ( १४ ) आत्मानुशासन, 
१४ ) तत्वार्थसूत्र, ( १६ ) रत्नकरंडभ्रावकाचार, ( १७ ) बृहद्द्र्यंसंग्रह, ( १८ ) युक्‍त्यनुशासन ( १९ ) 


. समयसारकरूश, (२०.) अध्यात्मत्रंगिणी, ( २१ ) स्वरूपसंवोधन, ( २२ ) छहढाला, ( २३ ) मोक्षमार्ग- 


- / प्रकाशक, ( २४ ) नाटकसमयसार;, ( २५ ) भर्तृहरिशतक, ( २६ ) ज्ञानार्णव इत्यादि । अतएवं उन सबका 
: भी मेरे ऊपर जाभार हूँ। तथा उनके कर्त्ताओंका तो परोक्ष आभार है ही, जिसे हम कदापि भल नहीं सकते । 


श्री: 


प्रस्तावना-भुमिका . 


आजकल यह एक रिवाज सा हो गया है कि किसी प्रकाशनमें भूमिका होना ही चाहिये, विना|उसके 
प्रकाशचकी घोभा नहीं होती, न उसका महत्त्व प्रकट होता है । उसका कारण यह है कि भूमिकामें ही, यदि 
वह बुद्धिमावीसे लिखी जाय तो, पूरे ग्रत्थका रहस्य उढ़ेल दिया जाता है, जिससे एकाएकी भीतर प्रवेश करनेकी 
उत्कंठा शान्‍्त हो जाती है और संक्षेपमें ग्रन्थका पूरा परिचय मिल जाता है । इस लिहाजसे यह पद्धति हेय- 
नहीं है अपितु उपादेय है । किन्तु कई प्रकाशनोंमें ऐसा भी देखनेमें आता है कि भूमिका मूलसे लम्बी हो: 
जाती है, जिसको पढ़नेकी प्रथम तो इच्छा ही- नहीं होती और यदि कदाचित्‌ पढ़ना ही पड़े तो वेगारकी तरह 
चित्त नहीं लगता, मानो संकट आ गया हो । ऐसी स्थितिमें, में इस प्रकाशनको उक्त दोपोंसे मुक्त या अछता ही 
रखना चाहता हूँ । कारण कि इस ग्रन्थका महत्त्व तो जग जाहिर है, तब ढोंल पीटनेकी क्या आवश्यकता है? 
व्यर्थ हैं। रहा इसके रचयिताका परिचय, सो वह भी गजठेड है, इतिहासवेत्ताओंने खूब प्रकाश डाला है 
उससे हम नई बात कोई नहीं लिख सकते । हम सिर्फ इतना ही कह सकते हैं कि ग्रन्थकार ( पूज्य अमृत- 
चन्धाचार्य ) की यह मौलिक कृति ( रचना ) है, और इसमें वह सार-अमृत भर दिया है जो उन्हींको ग्रन्थ- 
राज समयसार , प्रवचनसार, पंचास्तिकाय, इन तीन रत्तत्रयोंकी मामिक ( हार्दरूप ) टीकाओंके लिखने और 
अवगाहन करनेसे उपलब्ध हुआ था, कहना न होगा कि इसकी सानीका दूसरा उनका ग्रन्थ नहीं हैं। यह 
ग्रन्थ केवकछ आचारपग्रन्य नहीं है, अपितु मोक्षमार्गगा सच्चा निरूपण करने वाला है। जीव ( आत्मा )की 
प्रारंभिक ( जनादिकालीन ) अज्ञान अवस्थास लेकर क्रम-क्रससे होनेवाले विकासका निश्चय और व्यवहारं-. - 
नयके माव्यमसे जो अनुपम वर्णन किया है वह अनिर्वचनीय हैं। इसमें इलोक नं० ३ के द्वारा ग्रन्थरचनाका 
मूल उदय आर मूलमें भूल मिटानेको निश्चय व्यवहारमें भेंद एवं उनका लक्षण तथा व्यवहारकी कथंचित्‌ 
उपादेयताकी सीमा दोनोंका ज्ञान हो जानेपर समताभाव ( माध्यस्थपना ) तथा उससे होनेवाला छाभ वताया 
गया है| इतना ही नहीं उत्थान और पतनका निदान भी विस्तारपूर्वक बतलाया गया है । जीव और कर्मोंकी 
संतानपरंपरा चलने और मिटानेका उपाय बड़ी गहराईके साथ दर्शाया गया है । प्रत्येक विपयका क्रमवद्ध 
: वर्णन एक आदर्श है, उसका अनुकरण सभीको करना चाहिये। | । 
बरेश्त ता सारे प्न्थका आछोडन करके देखा जाय तो श्रावक या शिष्य (मुमुक्षु भव्यात्मा) का आचार याने . 
कत्तत्य कया हू: वहा इसमे क्रमवद्ध वतलाया गया है, इसीसे इस प्रन्थकों श्रावकाचार' कहते हैं ( श्रावक- 
+ आचार + जिप्यका कत्तेव्य)। अनादिकाल्‍ूसे भूले-गुमराह हुए शिष्यका पहिला कर्त्तव्य भूल या मिथ्यात्वको 
झटादा हू अमात्‌ स्वपर अपने और दूसरें)को भिन्‍न भिन्न जानना है याने एकठः बनाम अभेदकी भछ मिटाकर 
जानना चाहिये, जो अनादिकालसे जीवको होती आरहो है । यह सबसे बड़ा रोग है जो 
लडकी हो खापडा कर दता हू। फछत: जिय श्वावक ( श्रोता या शिष्य )ने ऐसा नहीं किया, उसने श्रावक- . . 
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है में से दतन का दप प्रदास्य भिजनत्यपि, क्षेयोइश्रेयश्च मिथ्याखसर्म नान्यत्तनृभ्ृताम्‌ ॥ ३४॥,.. --रनकरण्ड० 


प्रेस्तावना-भूमिका ॥ | ७ 


_ का [ अपता ) कर्तव्य नहीं पाछा यह निष्कर्ष है। अत्तएव वह अनिवार्य है, करना ही चाहिये । उसके 
.. परचात॒ .यदि सत्य समझकंर उसका प्रयोग या उपयोग ( वैसा आचरण ) नहीं किया तो भी कुछ लाभ नहीं 
- , होता वह सिर्फ गड़े हुए घतके समान निशुपयोगी है । तदनुसार उसका प्रदशन करना दूसरा कत्तव्य है, इसका 
: ज्ञाम चारित्र या चर्या है । अनादिकी भूल या मिथ्यात्व मिटने ( छूटने )के वाद निर्भूल हुए सम्पग्दृष्टिको 
. उसका लाभ किस तरहसे उठाना चाहिये, यह्‌ वात खासतौरसे विस्तारके साथ इस ग्रन्थमें आचायने बताई हैं । 
.. सबका सारांश यह है कि मानने जानने व केरनेमें भूल रहनेसे जीवका कल्याण या उत्थान कदापि नहीं होता, 
. कारण कि वह स्वयं अपना घात ( हिंसा यां अधर्म ) करता रहता हैं जो जीवका कर्त्तव्य नहीं है अर्थात्‌ वह 
- अपने कर्तव्य ( अपनी रक्षा करना ) से स्वयं च्युत हो जाता है, अपनी रक्षा नहीं कर सकता बनाम 'अहिसा- 
« रूप परमधर्म नहीं पाछ सकता और उसके बिना जीवन पेकार है, ऐसा समझना चाहिये इत्यादि । 
- सदनुसार अहिंसा परमधर्म की प्राप्ति एवं रक्षाके लिये मुख्य दो कार्य करना आचायने वतलाए हूँ । 
(१) मिथ्यात्वको हटाकर सम्यक्त्व. प्राप्त करना ( २) मिथ्या आचरण (प्रवृत्ति, को हटाकर सम्यक्‌ आच- 
रण करना, क्योंकि दोनोंके विना हिंसा जैसे महापाप ( अधर्म )का अभाव नहीं हो सकता भर्थात्‌ अहिंसा 
परमधर्म तहीं पल सकता, जो कि जीवका स्वभाव या धर्म है ( श्रोता शिष्य श्रावकका कर्त्तव्य है ) । उस 
,चरित्रकी भूमिकास्वरूप ( १ ) हिंसा (२ ) झूठ (३) चोरी (४ ) कुशील ( ५ ) परिग्रह इस पाँच 
पापोंको छोड़नेका उपदेश दिया गया है, एवं उन्तके स्थानमें पाँच अणुन्नत ( एकदेशचारित्र ) धारण करनेका 
: उपदेश, विचित्र या: आइचर्यजनक विधिसे दिया हैं। वह विधि ( तरीका ) निश्चय और व्यवहारकी है । 
. (१ ) निरचयविधिसे चारित्रका साक्षात्‌ सम्बन्ध, आत्माकी शुद्धपरिणतिसे बतलाया गया है और (२ ) 
.._. व्यवहारविधिसे चारित्रका सम्बन्ध वाह्मक्रियासे अर्थात्‌ संयोगीपर्यायमें होनेवाी योगकपायकी क्रिया 
- “ ( शरीरके परिणमन )से सम्बन्ध वतलाया है, जो कि बाह्मदृष्टिवाले छौकिक जनोंको द्रव्येन्द्रियसे दिखता है, 
उसको सदाचार भी कहते हैं। छोकमें उसकी ही प्रतिष्ठा है अतएवं वह भी पदके अनुसार कर्त्तव्य है या 
उपादेय है किन्तु परछोक, ( मोक्ष: )के प्रति वह उपादेय नहीं है ऐसा बतलाया हैँ | इसीका खुलासा अनेकान्त- 
दृष्टिसि कर्थंचित्‌' उपादेय है और कथंचित्‌ हेय हैं ऐसा विधिरूप किया है, किन्तु सर्वथा ( एकान्‍्तसे ) वैसा 
: नहीं.है, इसका निषेध किंया गग्ना है, इस तथ्यको गहरी दृष्टिसे पर्याप्त समझना है जो उलझनमें पड़ा हुआ है । 
' इसीके सिलूसिलेमें. उपादानकारण व निमित्तकारणका भी विवाद उठ खड़ा हैं। समाधानके लिये साक्षात्‌- 
' कारण (निश्चय ) और परंपराकारण (व्यवहार ) यह बतलाया जाता हैं अथवा सामान्यतः कारण और 
कारणका कारण. ऐसा कहा जाता हूँ। इत्यादि जो भी समझमें आये किन्तु उसका निर्धार अध्यात्मशास्त्रोंसे 
करना चाहिये व मानता चाहिये तभी विवाद मिट सकता है कारण कि अध्यात्मशास्त्रोंमें ही सत्य-उपदेश 
कु दिया गया हैं अत्एव वह निष्कर्परूप कथन है, स्वाधीनताको एवं शुद्धताको लिये हुए होनेसे प्रामाणिक भी है । 
अतएव - उसमें. हठ नहीं करना चाहिये वह तो द्रव्यानुयोगका विषय है जो” स्वतंत्र है। भावार्थ--आचार्यने 
रे सर्वत्र मुख्य-गौणदृष्टि रखकर. चारु कथन किया है, अर्थात्‌ चाँद लगा दिया है, जिससे ग्रन्थमें अत्यन्त प्रियता 
आगई है और अज्ञानको हटा दिया है, इस प्रकार अपूर्वता ला दी है; यह महान्‌ उपकार किया है । संक्षेपमें 
कहा जाय तो व्यवहारकी अभेददृष्टिकों हठानेके लिये और भेददृष्टिको स्थापित करनेके लिये ही इसका जन्म 
. « ६ निर्माण ) हुआ है, यह सत्य या सच्चा वस्तुका स्वरूप बतलाता हैं असत्य और मिलावटी ( नकली ) 
. . स्वरूप नहीं वेताता, वह भी निर्भीकताके साथ यह खास विश्येषता है । 
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इस विपयमें कितनेही व्यामोहीं जीव विना तथ्य समझे असत्‌ आक्षेप करते हू कि यह ग्रंथ गृहस्थों 
या श्रावकोंके छिये उपयोगी ( लाभदायक ) नहीं है, अतः इसके पढ़ने एवं स्वाध्याय करनेंसे व्यवहार वर्म छूट 
जायगा--पजापाठ, दानपण्य, संयम आदि, यह अत्यन्त सासमझी है । यह ग्रन्थरत्व पेइ्तर अज्ञात मिदाता हैं... 
अर्थात निइपचय और व्यवहारके भेदको न समझकर जो भूछ हो रही है, उसको दोनोंमें भेद वताकर प्रबुद्ध 
करता है या सावधान करता है कि सव लोग निश्चय और व्यवहारको एक न समझकर जुदा जुदा समझ तथा 
दोनों फर्क ( भेद ) समझकर ग्रहण-त्याग करें, जो हिंतकर हो उसे अपनावें तथा जो अहितकर हो उसे त्याग 
कोई जवर्दस्ती नहीं है । जैसे कि कोई आदमी यदि भोजन करनेसे बीमार होता है, और भोजन छोड़ देनेसे 
नोरोग होता है, ऐसा ज्ञान करानेवाला वैद्य दोनोंका स्वरूप बताकर यदि भोजन छुड़ाता हूँ तो क्‍या वह कोई . 
अनर्थ करता है कि उपकार करता है ? इसका निर्धार स्वयं ही रोगी और अन्य जीव कर लेवें, कहनेकी जरूरत: 
नहीं है। स्वयं वह विवेक करलेने की वात है| अरे, जो जीव वस्तुके दोष गुण जान छेता है, वह खुदही दोषका त्याग 
और गणका ग्रहण करने लगता है। ऐसी स्थितिमें जब विवेकी व्यवहारके दोष और निरचयके गुण जाने 
लेगा तव क्या वह अपना मार्य या कर्त्तव्य निश्चित करनेमें दूसरोंकी प्रतीक्षा करेगा ? नहीं । व्यवहारका अर्थ 
असत्य था अनुपयोगी है, जो साधन ( अभीष्ट )की सिद्धि न कर सके । और तिश्चयका भर्थ, सत्य या उपयोगी 
है, जो साध्यकी सिद्धि कर देवे । इसमें न पूजा-पाठका सम्बन्ध है, न उसके छोड़ने व करनेका है, यह तो 
पदार्थका निर्णय हैं। तव विचारना होगा कि जो व्यवहारक्रिया दंड आदि ( शरीराध्ित ) और शुभराग यो - 
अदुभराग ( भक्तिस्तुतिर्प या भोगविलासादिरूप ) है ( अशुद्ध आत्माश्रित ) उनसे क्या जीवको मोक्षकी 
( प्राध्यकी ) प्राप्ति हो जायगी था वह संसारमें ही पड़ा रहेगा ? क्योंकि वह सब व्यवहाररूप साधन ( हेतु ) 
हूँ अर्थात्‌ उनको उपचारसे ( कल्पनामात्र ) मोक्षका साधन कहा जाता हैं या कहा गया है, लत कि निरचयसे | 
मिशइचयका अर्थ भूतार्थ और व्यवहारका अर्थ, अभूतार्थ भी हैं। तब क्या अभतार्थका त्याग करना ब॒रा है ? 
भौर उसका ग्रहण करना अच्छा है ? नहीं, चहीं, नहीं, । 
हाँ, जबतक सत्यको जानते हुए भी त्यागकी शक्ति न होनेसे उसको मजबूरीमें (अगत्या---इच्छा बिता) 
ग्रहण करना पड़ रहा हैं, तवतक वह कथंचित्‌ उपादेय है--वह भी अरुचिपूर्वक, न कि रुचिपूर्वक या स्वामी 
चनकर, किन्तु नौकरकी तरह होकर उसकी चविवेकी ग्रहण करता है और भनमें उसको छोड़नेका ही विचार 
रखता हूँ तथा यथाञ्वित छोड़ता भी जाता हैँ, यह उसकी चर्या या बृत्ति हो जाती है, भर्थात्‌ खेदके साथ उस 
व्यवहार कार्यको वह करता हूँ यह भाव हूं। ऐसी स्थितिमें वह शनै: शने: मोक्ष प्राप्त कर लेता है, किन्तु व्यव- . 
हारको उपादेय या अत्याज्य साननेवाले कभी भी उससे त्रिकालमें मोक्ष प्राप्त नहीं: कर सकते, यह श्रव है, 
किम्बहुना । सब धान वाईस पसेरी नहीं तुलती” यह छोकोक्ति सत्य है विचार. किया जाय, विंवाद न किया 
जाय। आचाय महाराजका यह स्पष्ट मत हूं, तभी तो उन्होंने बारह ब्रतोंका, उनके अतिचारोंकां एवं 
सम्यस्दर्शनका, उसके अतिचारोंका पूर्णतया एक एक करके निरूपण किया है-। त्तात्पर्य यह कि १९ तप, २२ 
परीपह, ११ प्रतिमाएँ, अनुदिएभोजन, भोगोपभोगका त्याग, . अप्टमूलगुण, सम्यग्दर्शनके आठ भंग, उनका 
निश्चय-व्यवहाररूप, पंचलब्धियोंका विस्तुत कथन, प्रायोग्यरूब्विम्ें होनेवाली विशेषता, करणलब्पिके भेद 





-अलनलजजभपनटा५ ऊजन किन कललन-+-+०+०. 





2, सब सेव नियर्त मवति स्वकीय-कमोंदयान्मरणनीवितद खंसीख्यम्‌ । 


दानमंता।द्र शे चश परपरस्य कुया[त्‌ पुमासू मरणजीवितदु, खसलीख्यम्‌ ॥॥| ९ द्व्दं | कृछठश ॥ , 
निलकादा अप पारणमत या वर्क समाव वा कार्यपयावे हे 'अस्त ( यह बशान अध्यवसाय हैं-। गरा० श्य४ आदि) 


- प्रस्तावना-सेमिका | े | हे. - या इन 


. “और खलासा, अर्थात्‌ रत्नत्रयका आमंहूूचलवणन, हिसा आदि पाँचपापोंका नि३चय-व्यवहारस्वरूप, अहिसा- 
.. को स्वरूप, .हिंसाके ४ भेद, उत्तका विस्तार एवं तर्क व समाधान, फलका भोकता, सत्य-असत्यका अनुपम 
+ निर्धार, अथवा गृहस्थ-अणुब्रतीके व्यवहारका पालन करते समय भी ब्रत॒की रक्षाका उपाग्न आदि, पर्याप्त वत- 
'लाया गया हैं । गरज कि पंचाणुब्रत पालनेकी पूर्ण रीति वतछाई गई है । अतिचारोंका भी बढ़िया विश्लेषण 
किया गया है ।- सिथ्यात्व व अनंतानुबंधी आदि चारों कपायोंका कार्य व उनमें होनेवाला विवाद मिठाया 
. गया है । वाह्य व अच्तरंग परिग्रहका त्याग एवं श्रावकके उत्तम-मध्यम-जधन्यभेद, गृहविरत, गृह॒निरतका खुलासा 
.. आदि इसमें है। रत्नत्रय और ब्रत पाछनेका फल, गुणब्रत-द्विक्षात्रतोंके भेद व स्वरूप, सामायिकशिक्षात्रत 
.. पालनेकी विधि, देवपृजनकी प्रासुक सामग्री, उपवासकी समाप्ति व कालकी मर्यादा, घृतकी मर्यादा, पिंडशुद्धि 
. ( आहार शुद्धि ) गुणव्रतों व .शिक्षात्रतोंमें आचार्योका मतभेद, दाताके ७ गुण व नवघा भवित, गुणोंके भर्थ 
“करनेमें भूछ, व विपरीत प्रचार, पात्रोंके ३ भेद, उत्तमपात्रों ( मुनियों )की वृत्ति ( वरताव ), उनका आहार 
- ( अनुदिष्ट ) प्रतिमास्वरूप, १२ ब्रतोंसे उन्तकी उत्पत्ति--व उनके भेद, सललेखना व विधि, आत्मघातका 
... स्वरूप व निषेध, एवं भेद, बारह ज्रतोंके अतिचार । पाँच अणुत्रत व सात शीलींका समुदाय ही १२ बारह ब्रत 
: हूँ, विरत.पथक है । साथ हीं मार्गोपयोंगी सात तत्त्वोंका अविपरीत श्रह्मान, ज्ञान, आचरण भी बतलाया गया है, 
. अनुजीवी प्रतिजीवी गुणोंका सयुक्तिक विड्लेषण व विस्तृत परिशिष्ट आदि अनेक चीजें इसमें हैं । प्रइनोत्तरके 
: रूपमें आख्रव ओर वंधका भेद, १० दहाधर्मोका स्वरूप, १२ अनुप्रेक्षाओंका स्वरूप, २२ वाईस परीषहोंका 
| : स्वरूप, व कुछ विशेषताएँ, अन्तिम निष्कर्ष, मुनिपद प्राप्त करनेकी योग्यता, रत्तत्रयकी अपूर्णता और उससे 
ध होनेवालो हानि एवं आंशिक छाभ; चरित्रधारियोंके भेद, पुद्गलवंधके विषयमें प्रकाश, सम्यर्दर्शनसे वंध 
. “नहीं होता, वंध साथमें रहनेवाले कपायभावोंसे होता है, इसका पूर्वपक्ष उत्तरपक्ष द्वारा निर्धार, निश्चय 
 *. “व्यवहारकी एकत्र स्थिति, मोक्षमार्गकी एकता व्‌ उससे सिद्धि, मुक्तात्माका स्वरूप, अन्यमतका खंडन, अन्तिम 
'. शिक्षा, ग्रेन्थकारकी भावना व मान्यता । 


ग्रन्थकार आचाये अम्वतचन्द्रका कुछ परिचय 
वीरप्रभक्के वंशज, तीथथप्रवर्तंत-प्रकाशनकी अपेक्षा 


.... : नंदीसंघकी प्राकृतपद्टावलिके अनुसार महावोरस्वामीकी २९ वीं पीड़ीमें अरहंद्वकी ममिराज हुए, 
. ३० थीं पीड़ीमें माघनन्दी मुनिराज हुएं। माघनन्दी स्वामीके दो शिष्य रहे । ( १ ) जिनसेन (२ ) धरसेन 
- जो आचार्यपदसे विभूषित हुए। तदनुसार श्रीजिनसेनाचार्यके शिष्य श्रीकुन्दकुन्दाचाय और श्रीधरसेना- 
चार्यके शिष्य श्रीपुष्पदन्त व भूतवलि हुए, जिन सभी परमपृज्य आचार्योने महान्‌ २ ग्रन्थ रचकर जैनधर्मका 
/, भारी उद्योत किया । इस हिसावसे श्रीधरसेनाचारय वर्धमाव ( महावीर ) तीर्थंकरकी ३१ वीं पीड़ीमें हुए 

: और कुन्दकुन्दस्वामी ( आचार्य ) पुष्पदन्त-भूतवलि आचार्य ३२ वीं पीड़ीमें हुए । इसलिये धरसेनाचार्यके 
काकागुरु अर्थात्‌ गुरु ( जिनसेत )के सहपाठी भाई ( धरसेन )के भी शिष्य होते हैं , तदनुसार श्री कुन्दकुन्द- 
स्वोमी.और पुष्पदत्त-भूतवलि स्वामी परस्पर गुरुभाई सिद्ध होते हैं संक्षित्त यह वंश परिचय है । 


थ रचना ओर काल परिचय 


पृज्य श्रीमाघनन्दी आचाय॑ एवं उन्तके शिष्य, जिनसेल व धरसेन ये सभी भगवान महावी रके निर्वाण 
:.. हीनेके पीछे ६८३ वर्ष बाद कभी हुए हैं, जिन्होंने अत्यन्तु उच्चकोटिके अनेक ग्रन्‍्थोंकी रचना की है, जिनमें 
है द रा 
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अनेक भ्रन्य नष्ट हो गये हैं. और कुछ-एक आज भी उपलब्ध हैं । जैसेकि जिनसेनवे आदिपुराण आदि, धरसेनके . 
पट्खंडागमसिद्धान्त आदि | उनके शिष्यों द्वारा अर्थात्‌ श्रीकुन्दकुन्दद्वारा प्रतचलसार, समयसार, पंचास्तिकाय, 
नियमसार, अष्टपाहुड़ आदि अनेक अध्यात्मग्रन्थ रे गये हैँ जिनकी सारभूत-तिष्कर्प निकालने बाछी टीकाएँ 
हमारे पृज्यश्नी अम्बताचाय महाराजने की हैं, उन्हींका रहस्य छेकर उन्हींकी यह पुरुपार्थ स्िद्धयुपाव नामक 
अपूर्व रत्लत्रयप्रतिपादक ग्रन्थ एक मौलिक रचना है और भी बनेक ग्रन्थ आपने लिखे हैं । इन महादाजके गुर 
श्रीसाधवचन्द्र त्रेविद्देव हैं, जो प्रायः दसवीं शताव्दी ( विक्रमकी )के महान्‌ विद्वान्‌ हैं । 
इसी तरह श्रीवरसेनाचार्यके शिष्य पुप्पदन्त-भूतवलिद्वारा रचे गये पट्खंडागम नामक सिद्धान्तग्रन्थकी 
टीका पूज्य श्रीवी रसेन महाराजने अन्तस्तत्त्व निकालकर की है, जिनके नाम धवल, जयधवर्त, महावबल् रज़े हैं अं गैर 
वर्तमानमें जिनका पर्याप्त पठन-पाठन एवं स्वाध्याय चल रहा है, जैसाकि समयसार आदिका पठन-पाठव-स्वाब्याय 
अत्यधिकसात्रामें चल रहा है । बड़े ही उल्लास ( हर्ष की वात हैँ कि जिस प्रकार पृज्यतम महावीर भगवानूकें 
शिष्य इन्द्रभूति नामक प्रधान गणबरने, भगवान्‌की दिव्यध्वनि साक्षात्‌ श्रवण करके हादशांगशास्त्रोंकी रचना की 
थी, उसी तरह उनके अंगभूत कितने ही झास्‍्त्रोंकी रचना पूर्वोक्ति आचार्योनें भी की है, जिनसे विद्वत्समाज बौर 
साधारण जनता आज भी लाभ उठा रही है--उनके हम अत्यन्त क्ृतज्ञ हैं, जिनके प्रकाशसे हम कुछ अनुगम- 
पूर्वक लेखनी चला पाये हैं । मैं कोई इतिहासन्न नहीं हूँ, न कोई ख्यातिप्राप्त लेखक विद्वान हूँ, तथापि चंचु- 
प्रवेशन्यायसे जो कुछ प्राप्त कर सका हूँ, वही आपके सामने रख रहा हूँ, आप निर्णय कीजिये और विशेष परिचय 
मुझे न होनेसे ग्रन्थकारोंके वारेमें अधिक लिखनेसे वंचित हूँ, जिसका मुझे खेद है। इतना कुछ लिखनेका भी आवार 
आत्मधर्म' गजटका वर्ष २४ अंक दूसरा है, उसका में अत्यन्त आभारी हूँ, मैं चाहता था कि कोई अन्य प्रसिद्ध : 
विद्वान्‌ उपोद्घात लछिखता और इसके लिये प्रयत्न भी किया, किन्तु न जाने क्यों सफलता नहीं मिली, अगत्या . - 
मुझे खुद ही यह कुछ लिखना पड़ रहा है, पाठक क्षमा देंगे । यह अन्थ, कलेबवर ( २२६ इलोक ) छोटा होने 
पर भी गजबका है, जैनागमका हृदय है, पाठकोंद्वारा अवश्य पठनीय है, भाषा और भाव यथासंभव रुचिकर 
वनाये गये हैँ, साथमें हिन्दी पद्यानुवाद भी लिख दिया गया है, जिससे सर्वोपयोगी वन गया है । अनेक ग्न्योंके 
उद्धरण व भाव देकर इसको सर्वाँगपूर्ण सुन्दर व ग्राह्म वाया गया हैं। परिशिष्ट आदिमें उलझनपूर्ण विपयों- 
का यथासं भव काफी खुलासा किया गया है । यद्यपि इस ग्रन्थकी भाषाटीकाएँ अनेक लिखी गई हैं, किन्तु संभ- 
वतः इसमें कुछ विशेष सामग्री मिलाई गई है । अतएवं यह ग्रन्थ आदरणीय होगा ऐसा मेरा विश्वास है । 
त्रुटियोंकी सूचना पानेका मैं अभिलाषी एवं कतज्ञ रहुँगा । वर 


५(३|६९ । ... कपेच्छु: - 
सन्‍्तोषभवच, कटरावाजार, सगर मुन्नालाल रांघेलीय ( वर्णो ) 


तिणृय॒-सत्ती 


पीठिका पेज १ से 9० तक--इसमें मंगरछाचरण, ग्रन्थरचनाका उद्देश्य, निश्चय-व्यवहारका लक्षण 
' आदि ८ इलोक हूँ. 
(१ ) अध्याय पहिला, पेज ४७१ से ७२ तक--इसमें जीवतत्त्व ( द्रव्य ) का असाधारण लक्षण 
- उसका विश॒द विवेचन, सात-भंग अनुजीवी प्रतिजीवी गुणका विश्लेषण, कर्तृत््व भोक्तत्व, छह मतोंका सिद्धान्त 
जीव व कर्मोका वन्‍्धचन कैसा ? उसका खुलासा, वंधके भेद, परस्पर निमित्तता, शंकासमाधान, मलमें भलरूप 
: प्रतिभासका होना संसारका कारण है, पुरुपार्थसिद्धिका उपाय, ज्ञान और श्रद्धातके विषयमें शंकासमाधान 
. मिथ्यात््वके भेद, सातत्त्वोंमें विपरोतताका प्रदर्शन, सम्यग्दर्शन प्राप्त होनेकी योग्यता, मोक्ष प्राप्त होनेकी 
_  योग्यताका निरूपण है.। हे 9... 
ह (२) अध्याय दूसरा, पेज ७३ से १५१ तक--इसमें साधककी भूमिका, मुनिका लक्षण व कर्तव्य 
हे निश्चय और व्यवहार रत्नत्रय, उपदेश देनेका क्रम, अक्रम उपदेश देनेमें हानि, श्रावककों धर्मकी आवश्यकता; 
, सम्यग्दर्शनकी आराधना पहिले क्‍यों है ? . इसका समावान, सम्यर्दर्शनका लक्षण व भेद, तथा उसके स्वामी 
. कौन हैं, पंचलब्वियोंका स्वरूप, छह द्रव्योंका स्वरूप व भेद, सम्यग्दृष्टिकि ६३ गुण, तथा आठ अंगोंका निश्चय 
: व्यवहार कथन, सम्यम्ज्ञानकी आराधना व साथ २ होने पर भी भेद व उसका कारण आदि २ कथन है। 
. सम्यकचारित्रकी आवश्यकंता व उसका अन्तिम स्थान क्‍यों ? उसके उत्सर्ग अपवाद भेद व साधुओंके 
'. तीन मेंद ।.. 5 
ह (३ ) अध्याय तीसरा, पेज १५२ से १९८५ तक--इसमें श्रावक धर्म ( अणुन्नत ) का कथन, मुनि 
'  ब श्रावकका लक्षण, उसके भेद व निरचय व्यवहार रूपका खुलासा, फलभेद, नि*चयाभासीका लक्षण, उससे 
होने. वाली हानि, अन्यमतोंमें भी हिंसाका निपेष व अहिसाका पोषण, परन्तु यथार्थ ज्ञान न होनेसे संसार परि- 
._ “अमण ही होता है हिंसा आदि चार वातोंका निर्धार । 


(४) अध्याय चौथा, पेज १५६ से २१५३ तक--इसमें अट्टमूलगुण एवं उनमें मतभेेदका प्रदर्शन 
व स्पष्टीकरण, हिसाकी प्रचुरता, तक व समाधान, उत्सग व अपवादका स्पष्टीकरण । 


(०) अध्याय पाचवां, पेज २१४ से २९८ तक--इसमें अहिंसारूप धर्मको पालनेका उपाय, पाल- 
'  मेके ९ भेद, धर्म और चारित्रमें अभेद, अधर्म और सुखका समन्वय देखकर धर्मसे अरुचि या अश्रद्धा चहीं करना । 
० घर्मका फल समय आनेपर अच्छा ही होता हैँ, अधर्मका फल बुरा होता है, भ्रममें नहीं पड़ना चाहिये, हिंसाको 
घर्म माननेका खंडन, ( २ ) असत्यका कथन, महा असत्यके ३ भेद व उदाहरण, चौथे भेद ( सामान्य ) ३ 
भेदों ( गहित, सावद्य, अप्रिय ) का स्वरूप व उदाहरण । ( ३ ) चोरी पापका कथन, उससे होनेवाली हानि, 
' (४) कुशील ( अन्नह्म ) का कथन, उसके भेद, विपक्षी ब्रह्मचर्यके भेद । (५ ) परिग्रह पापका स्वरूप 
: उसके भेद, हिंसाके साथ व्याप्ति, अच्तरंग व वहिरंग परिग्रहके वाम, मिथ्यात्त्व व अनंतानवबंधीका कार्य व गठ- 
. : बंधन, विद्येपार्थ व श्रम निवारण, रात्रि भोजनमें हिंसाकी अधिकता | 


3 
१२ | पुरुषाथ सिद्धयुपाय 


(६ ) अध्याय छठवां, पेज २०९५ से ३०७ तक--इसमें सात शील ( तीन गुणब्रत, ४ शिक्षात्रत ) 
का स्वरूपक्रम, पिंड शुद्धिमें मक्खतका त्याग, श्रावकके १७ तियम शंका समाधान, दताके ७ गुण, पात्रोंके मेंद 
अनुदिष्ट भोजनका लक्षण, १२ ब्रतोंसे ११ प्रतिमाओंका निर्माण आदि | 

(७ ) अध्याय सातवां, पेज ३५८ से ३६५ तक--इसमें सल्छेखनाका स्वरूप है, आत्मबात नहीं 
है, धर्म है । ु 

( ८ ) अध्याय आठवां, पेज ३६६ से ३८८ तक--इसमें १२ ब्रतोंके पांच २ अतिचार हैं, कुछ 
सम्यग्दर्शन व सललेखनाके मिलाकर ७० होते हैं । 

(९ ) अध्याय नवसां, पेज ३८५ से ४७१३ तक--इसमें सकलूचारित्रका कथन, पालनेकी अस्थास 
रूप विधि, प्रसंगवद्य शंका समाधान; विशेष छानवीन व सिद्धान्त कथन, तपके अन्तरंग वहिरंग भेद, निरुक्ति 
अर्थ, सम्यग्दर्शनकी विशेषताएँ, विनयकी विधि, ६ आवश्यक, ३ गुप्ति, ५ समिति १० धर्म १२ भावना २२ 
परीपह, इन सवका स्वरूप बताया गया हैं 

( १० ) अध्याय दश्ष्ना, पेज ४१४ से ४३७ तक--इसमें अन्तिम निष्कर्ष बतलाया हैं, प्रन्यका 
सारांश है। रत्तत्रयकों व मुनिषदको प्राप्त करनेकी योग्यता, एक साथ बंध व मोक्ष ( मिश्र उपयोग द्वारा ) 
या संवर निर्जरा व आख्रवका सदुभाव वतलाया गया है, स्थाह्रादन्यायसे सबकी सिद्धि, शंका, समाधान, अन्तिम 
प्रयोजन, अपना परिचय है । । 


- भ नसः सिद्धभ्य 


 श्रीमदसृतचन्द्राचायविरचित 
घरुणाथंसिद्धश्पाणय 


क्‍ भावग्रकाशनी' हिन्दीटीका सहि 
( हिन्दीपदानुवाद, अन्वय, अथ, भावार्थादियुक्त ) 


भाषाटीकाकारका मंगछाचरण 

दुव-शास्त्र-गुरु-षमको प्रणमूं बारम्वार 

तत्त्वज्ञान-आधार अरू भवि-जीवन-हितकार ॥ १ ॥ 

अन्थकारका संगछाचरण 
तज्जयति परंज्योतिः सम समस्तैरनंतपर्यायेः । 
दणतल इवं सकला ग्रातफृलात पदा्थसालिका यत्र || १॥ 
प्द्य 
उस उज्ज़्बल ज्योतिको नमते जो अद्स्रुत* गुणवाली है। 
तीनलोंक.विहुंकाल मांहि नहिं. जिसके सम उपकारी है ॥ 
एकक्रारूमें जो दरशाती दूषण सस सब अर्थोको--। 
हैं अनन्त पर्याएँ जिनमें जानत हे उन सर्वोक्तो ॥ १ ॥ 
साहचर्यसे--- 
_ घंसूलविज्ञानज्योतिके साथ धमको नमते हैं 
वीतरागविज्ञान साथ रह अक्षय सुखको करते हैं ॥ 
* ह ; अन्बय-अथ 
आचार्य महाराज इस इलोक द्वारा गुणोंके माध्यमसे गणी परमात्माका विनय या नमस्कार 





: - १. यह सर्वनाम पद हैं अत: जो भी महात्मा ऐसे हों, उन सवको नमस्कार किया जाता है-- 
उनकी मंगलकामना या स्मृति की जाती है, उन्हें बहुमान दिया जाता है। यह कार्यसमयसारकों नमस्कार 
या. कृतजताका ज्ञापन, हैं । आचार्य स्वयं तद्गुणरूव्ब्यर्थी हैं । साहचर्यन्यायसे वीतरागधर्मकों भी नमस्कार या 

बहुमान दिया गया है, सिफ विज्ञानको ही नहीं, यह तात्पर्य है 


२. आश्चर्य व अतिशयजनक .। 


२ पुरपाधसिट प्रपाय 
प्र 


निम्न प्रकारों दरते हैं। बथा [यिन्र] जिस परण्योति या केव्लमासर्स, (सिल्लासम) सिमी देगा 
यानि एक साथ--एक काछ ही | समरससनंतपययि: सका पदार्वभाडिया ], अपनी संम्पर्ण 
अनन्त पर्यायों सहिन समस्त पदार्थ-रागदाय (विश्स) [६ धंधतल एस | दपश मो गत लरह , माने 
जैसे दर्पणके सामने आनेपर चेहरा मोहरा था वस्तुएं उसमें स्पष्ट पतिद्िग्डित होती है, ठगी सर 
[प्रतिफलति] झलकते हैं या जाने जाते है [व पर्ज्योति: जगसि] ऐसी यह बरड्यीलि सा किये 


ै | 
हि २९ 3,4७७.) का ज्भ्अ बे + है लड़ा. कलर “मेक 
ज्ञान जबवस्त रहे यान संत अनन्तवाद तक शाजुद सह उस अरस का ने सी 4 ४ चम एस 
कह कक अं ककरं डक डे हू ्काजकन्‍कसक कप हैं >कनराकर जब >ना्फ्मांणाओ जा 
गुणवाल माक्षमानप्ररणक गुणा (फसल सथजञ्ञ) का ड्रम | आभास अगंवकद | वियय वरस ०० 
ध्प्ट कक २० हा पल. फूड तत्‌ ५७४०७,४४७४ ४ है: 3 
कृतज्ञता प्रकट करते हैं, यह सारान् है। फल: सातरामता संत सक्षासता दा 


कप 9. ् 
ँ सीडी डििडम 
यश रा उन ह५आ के... +न) खुल ऋ पेज पी ह ॥ $ ४“ | टक्कर डर. का ट्रं क्‍220 | अतखा 4 हर 
आदरणीय एवं प्रापणीय हैं । इस तरह बहअर्थोीमिंगड़ान रण आलायंप्रय रसे किया 2 4 भगछान रखी 


प्रयोजन! अनेक हैं जो विनसगणमे झामिल हैं ॥6॥ 
भावा4--कत्तोक दशनापयांग था धगानुरागका पार्चंम मसंगछासझफः खाद शूछा फूर्सा 

9 । संयोग प्रमें रहते स नी जीयोंक 3७ अप 4 ० कह-पट टन कर 7 कट 2२ 
है। सयागा पर्याथमें रहते हुए भी जीवोकों कृति या प्रवश्चिस उसता नाना (का: प्रवका) दूत पा 
हज कबन्‍क 35 कम 22 छ ' ३३७४8 कक के >कट१७ 4. के केक की, 

बराबर लग जाता हू, कोई असाध्य वस्त नहों हैं। जब गरायकार बाग्सनका मिखाया था सम 
तथा धर्मात्माओंके प्रति कृतज्नताका भाव होता है या उसका प्रदद्य वेग सकेद होसा हू सत्र बढ़ 


हे ३. १ 
नर ही सकता । यद्॒ति :: परदष्टि ऑव उगयों रोग मा मिफार पीला शैंय 
किसीका रोका हेआ नहीं दकता। बदच्चाध चिवका सम्पर्दाष आब उसका साय का बिकार अस्त दस 


ही जानता व मानता है तथापि शक्तिहीनतारी संबोगीपर्याय् अभिच्छा मा जहगि उसका 
प्रयोग, उपयोग या सेवन करता ही पड़ता हैं। इसलिगरे थे विकारी नाव आवंपर्थक होनेसे मास- 
भावरूप ही हैं, अज्ञनानभावरुप नहीं हूँ, न होते हैँ तथापि अरूसि या अनिरछा खाबां रहनेसे 
अधिक वन्चके कर्ता वे नहीं होते, अल्पवन्धवे। कर्ता ही वे होने हैं, परनु एकदम गसओे नहीं हू । 
तभी तो पृज्य, कुन्दकुन्दाचार्यप्रभति महान्रती आचायेनि छठवें गुणस्वानमें रहते हुए शा्भायरों 
और शुद्धोपयोग वताम व्यवहार और निश्चयका सदुपगोग दिया है--दोनोंक 
प्रवर्तेत अपनेमें किया है। जो प्रत्येक प्रन्थमें मंगलाचरणके रूपमें प्रस्फृटित ह्रआ है। यहाँ पर 
भी वही समावान है । परिणमनके अनुसार शुद्धोंपयोगी मोक्षमार्गीका उपयोग बदलकर श्भोपयोग 
रूप हो जाता है, स्वभावके अनुसार उपयोग क्षायोपशमिकदक्षामें बददता रहता ई तनीत्तों 
परमात्माके अनुपम गुणोंकी प्राप्तिका भाव रखकर परमात्माके गृ्णोका कीसन संभवत: आ 
ने किया है। परन्तु ध्यान रहे कि यह अशुभराग नहीं हैँ कारणकि इसमें बिपय-कपाय बद़ानेकी 
चाह या इच्छा नहीं है न किसी तरहकी संवर्केशता है जिससे अधर्मानराग या अशभोपनोग मादा- 
जा सके, यह रहस्य है । अस्तु, यहाँपर यह प्रदन हो सकता है कि लक्ष्यकी सिद्धि ( केवछज्ञानकी 

प्रि) विना वीतरागताके नहीं हो सकतो, उसका होना साथमें अनिवाये है परन्तु आचार्य 


महाराजने उसका नाम भी नहीं लिया, यह कैसा ? इसका समाधान यह हैं कि दोनों सहभानी था 


| 
(आर रे $ 





१. ( १ ) नास्तिकता ( अधामिकता ) दोपको मिटानेके छिये [( ) शिश्लचार पालनेके छिसे 
याने पूर्वपरस्पराका चलछानेके लिये (३) विष्वोंकी शान्तिके. लिये ( ४ ) उपकार स्मरण करनेके लिये 


इस प्रकार चार प्रयोजन मंगलाचरणके माने गये हैं । आचार्यने उन्हें. लक्ष्यमें रखा हू 


१. सम्यग्द्शनाधिकार कक | ५ ३. 


_अविनाभावी हैं। अतएव किसी एकका नाम लेनेसे दोनोंका ग्रहण हो जाता है, लोकमें ऐसा न्याय 
: है। जैसे कि मांताका त्ताम लेनेसे पिताका नांम आ जाता है या रूपके कहनेसे सहचर रसका 
. भी कथन या ग्रहण हो जाता है। तदनुसार यहाँ पर भी  विज्ञानता--परंज्योतिके साथ बीतरा- 
.. गताका भी उपादान हो जाता है.। अरहंत या केवलज्ञानी होनेके लिये वीतरागता व विज्ञानता 
. दोनोंकी आवश्यकता होती है व मानी गई है ।! अस्तु, ये दोनों आत्माका स्वभाव हैं तथा 
_ ज्ञानके साथ वेराग्य होता है अतः जोड़ोदार भी हैं| ज्ञानका अथ॑ यहाँ भेदविज्ञान है, किन्तु साधारण 
: ज्ञान नहीं है जो सभी जीवोंमें 'रहा करता है, कारणकि वह॒जीवद्गरव्यका साधारण लक्षण है 
. जो दूसरी द्वव्योंमें .नहीं पाया जाता । हमेशा गुण ही* पूज्य होते हैं, वेष वगैरह पूज्य नहीं होते 
- क्योंकि वे जड़ पुद्गलकी पर्यायरूप हैं इत्यादि । गुण और गुणीका परस्पर भेद न होनेसे गुणोंके 
नमस्कार द्वारा गुणीका नमस्कार अनायास ( आनुषंगिक ) सिद्ध हो जाता है । किम्बहुना । 
ह आचाय॑ या साध-म॒न्ति ( श्रमण ) का मुख्य कर्तव्य 'श्रामण्य' का याने माध्यस्थ्यभावका 
_वन्ताम समताभाव या निविकल्पकताका भलीभाँति निर्वाह, करना है अर्थात्‌ उसको रागद्वेषसे 
“ रहित होकर निन्‍्दा-स्तुति, कांच-कंचन, शत्र -मित्र, आदि सबमें कोई विकारीभाव या पक्षपात 
नहीं करना चाहिये -सत्त्वेष मेत्रीं गुणिष प्रमोद! इत्यादि भावना भी वर्जन्ीय वतलाई है, कारण 
कि उससे वन्ध होता है। इसीलिये स्वामी समन्तभद्राचार्यने र॒त्नकरंडश्रावकाचारमें “विषया- 
शावशज्ञातीतो निरारंभो5्परिग्रह: ज्ञानध्यानतपोरक्त: तपस्वी स प्रशस्यते'”।। लिखा है । सब आरंभ- 
परिग्रह, विषयवासनासे रहित सिर्फ़ ज्ञान, ध्यान व तपमें लीन रहने वाला साधु या श्रमण होता है 
व होना- चाहिये, शेष सभी कार्य उसके लिये वर्जंनीय हँ---पदवोके विरुद्ध हैं इत्यादि । शास्त्र- 
. रचना आदि कत्तंग्य है। आचाय॑ने शास्त्र-रचनाकर सराहनीय कार्य किया हैं, पदके अनुकूल है। 


. पुनः परमज्योति: ( केवलज्ञान ) की और विशेष महिमा ( तारीफ ) है--उसका ज्ञेयोंके 
साथ नित्य सम्बन्ध सिर्फ निमित्तनैमित्तक है यानें ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध है, उत्पाद्य-उत्पादक सम्बन्ध 
हीं है, यह बताया जाता है। - 


.. - » ज्योति: प्रकाशकों कहते हैं सो वह ज्योति: या प्रकाश जीवद्रव्य ( चेतन ) में होता है 
- और पुद्गलद्र॒व्य ( रत्न वगेरह जड़ ) में भी होता है। परन्तु ज्योतिका महत्त्व सिर्फे प्रकाश करनेसे 
.. नहीं होता किन्तु ' खुद अंपनेको जाननेसे होता है। ऐसी स्थितिमें पुद्गलद्वव्य ( अजीव ) की 
ज्योति ज्ञान या चेतनता रहित होनेसे वेसी आदरणीय नहीं होती जेप्ती कि आत्मा ( जीव ) की 
- ज्योति आदरणीय होती है । अस्तु, इसके सिवाय जड़की ज्योति जड़को ही प्रकाशित करती है 
: चेतनको प्रकाशित नहीं करती । जेसे कि एक्सरा शरीरके मामूली स्थूल विकारको बताता है 


# हिल 


. १. तीन भुवनमें सार वीतराग-विज्ञानता । शिंवस्वरूप शिवकार नमहू त्रियोग सम्हारिके ॥ 
जप ह ह +छहढाला १-१ 
हक मंगलमंय मंगलकरन वीतराग-विज्ञान । नमों ताहि जातें भग्रे अरहंता दिमहान्‌ ॥ --मोक्षमार्ग प्रका० 

२. तत्त्वार्थसूत्रमे 'उपयोगो लक्षणम्‌' कहा गया हैं। --अ०२ सूत्र ॥टा॥। 

- है. शुणाः पूज्या: पुसां न च विक्ुतवेषो न च वयः [--स्वयंभूस्तोत्र 


४ पुरुषा्थ सिद्धयपाय 


सृक्ष्मविकारको नहीं वताता, जीवकों तो कतई बता ही नहीं सकता। शरीर जड़ है अतः उसको. 
बता देता है। किन्तु उसको यह ज्ञान नहीं है कि में कौन हूँ व ये. कौन हूँ और में क्यां कर रहा 
हैँ इत्यादि] फलत: दर्पणकी उपमा सवंधा फिट नहीं वैठती, साधारण समझानेको उसका उदा- 
हरण दिया जाता है | अस्तु, 


केवलज्ञानरूप परंज्योति: ( चेतन ) हमेशा ज्ञेयों याने पदार्थोसे सदंव जुदी ( पदार्थ व दर्षणकी 

तरह ) या पृथक सत्ता ( अस्तित्व ) रखती हैं तथापि उन सवको अखिलपर्यायों सहित वह युगपत्‌ . 

एक ही समयमें ज्यों-की-त्यों जानती है। न वह ज्योति: पदार्थोके क्षेत्रमें जाती हैं न॑ं पदाथ 
ज्योति:के क्षेत्रमें आते हैं, किन्तु अपने-अपने स्थान और चतुष्टय (द्रव्य-क्षेत्र-कालू-भाव) में रहते हुए अपनी 
अपनी विद्येषता या स्वभावके द्वारा ( प्रकाश्य-प्रकाशकरूप ) एक दूसरेसे अस्थायी संयोग सम्बन्ध 

थापित कर लेते हैं। अतएव ऐसे सम्वन्धको निमित्तनैमित्तिक सम्वन्धके नामसे कहा जाता है 
उत्पाद्य-उत्पादकसम्वन्धके नामसे नहीं कहा जाता। अतः वेसा मानना श्रम व अज्ञान है, कारण 
कि कोई किसीको उत्पन्न नहीं कर सकता, यह अटल नियम है। न कोई वस्तु किसीमें प्रवेश करती 
है न तादात्मयरूप होती है, न उसको उत्पन्न करती है, न उसका कार्य करती है। अतः वस्तु 
पूर्ण स्वतंत्र है, अपना-अपना कार्य ही करती है। एक दूसरेमें पृथक रहते हुए सहायक या निमि- 
त्तता अवश्य कर सकती है किन्तु उसके उत्पन्न करनेमें असमर्थ या अकिचित्कर ही रहती है । 
वस्तु या पदार्थमें ऐसी शक्ति ही नहीं है जो परमें प्रवेश कर सके या उसका उत्पादनरूप कार्य 
कर सके इत्यादि | इसीसे यह भी सिद्ध होता है कि आत्मामें अनन्तशक्ति रहते हुए भी परके करने 
की शक्ति उसमें नहीं है, सिफे परको जाननेकी शक्ति उसमें है। इसी तरह प्रत्येक द्रव्यका हाल सम- 
झना चाहिये । 


ज्ञानकी हालत वदलती है, एकसी सदेव नहीं रहती । प्रतिक्षण अर्थ पर्याय याने सूक्ष्म पर्याय 
बदल जाती है--उसकी क्षणमात्रकी स्थिति है। तभी तो सूक्ष्म निगोदिया लरब्ध्यपर्याप्तकका 
अक्षरके अनन्तवें भाग वरावर सूक्ष्मज्ञान बढ़ते-वढ़ते केवलज्ञान ( अनन्त ) तक बढ़ जाता है। 
सूच्यंगुलके असंख्यातवें भाग वरावर शरीर एकहजार योजनतकी अवगाहनावाला वढ़ते-वढ़ते हो 
जाता है। तब यहाँ प्रब्न होता है कि जब प्रत्येक वस्तु ( पदार्थ ) परिणमन या परिवत्तंनशील है 
तब पुद्गलका परमाणु भी कभी बढ़ जाना चाहिये याने अधिक प्रदेश वाला मोटा बन जाना 
चाहिये ? इसका उत्तर--यह है कि शुद्धनेश्वयनयसे परमाणु एकप्रदेशी सूक्ष्म है अतएवं वह 
उतना ही हमेशा रहता है सिफ उसमें रहने वाले गुणोंकी हालत ( पर्याय ) बदलतो है याने 
कभी उत्त गुणोंकी शक्ति बढ़ जाती है और कभी घट जाती है ऐसा होता है । परन्तु व्यवहा रनयसे 
या अशुद्धनिश्चयसे, परमाणुको वहुप्रदेशी बननेकी योग्यता (शक्तिमात्र ) बतलाई गई है 
लेकिन यह संभावनासत्य है, कार्यंसत्य नहीं है ( व्यक्ति नहीं होती )। हाँ, उपचारसे उस समय 
वहुप्रदेशी कह दिया जाता है, जब कि यह परमाणु दूसरे परमाणुओंके साथ संयुक्त होता है 
अथात्‌ स्कन्वम वहुप्रदेश होनेंसे (जो बहु परमाणुओंसे बनता है ), जेसा स्कन्ध बहुप्रदेशो 
माना जाता है वसा ही, परमाणकों भी उपचारसे वहप्रदेशी मान लेते यह समाधान सम- 
झता चाहिये। निरचयसे परमाणुका परिमाण, ( एकप्रदेश ) नहीं वढ़ता, न घटता है। किम्बहुना । 


१, सम्यर्दशनाधिकार ;क्‍ ह ५... ४- 


ह वस्तुके स्वभाव अनेक तरहके होते हैं। जेसे कि--(१) उत्पोद-व्यय-प्रौव्य, यह वस्तुका स्वभाव 
- है (२) गृण व पर्याय, वस्तुका स्वभाव है। (३) परिणमनशीलता, यह भी बस्तुका स्वभाव है। 
इसीमें नित्य वे अनित्य स्वभाव भी आ जाता है। फलत: “'पुष्करपलाशवत्‌ निरेप' ( तादात्म्य- 
'रहित ) प्रत्येक वस्तुका स्वभाव होनेसे ज्ञायक परज्योति भी ज्ञेयोंसे भिन्न ( शुद्ध-तादात्म्यरहित ) 

. रहती है। 


तथा वरंज्योति: निश्चयसे अपने ज्ञयाकार चेतन्यक्रो ही जानती है और व्यव्हारसे पर- 
पदार्थोकी यह तथ्य (रहस्थ ) भी समझना चाहिये, जो सत्य है। इसी तरह परंज्योति ( केवल- 
: ज्ञान )और अहंन्तपना ( सर्वज्ञवीतरागता ) यह सब पुण्यका फल है, पापका फल नहीं है। 
कारण कि पापकर्मों याने घातियाकर्मोके क्षय होने पर ही वह अवस्था होती है, उनके उदय 
_ अस्तित्वमें नहीं होती जिससे उन्तका फल माना जाय; नहीं माना जा सकता । किन्तु वह 
. पुण्यकर्मोंका याने अधातिया -कर्मोके उदय या अस्तित्व रहते ही होता है अतएवं उनहीका फल 
मानना चाहिये, अममें नहीं पड़ना चाहिये'। तथा उत्तकी सब गमनादि क्रिया क्षायिकी 
है ( निमित्तकी अपेक्षा ) किन्तु सामान्यतः स्वाभाविकी है--वस्तुस्वभावसे वेसा परिणमन होता 
है। अस्तु, विशेष टीकासे देख लेना चाहिये। वे मोक्षमागंके नेता ( प्राप्त करनेवाले ) हैं या उपदेश 
देनेवाले हैँ, सर्वज्ञ हैं, वीतराग हैं। अतएव गमनादि सब क्रियाओंके होते हुए भी वीतराग- 
_ विज्ञानतासे कर्मबंध नहीं करते, न नया भव धारण करते हैं यह फल होता है। 


विशेष--आचारय॑ महांराजने परंज्योति ( केवलज्ञान ) की महिमा उक्त इलोक द्वारा 
: मुख्यरूपसे एकप्रकारकी बतलाई है और वह इस प्रकारकी कि वह परमज्योति: युगपत्‌ ( एक 
कालमें ) सम्पूर्ण पदार्थोकों उनकी त्रंकालिक अनन्त पर्यायों सहित हस्तामलूकवत्‌ स्पष्ट यथार्थ 


हु ' जानती है। इत्यादि शेष सव यथाशक्ति ऊपर दर्शाया गया है। अर्थात्‌ परंज्योतिमें अनेक प्रकारकी 


महिमाएँ हैँ. तथापि आचायने सथालीतंडुरुन्याय'से एक अद्वितीयपना मुख्यतासे बता दिया है। 
लेकिन इससे सिर्फ उतनी ही महिमा नहीं समझना चाहिये, अपितु और भी अनेक महिमाएँ समझना 
' चाहिये, अनेकान्तदृष्टिसि विचार किया जाता है। अस्तु, सवसे वड़ी संख्या ( राशि ) केबलज्ञानके 


नी . अविभागी प्रतिच्छेदों ( अंशों ) की है, वह अनंतानंत है। उनसे कम संख्या, पदार्थों ( विषयों) 


की है, वह अनेत है -तथा उन पदार्थीके वाचक शब्दों (अक्षरों ) की संख्या और भी कम है 
( सीमित है ) एवं पदों, वाक्यों और शास्त्रोंकी संख्या बहुत कम है। अनंत अनेक प्रकारके होते हैं 
द्रव्यगंत, गणगत्त, पर्यायगत इत्यादि | 

ही .. पर॑ज्योतिके प्रति आस्था और विनय प्रक्रट करनेके पश्चात्‌ आचार्य अनेकान्तको 
:.. बनाम स्याह्ादझूप जिनवाणीको भी साध्यका साधक होनेसे नमस्कार करते हैं 


१. पृण्यफला अरहन्ता तेंसि किरिया पुणो हि ओदयिया । 
मोहादीहिं विरहिंदा तम्हा सा खायगत्ति मदा ॥४५॥ 
गाथा नं ० ४५ प्रवचनसार 


न पुरुषाथ सिद्धाशुपाय 


हे ५ 45 #5७ पेड़ज त्यन्धमसि [कर ५ | 
परसागमस्य बीज॑ निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ | 
# 5 | क्य हु शो ५ 
सकलनयबिलसितानां विरोधमथन नमाम्यनेकान्तम ॥२॥॥ 
पद 
जिनवाणीकोी नसन करत हैं अनेकान्तमय जो होती। 
चादविवाद मिटाती वह हैं. स्थाह्राद' संगंति करती ॥ 
इसी नीतिसे मेल होत हैं, सारे काम सिद्ध होते। 
जन्माधोंको ज्ञान कराती--हाथी, मिल अंगहि जेते ॥२॥ 


अन्वयार्थ * 


आचार्य ( अनेकान्त नमामि ) अनेकान्त वनाम 'स्थावाद! को अथवा निमित्तकारणरूप 
जिनवाणीको नमस्कार करते हैं, जिससे कि जीवोंको ज्ञान या बोध होता है। पुनः वह भनेकान्त 
कैसा है ? [ परमागमस्य वीज॑ ] परमागम याने जिनोपदेशका वीजरूप है आर्थात्‌ जिनेन्ध्रदेव 
( अह॑न्त तीर्थकर ) का उपदेश ( पदाथकथन ) सब स्थाद्वाद्रूप या अनेकान्तरूप होता हैं, 
एकास्तरूप कभी नहीं होता जो असत्य माना जाये। तथा [ निषिद्धजात्यन्धसिन्धु रविधानम्‌ | 
जिस प्रकार जन्मसे अन्चे मतुष्योंका हाथीके वावत होने वाले विवादको, तीतिज्न सर्वाग 
दृष्टि रखने वाला चतुर व्यक्ति तुसन्त ही मिटा कर हाथीका यथार्थ ज्ञान करा देता है, उसी तरह 
[ सक्रछनयविलसितानां विरोधमथनं ] अनेक नयों या पक्षपातोंके द्वारा उत्पन्न होने वाले 
मतभेदोंकी करने वाले या मानने वाले मनुष्यों ( एकात्तवादियों ) के विवाद ( विरोध ) को वह 
अनेकान्त नष्ठ कर देता है, ऐसी अदुभतद्क्ति उस अनेकान्त-शासनमें है अतएव उसको नम- 
स्कार करना उचित ही है। वह भी वीतरागता व विज्ञानताकी तरह हितकारी--उपकारी 
भी एक कृतन्नता-प्रकाशनरूप विन्तयगुण है--शुभराग है, जो पुण्यवंधका कारण है। अस्तु, अने- 
कान्‍्तकीं महिमा इस इलोकमें वत्तलाई गई हैं। जिसके दुष्टान्‍्तका खुलासा निम्न प्रकार है 


किसी नगरमें जन्मसे अच्चे ( प्रज्ञाचक्षु ) वहुतसे मनुष्य रहते थे। उनको हाथीके जानने 
की प्रचल्त इच्छा थीं। एक वार उस चगरमें अचानक हाथी आ गया, छोग उसको देखनेके 
लिये दोड़ पड़े। जन्मांध मनुष्य, जो पहिलेसे ही हाथी जाननेको उत्सुक थे, कब मानने वाले थे, 
भी चल दिये और हाथीके पास पहुँचकर हाथीके अंगोंको पकड़ गये और अपने आप ही सोचते - 
कि हाथी ऐसा होता है। जिसने हाथीके पाँव पकड़े वह खम्भा जैसा हाथीकों मानने छगा+ 
जिसने पेंट पकड़ा वह॒विटा जैसा हाथीकों मानने छगा, जिसने सूँड़ पकड़ी वह डंडा जैसा हाथी 
को मानने लगा, जिसने आँखें पकड़ों, वह दिया जैसा मानने लगा, जिसने कान पकड़ा 
बह सूप ज॑सा सानने छगा, जिसने पूछ पकड़ी वह वारा जेंसा कहने छुगा, इत्यादि भिन्न-भिन्न प्रकार 
हिथी उनके जानम झलक गया। पीछे वे आपसमें हाथीके स्वरूपको लेकर झगड़ने छगे। कोई 


आधार---जिससे उत्प 
२. सूलाश्र जिससे उत्वत्ति 
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ती है, उपादान कारण | पाठान्तर जीवं' शब्दका अर्थ प्राणा- 


है) | १ 


ने 
थार या रखमेबाला होना है 
काट या सना दझूासा ह# । 


१. सस्यर्दाानाधकार _ | ७ 


ह हाथी खम्भा जेसा होता है, कोई कहता है बिठा जेसा होता है, कोई कुछ कहता है 

:.. कोई कुंछ कहता है, इत्यादि | इतनेमें कोई समझदार अनेकद॒ृष्टिवाला या सर्वागोंकों जानने-देखने 

वाला: वहाँ आया और उनके विवादकों समझा ।. और कहा, भाई ! क्‍यों लड़ते हो ? मत लड़ो 
- हम तुमारा झगड़ा मिटाए देते हैं । बात इस तरह है कि तुम सवका कहना कुछ-कुछ सत्य है--झूठ 
. नहीं है; किन्तु पूरा हाथी वह. नहीं है, जिसे तुम लोग मान बेठे हो, यह गलत है । हाँ, सब अंगों: 
- को परस्पर मिला दिया जाए -तो पुरा व सही हाथी होता है (बच जाता है ), वस क्या था, उच 
: छीगोंकी समझमें आ गया और सब एक मत हो गये, विवाद तुरन्त मिट गया । यह सब अनेकान्त- 

. से या स्‍्याद्वादरीतिसे समझानेका ही फल है, जिसको वह समझाने वाला स्वयं ही समझता था। 

.. अतएव उसने बताया कि सब अंग मिल कर ही अंगी ( पूरा ) वनता है, विना अंगोंके अंगी 
नहीं बनता, इत्यादि | 


इसी तरह प्रत्येक. पदार्थ या वस्तु अनेक धर्मोका पिडरूप होता है--उसमें अनेक धर्म 
या अंग बसते हैं। अतएवं किसी एक धर्मके जान लेने मात्रसे पूरे पदार्थंका ज्ञान हो जाना नहीं 
- माना जा सकता, अपितु वह आंशिक ज्ञान छलद्मस्थ या क्षायोपशसिक ज्ञानियोंकों होता है, इसीलिये 


'. 'उनकों एक साथ पूरे पदार्थका ज्ञान नहीं हो सकता, वह सिर्फ क्षायिकज्ञानी सर्वज्ञ केवली 


“को ही होता है अन्यको नहीं। लेकिन कथन--निरूपण या उपदेश सबका एक साथ पूरा नहीं 
' हो सकता । किन्तु थोड़ा-थोड़ा होता है, वस इसीका नाम स्याद्वाद' है--कथंचित्‌ या थोड़ा-थोड़ा 
कथन है। लेकिन उसमें विशेषता यह है कि वह क्रमशः कहा गया वस्तुका अंश शेष अकथित 
: अंशोंके साथ सम्बद्ध . रहता है, वह अकेला उतना ही वस्तुमें नहीं रहता, परस्पर वे सापेक्ष रहते 
... हैं। फ़कूतः.अनेक धर्मंवाल्गा पदार्थ होनेसे एक धर्मरूप या एकान्तरूप ( तावन्मात्र ) पदार्थ 
नहीं है, न माना जा सकता है। सब विरोध या विवाद, जो एकान्त माननेसे होते हैं, अनेकान्त 
से नष्ट हो जाते हैं । अन्तका अथ धर्म है। 


विशेष--अनेक धर्मोमें, नित्य धर्म, अनित्य धर्म, स्वभाव धर्म, विभाव धर्म, निश्चय धर्म 

* व्यवहार चर्म, उत्पादव्ययश्रोव्यधर्म, द्रव्यपर्याय व गणपर्यायधर्म, सामान्यघर्म विशेषधर्म आदि 

: बहुतसे शामिल हैं.। उन सबसे , पदार्थका सम्बंन्ध है अतएव सबका. विचार किया जाता है। यही 
- अनेकान्तको जांनकारी है । गोण और मुख्य यह अनेकान्तकी रीति वनीति है । 


विशलेषंण 


स्थाह्ादं यह शब्दंकी शक्ति या स्वभाव है, जो उसमें अक्ृत्रिम या स्वाभाविक है। कोई भी 

_.. शब्द ( पुद्गलकी पर्याय ) किसी भी. वस्तुका एक वारमें पूरा नहीं कह सकता, किन्तु थोड़ा-थोड़ा 

. 5 कह सकता है अतएव जितना आगम या उपदेश ( दिव्यध्वनि ) है वह सब स्यादह्रादरूप या थोड़ा- 

' थोड़ा कथनरूप है। फलतः जिनध्वनिका आधार या बीज स्याद्वाद! या अनेकान्त ही ठहरा 
.- क्योंकि उसी रूप वह होता है, अन्यरूप नहीं होता, ऐसा स्पष्ट समझना चाहिये । 


..,. इसके विरुद्ध जो एकान्ती शब्दको स्याह्माद! रूप नहीं मानते किन्तु पूर्ण या सर्वथा मानते 
' हैं कि शब्दोंके द्वारा जो कुछ एकबार कहा जाता है वस उतना ही पदार्थ है,, और उसमें कुछ 


५५ 
है पुरुषाथसिद्धुपाय 


बकाया नहीं रहता इत्यादि, बस इसीसे उनको अनेकान्तका ज्ञान चहाँ होता आर ब अन्नाचा 
( अधरे ज्ञानी-मिथ्याज्ञानी ) बने रहते हैं अर्थात्‌ उनको शब्दकी शक्तिका ज्ञान न होचस भटकते . 
रहते हैं, अहंमन्‍्य अहंकारी बन जाते हैं । फलत: स्याह्ादी ही वस्तुक स्वहूपका यथार्थ समन: 
संका है, एकान्तवादी नहीं, यह सारांश है। इसीलिये आचारयने स्थाह्वाद या अनेकान्तकी उपकार्सी-- 
हितकारी समझकर नमंस्कार किया हैं। इस तरह वीतराग विज्ञाचताके साथ अनेकान्त या 
स्याह्गादका सम्बन्ध जोड़ा गया हैं । 

दिव्योपदेश ( दिव्यध्वनि ) का क्रम और उसमें निश्चय-व्यवहारख्पता ध्वनि या शव 
अर्थ या पदार्थ, ये दो पृथक-पृथक चीजें हैं। इनका परस्पर वाचक-वाच्य सम्बन्ध पाया जाता है। : 
ध्वनि या शब्द वाचक होते हैँ और अर्थ या पदार्थ वाच्य हुआ करते हैं। परन्तु कुछ शब्द ऐसे भी 
हुआ करते हैं जिनमें पदार्थोकों कहनेकी शक्ति नहीं रहती तथा कुछ पदार्थ भी ऐसे होते हैँ जो 
बचनों या ध्वनियोंसे नहीं कहे जा सकते--अनिर्वचनीय होते हैँ ऐसी स्थितिमें दिव्यध्वनि भी सभी 
अर्थोकों नहीं कह पाती और ऐसे अर्थ प्रायः तीन चौथाई याने बारह आने भर हैं, सिर्फ चार 
आना भर पदार्थ ऐसे हैं जो दिव्यध्वनि द्वारा कहे जाते हैँ । वे भी क्रम-क्रमसे कहे जाते हैं, युगपत्‌ _ 
( एक साथ ) नहीं कहे जाते। यही वात गोम्मटसारमें' कही है । ह । 

तात्यय यह कि जितने पदार्थ विव्यध्वनि द्वारा कहें जाते हैं उन्मेंसे श्रोतागण थोड़े 
पदार्थोकी अपनी-अपनी भाषामें जाच पाते हँ--उन्हें उनका ज्ञान हो जाता है और गणधरदेव 
उसमेंसे भी थोड़े पदार्थोका समावेश द्वादशांग शास्त्रमें कर पाते या करते हैं । . उसके पश्चांतु अंग 
पूर्वके ज्ञाता आचार्य और थोड़ा अपनी रचनामें लिख पाते हैं । इस तरह कमती-कमती ही आगे 
ज्ञान व रचना होतो जाती है। इस व्यवस्थाके अनुसार कभो भी एक वार सभी पदार्थोका कथन 
और उनका शास्त्ररूपमें प्रणायल या समावेश नहीं होता, यह चियम हैं। इस तरह क्रम-क्रमसे | 
पदार्थोका कथन होता है तथा एक पदार्थंका कथन भी उसके सम्पूर्ण धर्मों सहित एक वार नहीं 
होता किन्तु अनेक बार उसके अनेक धर्मोका कथन करना पड़ता है। यह क्रम व्यवस्था बहुत 
शब्दों और अर्थो्में ( वाचक-वाच्यरूपमें ) पाई जाती है, इसका खंडन कोई नहीं कर सका । ह 

दिव्योपदेश ( परसागस ) का रूप व भेद व परिचय सय उदाहरणके 

निरचयसे .यह तो प्रायः सभी विद्वान जानते हैँ कि शब्द या वचन ( ध्वनि. )-यह : पुदंगलूकी 
पर्याय है और जड़रूप है किन्तु व्यवहारसे जब उन शब्दोंका संयोग सम्बन्ध जीवद्रव्यके साथ 
हो जाता है तब उन शब्दों या वचनोंको जीवको कहा जाता है। इस अपेक्षासे जीव बोलता है, 





१... पण्णवणिज्जा भावा आणंतभागों दु अणभिलूप्पाणं । ४ 
पण्णवणिज्जाणं पुण. अगंत्भागों दु सुदर्णिवद्धो. ॥३३४॥ --जीवकांड 
अथ--जितने पदार्थ केवलीके ज्ञानमें आते हैं वे सव बचनीय ( वक्तव्य ) नहीं हैं किन्तु 
. अनिर्वचनीय उनमें वहुत याने वारह आना हैं, और वचनीय कम याने चार आना भर हैं। उनमेंसे भी 


शास्त्रमें जो निवद्ध किये जाते हैं याने गूँथे यां भरे जाते हैं वे अनन्तवें भाग ह--सबसे थोड़े हैं यह क्रम 
-हैं ऐसा समझना चाहिये । 25- $ 


- १, सम्यग्दशनाधिकार ....... का धर 


.. उपदेश देता है, यह भी कंहा जाता है एवं सत्य बोलता है, झूठ बोलता है, उभय बोलता है, अनु- 
भय बोलता है, यह भी कहा जाता है ।.इसी तरह अहुन्त देव भी उंपदेश देते हँ--मोक्षमार्ग संसार- 
« “मार्मका निरूपण करते हैं, विंहार करते हैं, ध्यान धरते हें. इत्यादि उपचारसे कहा जाता है। 
: परन्तु निशचचयसे वे सिफ्फ ज्ञाता, दष्टा है--सिर्फ सब बातोंको जानते हैं | लेकिन संयोगी पर्यायमें 
.. रहनेसे उनको यह लांछन लगाया जाता है। अस्तु, जब तक संयोगी पर्यायमें रहते हुए भी जीव 
.  कषायसहिंत ( विकारी भाव सहित ) होता है तब तक इतना जरूर होता है कि उसके जितने वचन 
... निकलते हैँ, वे:सब प्रायः कपायपू्वंक यां कषायके निमित्तसे निकलते हैं, यह नियम है। तभी तो 
कपायसहित जीवोंके वचनोंके चार भेद माने जाते हैं (१) सत्यवचन, (२) असत्यवचन, (३) मिश्र- 

. वचन, (४) अनुभयवचत्त | इनका सम्बन्ध जीवके अभिप्राय ( कषायरूप इरादा ) के साथ है 
.' अर्थात्‌ जैसा इरादा ( अभिप्राय ) होता है-वेसा ही नाम वचनोंका पड़ता है | जैसे कि यदि किसीका 
:  खोटा इरादा हो, वचन्त वह सत्य भी बोलता हो तो उसको असत्य वचन ही कहा जायगा । वह जीव 
_असत्यवचन ( झूठ ) का अपराधी होगां; कारण कि उसका इरादा बोलनेके समय खराब था-- 

:. दूसरे प्राणीको नुकसान पहुँचानेका था--अतएवं सत्यमपि विपदे' इस वाक्यद्वारा समन्तभद्राचार्यने 
.: उसको असत्यवचनमें शामिल कियो है ( रत्नकरंडश्रावकाचार इलोक नं० ५५ )। तात्पर्य 
: “यह कि संयोगी पंर्यायमें कषाय या अभिप्रायके अनुसार ही सत्य, असत्य आदिका निर्णय होता है 
' बिना कपषायके चार भेद वचनोंके नहीं होते।....... 


अहंन्त भगवाचके विन्ता कषायके वचलोंके दो भेद (१) सत्यवचन (२) अनु भय वचन (न सत्य 

. न असत्य या अक्षर रहित निरक्षर, वचन ) ऐसे माने गये हैं । शेष दो भेद असत्य और मिश्र 

: हीं माने गये हैं । गोम्मटसारमें' उत्तको याने संत्यवचन और अनुभय वचनको उदाहरण देकर 
. समझाया गया है। 


5 ३, ...././...... १० दक्ष प्रकारका सत्यवचन 


भत्तं देवी चंदप्पहपडिमा तह य होदि जिणचन्दो । 
“ सेदों दिग्घो रज्ञदि कूरो त्ति य ज॑ हवे वयर्ण ॥२२३॥ 
सक्‍को जंवृदीवं॑ पल्लट्टदि पराववज्जवयणं च। 
 पल्‍लोपसं॑ च.. कमसो जणपदसच्चादिदिदुंता ॥२२४॥ . --गो० जीवकॉंड 


. अर्थ--सत्यके १० भेद, भिन्‍न २ अपेक्षासे माने जाते हैं यह लछोकरीति है--व्यवहारनय है जो 
: पर्यायाश्वित है । अतः वह भी पर्यायकी अपेक्षासे सत्यमें शामिल होता है । जैसे कि मद्रास देश (जनपद) में 'भक्त- 

भात-भेटु-भाटु, यह चांवलोंकी पर्याय सत्य मानी जाती है । फिर भी वह कथ्थंचित्‌ सत्य है, उस देशकी 
अपेक्षा सत्य है--सब देशोंकी अपेक्षा सत्य नहीं हैँ । 


.. (१) यह सत्यका पहला उदाहरण है, इसके द्वारा सत्यका परिचय दिया गया है, जानकारी कराई गई है । 


-. (२) सम्मतिसत्यका उदाहरण, देवी-पट्टरानी-स्त्रो' आदि वचन सम्मतिरूपसे सत्य हैं; कारणकि- उनसे 
एक निश्चित अर्थका वोध होता है. वह रुढ़िसत्य भी कहलाता है । * 
हि 


। 


508 ८. «हे ५ ० 
बैठ पुरुषाथ सिद्धयंपाय॑ 


सत्य और अनुभयका यथार्थ अर्थ निनिमित्त ( निमित्तविमा--स्वाभांविक ) एवं अनिर्णी 
होता है अथवा विशेष और सामान्य भी होता है अथवा साक्षर और निरक्षर भी हीता हे 
इत्यादि । स्वभावानुसार ( कषाय निमित्तके विना ) जो पुदुगलद्वव्यमें ध्वनि या वचन था : 
शब्द निकलते हैं वे सत्य ही निकलते हैं, परन्तु उन्हें कथंचित्‌ सत्यवत्रन कहा जाता हूँ. 
इसलिये कि वे वचन किसी भी पदार्थकों पूर्ण कहनेमें असमर्थ होते हैं, कुछ थोड़े धर्मकों ही. 
कहते व कह सकते हैं, सिर्फ स्वाभाविक परिणमन पुद्गछका होनेसे वे सत्य हैँ कृतिम या 





(३) स्थापनासत्यका उदाहरण--यह चन्द्रप्रभ भगवान्‌की प्रतिमा है, ऐसा कथन या वचन स्थापनानिश्षेपसे 
सत्य माना जाता है । 

(४) नामसत्यका उदाहरण--जैसे यह जिनदत्त हैं, देवदत्त है, इत्यादि नामहूप कथनके हारा सत्य माना 
जाता हैं । 

(५) मुख्यसत्य--अनेक धर्मों या गुणोंमेंसे एक-एक मुख्यका कथन करना मुख्यसत्य कहछाता है, जैसे-- 
यह काला है आदि। 

(६) इसी प्रकार प्रतीत्यसत्य, (७) व्यवह्ास्सत्य, (2) संभावनासत्य, (९) आगमसत्य (भावसत्य) और 
(१०) उपमासत्य इनका भी स्वरूप जान लेता चाहिए । 


नौ प्रकारका अनुभय वचन 


आमंतणि' आणवणी' याचणिया रे पुच्छणी यर पण्णवणी । 

पच्चकखाणी' संसयवयणी”, इच्छानुलोमा य ॥२२०॥ 

णवमी अणक्खरगदा” असच्चमोसा हंवति भासाओ । 

सोदारा्ं जम्हा वत्तावत्तंस-संजणया ॥२२६॥--गो ० जीवकांड 

अर्थ--जों वचन न व्यक्त ( स्पष्ट ) हो, न अव्यक्त ( अस्प्ट ) हो यानि अनिर्णति हो अर्थात्‌ किसी 

प्रकारका निर्णय न हो सके, उस वचन या कथनको 'अनुभयवचन' ( चौथा भेद ) कहते हैं । उसका पंरिंचय . 
नो प्रकारके दृष्टान्त देकर कराया गया है अर्थात्‌ वो स्थानों यां वाक्यप्रयोगोंमें प्रदर्शित किया गया हैं. । 
जेसे--( १) आमंत्रणी किसीको जोरसे वुल्शनेमें या टेरनेमें जब तक स्पष्ट उच्चारण न हो--ठीक-ठीक शब्द न, 
वोले जाय॑, न सुनाई पड़े, तव॒ तक उनको अनुभयवचन समझना चाहिये । इसकों आमंत्रण या सम्बोबन कहा 
जाता हैं। यही आमंत्रणी भाषा हैं। (२) आज्ञावचन--किसीको आंज्ञा देवा कि ऐसा करो इत्यादि-(३) 
याचनावचन--किसीसे कुछ मांगनेके वचन । (४) पृष्छनावचन--किसीसे कुछ पूछनेके वचन (५) प्रज्ञापन- 
वचन--किसीको कुछ बताने या जाहिर करनेके बचन--स्ूचनां देनेवाले वचन | (६) प्रत्याख्यानवचन-- 
त्यागने या छोड़नेके वचन कि यह तुम छोड़ो आदि । (७) संशयवचन--जिसमें कोई निर्णय न हो सके । 
(८) इच्छानुलोम वचन--पूछनेवालेकी इच्छापर फैसला देनेके वचन, कि जैसां चाहो सो करो इत्यादि । 
(९) अनक्षरवचन--इशारा या संकेतरूयप वचन, जिसमें वचन न बोले जांय, सिर्फ गनगन-सा किया जाय 
इत्यादि । ये सब अस्पष्ट होनेसे अनुभयवचनमें शामिल किये गये हैं। इनके सिवाय और भो अस्पष्ट या अव्यक्त 


कथन ( निरूपण-शब्दोच्चारण ) अनुभयवचनमें अन्तभू'त होता है । विस्तारभयसे विशेष नहीं लिखा-- .. 
शास्त्रमें देख लेना, । 


- १ सम्यग्दशनाधिकार 5. | बे 


- नैमित्तिक नहीं हैं निर्चित है। इसो तरह प्रारम्भिक अवस्था ( दर्शनकाल ) में वे 
-' बचन स्पष्ट साक्षर या निर्णीत न होनेसे अनुभयरूप हें। पश्चात्‌ वे ही वचन्त स्पष्ट साक्ष 
... निर्णीत हो जानेसे संत्यरछूप हैं ऐसा निर्णय समझ लेना चाहिये। विशेष - खुलासा वक्ष्यमाण 
 है। भगवानुकी दिव्यध्वनि ( धर्मोपदेश ) जब नियमित विना इच्छा, कषाय या अभिप्रायके 
- स्वभांवतः चार वार ( प्रातः:काल, मंध्याक्ककाल, सायंकाल, अर्धरात्रिकों छह-छह घड़ी तक ) 
निकलती है तब वह प्रारम्भमें अस्पष्ट अक्षररहित अनिर्णीतत -निकलती है ( कर्णतक न पहुँचे तब 
-तक ) ज्ञानरूप - होती है। पढचात्‌ जब श्रोत्ताओंके कर्णमें वह ध्व्ति पहुँचती है तब वह स्पष्ट 


'. खझूपसे अक्षर-पंदसहित परिणत होकर जानी जातों है--समझमें आत्ती है अतएवं उसको 'सत्य- 


_ वचनरूप' कहते हैं। यहाँ पर ऐसा भेद समझता चाहिये कि यह सिर्फ मागध  जातिके देवोंका 
- अतिशय नहीं है किन्तु वस्तुका स्वभाव है, उन भाषावर्गंणाओं में स्वयं सव भाषाओं ( बचनों )के 
. वीज हूँ, उपादानता है अतएवं वे अनेक भाषारूप परिणम जाती हैं और श्रोतागण अपनी-अपनी 
भापामें समझ लेते हैं। फलतः वे अक्षररूप और अनक्षररूप (अक्षरसहित व अक्षररहित ) 
: दोनों प्रकारकी होती हैं, यह तात्पयं है। मागध' ज़ातिके देव, सिर्फ़ दिव्यध्वनिको विस्ताररूप 
करते हैं और भगवान्‌की स्तुति करते रहते हैं। अतएवं अर्धमागधीभाषा'का अर्थ यही है कि 
. दिव्यध्वनि'( जिनवाणी )को आधा और दूरतक बढ़ा देना याने पूरे समोशरण और उसके बाहिर 
“ भी पहुँचा देना--ध्वनि-विस्तारक यंत्रकी तरह आवाज वढ़ा देना इत्यादि । अर्धभागधी भाषाका 
: दूसरा अर्थ भी किया जाता है जो विचारणीय है। 


नि३चय व व्यवहारकी दशा 


,.. वाणी या उपदेश सव; व्यवहार रूप है कारण कि पदार्थोका बोध जीवोंको वचनों 
या शब्दोंकी सहायतासे ही होता है । अतएवं पराश्चितताके नाते सब व्यवहारकोटिमें आजाता है। 
 ज्ञानकी दक्षा निश्चयरूप है क्योंकि वह विना किसी इन्द्रियादि परकी सहायतासे होता है अतः वह 
... स्वाश्रित हैं ( आत्मामात्रके आश्रित है ) ऐसी स्थितिमें निश्चय और व्यवहारको ठीक-ठीक 
. समझना चाहिये। परको ( शव्दादिक या इन्द्रियादिककी ) सहायता लेना ही ज्ञानकी व्यवहार 
. दशा है ऐसा: समझना चाहिये, इत्यादि-- । 
अथवा 
हर ' छब्द स्त्रयं अपनेको कहते हैं अत: निवचयरूप हैँ और पर ( ज्ञेयों पदार्थों )को कहते हैं अतः 
. व्यवहाररूप हैं । इसी तरह ज्ञान स्वयं अपनेको जानता है अतः निश्चयरूप है और पर ( ज्ञेयों )- 
. को जानता है यह व्यवहा ररूप है। .ऐसा निर्धार समझना चाहिये । 
.... परसागस ( दिव्यध्वनि )की सहिसा 
हैः यद्यपि प्ररमागम या जिनवाणीमें अनेक विशेषताएँ--महिमाएँ हैं तथापि आचार्य 
, भहाराजने इस इलोकद्वांरा एक ही मुख्य महिमा बतलाई है जो मूलभूत या वीजभूत है और वह 


१. भागधा: स्तुतिपाठका:, इत्यमर: | 


१२ पुरुषार्थ सिद्धयपाय 


है 'अनेकान्त' बनाम स्याद्वाद याने कथंचित्‌ या अपेक्षासे कश्रन करना। अर्थात्‌ जिनवबाणी या. 
जिनवचन, कभी एकवार सम्पूर्ण कथन ( पदार्थका निरूपण ) नहीं कर सकती, यह नियम है और 
यह मलभत योग्यता उसमें है, इसका उल्लंघन वह कभी नहीं कर सकती | फलछत: क्रम-क्रमस वह 
पदार्थों व उनमें रहनेवाले धर्मोका कथन करती है। इतना ही नहीं, यह स्वभाव सभा वचना या. . 
बब्दोंमें पाया जाता है, चाहे वे शब्द किसीके भी हों, शब्दोंमें इतनी ही सामथ्य व द्ाक्ति ऐसा 
समझता चाहिए । यही खास महिमा परमागमकी है और शेष महिमाएं पीछे बताई जा चुकी हूँ। : 
किम्बहना । अहँन्तके शरीरगत या सामान्यपुरुषके शरीरगत भाषावर्गणाओंके निपेक क्रम-ऋ्रमसे . 
ही ध्वनिरूप या उपदेशरूप होते हैं। वे एकसाथ पूर्ण वस्तुको नहीं कह सकते यह साधारण नियम 
हैं जो टल नहीं सकता, अस्तु । 


परसागम्में निवचचय-व्यवहारका अविरोध व सदुभाव 
([ ज्ञान व कथनकी अपेक्षासे निर्णय ) 


अहंन्तदेवका उपदेश कभी नि३चयरूप होता है याने द्रव्याथिकनयसे द्रव्यमात्र ( शुद्धकूप ) 
का कथन वे करते हैं, जिससे निमचयपत्ता उसमें पाया जाता है। और कभी उनका उपदेश 
व्यवह् ररूप होता है अथात्‌ उसी द्रव्यकी संयोगी पर्यायका कथन पर्यायाथिकनयसे वे करते- हैं जो 
पर्यायाश्वित होनेसे व्यवहाररूूप ( अशुद्ध ) है इत्यादि। इसी तरह कभी नि३चयनयसे अर्थात्‌: 
द्रव्याथिकनयसे वे जीवद्रव्यको, बंध आदिसे रहित ( एकत्व विभक्तरूप ) याने परके .साथ तादाम्य- 
से रहित कहते हैं अतएव वह कथन निश्चयरूप ( शुद्ध ) है एवं कभी वे संयोगी पर्यायमें पर्यायाथिक- 
न्यकी अपेक्षा कर्मबंध सहित ( संयोगरूप ) जीवको कहते हैं अतएवं वह पर्यायाश्रवित कथन होनेसे 
व्यवहारसखूप है इत्यादि, तथापि निश्चय और व्यवहारका विरोध रहित अस्तित्त्व एक ही द्रव्य 
( जीव )में अनेकान्तदृष्टिसे पाया जाता है कोई विरोध नहीं आता, दोनों विरोधी धर्मोका सह- 
अस्तित्व ( सहावस्थिति ) एक जगह एककाल वरावर पाया जा सकता है याने दोनोंकी परस्पर 
संधि रहती है। इसी प्रकार रागके साथ विराग भी निविरोध रह सकंता है | एक ही जीवद्रेब्यमें 
संयोगीपर्यायमें पर्यायाथिकनयकी अपेक्षासे रागका रहना और द्रव्याथिकनयकी अपेक्षासे जीवद्रव्यमें 
राग जेसे दोषका जीवद्रव्यके साथ तादात्म्यरूपसे नहीं रहना दोनों विरोधी चीजें पाई जाती हैं 
इत्यादि । यह निश३चय-व्यवहारका सदभाव समझना चाहिये। सर्वत्र लयोके आधारसे अनेक धर्म 


वस्तुमें निराबाध सिद्ध हो जाते हैं। परमागम या दिव्यध्वनिममें उपदेश निश्चय और व्यवहार 
दो रूप होता हैं! 


१. ज॑ सुत्त जिणएउत ववहारों तह य जाण परमत्थों। 
तें जाणऊण जोई लहइ सुहँ खबइ मलपुंज ॥६॥ --सूत्रपाहुड, कुन्दकुन्दाचार्य 
थ--जिन भगवान्‌ या अन्त देवकी वाणी या उपदेश निदचय और व्यवहार -दो रूप होता है 
इसलिये जो जीव ( योगी ) उस उपदेशको यथाविधि ( निश्चयको निश्चयरूप और व्यवहारको व्यवहाररूप का 
जान डेता हूं वह कममछ ( करमबंबन ) को नष्ट करके आत्मिक सच्चे सुखको प्राप्त कर लेता है. अन्यथा 
नहीं । यह विवेकी सम्यग्दृष्टि ही कर सकता है, दूसरे एकान्ती. मिथ्यादृष्टि' नहीं कर सकते, उनमें वह. 


6१, सम्यस्दशनाधिकार......  - ४ह३े 
आगस ( परमागस ) के तीन भेद-- 


है (१) गणघेरसृत्ररूप आगम--वह है जिसकी रचना चार ज्ञानके धारी गणधर द्वादर्शांगहूप 
"करते हैं । तथा जो अंगप्रविष्ट और अंगबाह्य दो रूप होती है। वह सब शब्दरूप या द्रव्यश्रुतरूप 
: हैं|संक्षेप-रचनाका नाम सूत्र है। . ' 
है (२) प्रत्पेकबुद्धसूच्नरूप आगम--जो स्वयंवुद्ध गणधरसे कमती .ज्ञान बाले बड़े-बड़े तपस्वी 
_ऋषि-मह्॒षियोंके द्वारा संक्षेप-शास्त्र बनाए जाते हैं, उन्हें प्रत्येकबुद्धसूत्र कहते हैं । 
. (३) अभिन्‍लदश्पुर्वसूत्ररूप आगस--जो शास्त्र अभिन्‍न दशपूर्वके ज्ञाता आचार्योके द्वारा 
बनाये या रचे जाते हैं, उनको अभिन्‍नदशपूर्व सूत्र कहते हैं। उनके नाम वगेरह शास्त्रोंमें दिये 
ु गये हैं वहाँसे उन्हें देख लेना। गा 
हा ह . अथवा आशगसके तीन भेंद-- 
(१) शब्दागम (२) अर्थागम (३) ज्ञानागम । | 
हे है यथा-- 


ह . (१) कब्दागम--कैवलीकी जो ध्वन्ति या शब्द निकलते हैं, उसको शब्दागम कहते हैं | वह 
: ' अक्षररूप ( अकारादि स्पष्ट अक्षर सहित ) और अनक्षररूप ( स्पष्ट अक्षर रहित गर्जनात्मक या 

. घरघराहट: रूप ) निकलती है । अथवा निकलते समय अक्षर रहित और सुनते समय अक्षर सहित 
समुंदायरूप ओम वीजाक्षरकी तरह समुंदायरूप, जिसमें सब भाषाओंके बीज भरे हुए हैं ऐसी 
विचित्र भाषा या ध्वनिरूप वह है। इसीका. नाम निरक्षरी ध्वनि व साक्षरी ध्वनि है ऐसा खलासा 
समंझना चाहिए । 


/ » सामर्थ्य नहीं हैं । स्याह्ादरूप उपदेशको समझनेवाला स्याद्वादी भेदज्ञानी सम्यग्दृष्टि जीव ही जिनवाणीका 
«यथार्थ ज्ञाता होता है। | 
॥॥ 5 की रे दूसरा अर्थ-- 
डा अर्थ--जिनवाणी ( दिव्यध्वनि ) व्यवहाररूप ही होती है अर्थात्‌ जिनेन्द्रदेवका उपदेश याने ज्ञानगत 
५ - ज्ञेयोंका कथन, शब्दों की सहायतासे होता है अतएवं वह पराध्रित व्यवहाररूप सिद्ध होता है। तथापि 
उस व्यवहारखूप वाणी ( उपदेश.) से जो जीव निश्चयकों समझ लेते हैं वे सम्यग्जञानी होकर सच्चे 
_ खुखको प्राप्त. केरते हैं एवं कर्ममलको वष्ट कर देते हैं अर्थात्‌ संसारको त्यागकर मोक्षकों चले जाते हैं, यह . 
' * - तात्पर्य है ॥६॥ इस प्रकार व्यवहारकों निस्चयका कारण माना जाता है तथा उसमें निमित्तता पाई जाती . 
'.. हैं। वास्तवमें तो अभिन्‍नप्रदेशी व्यवहार ही निश्चयका कारण होता है, ऐसा समझना चाहिये । 
४ »  विंदोष--यहाँ पर कार्यकी अपेक्षासे जिनवाणीमें निश्चय और व्यवहार दो भेद किये गये हैं, कारणकी 
. अपेक्षांसे दो भेद नहीं बनते, ऐसा समझना चाहिये । इसका भावार्थ यह है कि स्वयं व्यवहाररूप जिनवाणी 
. जव यथार्थ (,सत्य ).तत्त्व ( वस्तुस्वरूपे ) का कथन ( वर्णन ) करती हैं ( यह वाणीका कार्य है ) तब 
उसको निदचय वाणी कहते हैं और जब वही वाणी अमूतार्थ ( असत्य ) तत््वका कथन करती है तव उसको . 
'. व्यवहार-वांणी कहंते हैं, यह्‌ भेद समझना चाहिये । 


4४ पुरुषाथ सिद्धयुपाय 


(२५) अर्थागम--अव्दोंके द्वारा जो अर्थ या वाच्यरूप पदार्थ कहा जाता है, उसको अथग्रम 
कहते हैं। कारण कि दब्दोंका व अर्थोंका वाच्यवाचक नित्य सम्बन्ध रहता है एंसा समझसला. 
चाहिये | 


(३) ज्ञानागम--शब्दोंका और अर्थोका जो ज्ञान श्रोताओंको होता है उम्तको ज्ञानांगम 
कहते हैं। आगम शब्दका अर्थ आना या प्राप्त होना है। अतएव परीक्षामुखमें लिखा है-- 
आप्तरवचनादिनिवंधरनमर्थज्ञानमागम: । 
--परीक्षाज्ुख ३॥९९ 


अर्थ--जिनेन्द्रदेव ( आप्त )के वचनों आदिके निमित्तसे जो पदार्थोका ज्ञान होता हैं, उसको 
आगम ( ज्ञानागम ) कहते हैं। यहाँ पर वचत्तोंको गोण करके सिफफ ज्ञानकी मुख्यता की गई है 
ऐसा समझना और कोई भेद नहीं है । अस्तु, वह ज्ञान शब्दों द्वारा आता है याने प्रकट होता है 
अतएव वह आगमरूप सिद्ध होता है। यथार्थतः वे वाचक शब्द ही आगम हैँ--आये हँ---शब्दरूप 
परिणत हुए हैं । 


उस ज्ञानागसके सिलसिलेसें ही नय व प्रमाणका विषेचन किया जाता है-- 


ज्ञानके याने जाननेके साधनके दो भेद माने गये हैं (१) नय तथा (२) प्रमाण | पदार्थों 
का ज्ञान नयसे व प्रमाणसे होता है। नयसे आंशिक ( थोड़ा ) ज्ञान होता है और प्रमाणसे सम्पुर्णका 
ज्ञान होता है यह मूल भेद है । ह 
यहाँ प्रश्न होता है कि जब नयसे पदार्थका पुरा ज्ञान नहीं होता--थोड़ा-थोड़ा होता है तब 
उसमें प्रामाणिकता ( सत्यता ) केसे आसकती है ? इसका उत्तर निम्न प्रकार है-- 
मिथ्यासमूहो भिथ्या चेन्न सिथ्येकान्ततास्ति न: । 
निरपेक्षा नया मिध्या सापेक्षा वस्तु तेड्थक्रत्‌ ॥१०८॥ 
--आप्तमीमांसा 
अर्थात्‌ नय भी प्रमाणकी तरह प्रामाणिक होते हैं । लेकिन तभी, जब वे परस्पर सापेक्ष माने 
जाते हैं। अर्थात्‌ नयका विषय पदार्थका एक अंश व देश है जो सत्यरूप है। इसलिये उसका 
. जानना उतने अंशमें सही है, परन्तु वह पदार्थों उतना मात्र ही नहीं बताता या मानता, जिससे 
वह अप्रामाणिक सिद्ध हो सके । अतएवं सभी नय या वस्तुके अंश मिलकर वस्तु या पदार्थों. 
पूरा वनाते हैं तथा परस्पर मेल या सहयोग रखते हैं | ऐसा नहीं कि एक नय ( अंश ) दूसरे नयकों 
छोड़ देता हो--उसका अभाव या खंडन कर देता हो ? अतएव गौण-मुख्यरूपसे सभी नय कारये 
करते हैं। इससे वे प्रामाणिक हैं--अप्रामाणिक नहीं हैं | ऐसी स्थितिमें वे परस्पर सापेक्ष नय वस्तुरूप . - 
हैँ और वस्तुरूप होनेसे अर्थक्रियाकारी हैं। इसके विपरीत यदि वे नय परस्पर सापेक्ष न हों-- 
नियपेक्ष हों तो वे मिथ्या हेँं--सम्यक नहीं हूँ; क्योंकि निरपेक्ष नयोंको मिथ्या कहा गया है और 
सापेक्षोंकी सम्यक्‌। अतः सापेक्ष अंशोंको विषय करने तथा ग्रमाणका अंश होनेसे नय प्रमाण हैं। 


१, सम्यग्दशनाधकारं ना १७5 


। भावाय--यद्यपि निरपेक्ष एकास्त मिथा है और इसलिए उनके समूहुरूप अनेकान्तको 

. मिथ्या कहा जा सकता है पर जैन दर्शनमें त निरपेक्ष एकान्तको स्वीकार किया हैं और न उनके 

समूहको अनेकान्त माना है। अपितु उन्हें मिथ्या ही कहा है। किन्तु सापेक्ष एकान्त और उनके 

. समूह अनेकान्तको अद्भीकार किया तथा उन्हें वस्तु ( सम्यक्‌ ) एवं अर्थक्रियाकारी बतलाया है। 

- अतः सापेक्ष एकान्तेंकोी विषय करने वाले नय प्रमाणस्वरूप ही हैं। इसके सिवाय प्रमाणके द्वारा 

- द्वारा गृहीत पदार्थके अंशको ही तय ग्रहण करता है इसलिए उसका पदानुसारी होनेसे प्रमाणकी 
तरह वह भी प्रामाणिक है | । 


.. विशेष--अनेकान्तरूप ( स्याह्वादरूप 5 कथंचित्रूप ) आगमका ज्ञान हो जानेसे निश्चय और 
' व्यवहारख्पताका भी. उससे ज्ञान हों जाना संभव है। अर्थात्‌ जिस प्रकार शब्द या वचन पदार्थको 
थोड़ा-थोड़ा कहते हैं अतएव वे अनेकान्तरूप हैं ( अनेक तरहका कथन करनेवाले हैं ) उसी तरह 
. वे वचन या शब्द, तिशचयरूप भी हँ--निश्चयका याने द्रव्यका कथन करनेवाले हैं तथा व्यवहार- 
रूप भी हुँ---संयोगी पर्यायका कथन करनेवाले हैं ।* 


इस तरह परमागमके भेद, क्रम व निश्चय-व्यवहा ररूपताका वर्णन हुआ | 
वक्ता और श्रोतामें निश्चय व्यवहार प्रदर्शत 


ह निशचय नयसे शुद्ध आत्मा बोलती नहीं है, बोलना शब्द है और पुद्गलकी पर्याय है 
. * जीवकी नहीं है अतएवं आत्मा अवक्ता ही है--वह ज्ञाता दृष्टा है। फलत: द्रव्याथिक नयसे आत्मा 

वक्ता नहीं है किन्तु पर्यायाथिक नयसे अर्थात्‌ व्यवहार नयसे आत्माका व जड़ शरीरका 
संयोगसंवंध होनेसे जड़ शरोरको शब्दपर्यायको आत्मा ( जीव ) की मान ली जाती है। बस, यही 
' तो व्यवहार या उपचार है और यह करूंक ही जीवको बदनाम कर देता है कि आत्मा वक्ता है 
' इत्यादि । इसी तरह आत्मा द्रव्याथिकनय या निश्चय नयसे श्रोता भी नहीं है कारण कि उसके 
कान नहीं हैं जिनसे वह सुन सके । कान पुद्ंगलकों रचना है और भात्मा चेतनरूप ज्ञाता दष्टा है 
तब वह श्रोता नहीं हो सकता। किन्तु संयोगी पर्यायमें व्यवहार नयसे अर्थात्‌ पर्यायाथिकनयकी 
अपेक्षासे जीव या आत्माको कह दिया जाता है कि आत्मा श्रोता है--सुनता है इत्यादि। यह 


: - सब॑ उपचार है ( कल्पत्ता मात्र है; पराश्रित है, अभूताथथं है )। इस प्रकार संयोगी पर्याय में निश्चय 


. और व्यवहार दोनोंका अस्तित्व नयविवक्षासे सिद्ध होता है, कोई विरोध नहीं आता । फलत: 
अनेकान्त था स्याह्माद ( शब्दरूप व ज्ञानरूप व नयरूप ) सभी विवादों या विरोधोंको मिटा देता 

. है जो उसका स्वभाव है । किम्बहुना, अनेकान्तको अच्छी तरह जानना व समझना मुख्य कत्त॑व्य है। 
अनेकान्त अनेक तरहसे घटित किया जाता है याने निशचयसे व व्यवहारसे, स्वचतुष्टय तथा 
परचतुष्टयसे भी युगपत्‌ अनेकान्त सिद्ध होता है। जेसे कि युगपत्‌ अस्ति व नास्ति एकत्र निविरोध 
सिद्ध होते हैं। ज्ञान व अज्ञान भी इसी तरह समझना चाहिये। 


१. द्रव्याश्वितों निश्चय :--शुद्ध याने परसे भिन्त द्रव्य मात्रका कथन करनेवाला द्रव्याथिक नय । 
पर्यायाश्षितो व्यवहार :---संयोगी पर्यायका कथन करनेबाला पूर्यायाथिक नय । 


प्‌ पुरुषाथसिद्ध॒पायथ ह 
अनेकान्तके अनेकरूप ( भेद ) 


अनेक्ान्तो5्प्यनेकान्त: प्रमाणनयलाधन: । | 

अनेकान्तः प्रमाणात्ते तदेकान्तोडपिंवान्नयात्‌ ॥9०श॥ 

+स्वयंभूस्तोत्र 

अर्थ :--अनेकान्त याने वस्तुमें अनेक धर्म एवं अनेकान्त याने स्याह्माद अर्थात्‌ उ्त .वस्तुगत 

अनेक धर्मोका कथंचित्‌ कथन, ये दोनों चीजें ( वाच्य व वाचक ) प्रमाण ओर नयके द्वारा सिद्ध 
होती हैं अर्थात्‌ प्रमाण और नय अनेकान्तके द्योतक हुआ करते हैं | अतएव उन्तको अनेकान्तके साधन 
( हेतु ) नामसे कहा गया है--साध्य-अनेकान्तके साधक-प्रमाण व नय हैं ऐसा कहा है। अस्तु, यंदि | 
प्रमाण व नय न होते तो अनेकान्तकों कौन बताता ? प्रमाण और चय ही ज्ञापक हैं तथा अनेकान्त । 
रूप पदाशर ज्ञेय है, यह निर्णय है। ज्ञानका और ज्ञेयका परस्पर ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध ही है दूसरा 
कोई कर्त्ता-कर्म ( उत्पाद्य-उत्पादक ) संबंध नहीं है। प्रमाण समुदायरूप वस्तु (अखंड ) को. 
जानता है जो अनेक धर्मरूप है और नय खंड-खंडको जानता है जो एक धर्मरूप है। 
अथवा प्रमाण-अनेकान्त व नय-अनेकान्त व पदार्थ-अनेकान्त ऐसा तीन तरहका अनेकान्त- 
होता है। इसके सिवाय प्रमाण खुद अनेक भेदरूप है व नय खुद अनेक भेदरूप है जो वस्तुके - 
भिन्‍न-भिन्‍न रूपोंको बताते हैं | परन्तु तारीफ यह है कि वे सब रूप ( पहलु ) परस्पर बस्तुमें ही 
सापेक्ष रहते हैं, उनके पृथक-पुथक प्रदेश नहीं रहते, सभी द्रव्याश्रित रहा करते हैं । अतएव वे सब 
प्रामाणिक होते हैं । प्रश्न--यद्यपि क्षायिकज्ञान ( केवलज्ञान ) युगपत्‌ पुर्णरूपसे पदार्थोको जानता हैं, .. 
अतएव उसको प्रामाणिक मानना तो ठीक है किन्तु क्षायोपशमिक ज्ञान (मतिज्ञानादि चार ज्ञान) और . 
सभी भय पदार्थकों पूर्णछपसे नहीं जानते, अपितु थोड़ा-थोड़ा जानते हैं तव उनको प्रामाणिक नहीं 
माना जा सकता ? इसका उत्तर--इस प्रकार है कि जितना अंश ( अपूर्ण ) वे जानते हैं उतना वह॒- 
सही जानते हैं अतएव गंगाजल की तरह वह सत्य ही है किन्तु वह अंशरूप ही है, अंशी या पूरा' 
नहों है, सव मिलकर पूरा होता है यह भी वही बताता है अतएव वह सत्यवक्ताकी तरह सत्य है, 
अमात्मक नहीं है, कथंचित्‌ वह भी प्रामाणिक है (अंशकी अपेक्षासे ) फलतः आप्तमीमांसामें 
स्वामी समन्‍्तभद्राचाय॑ने कहा है-- | ै 5 


तत्त्ज्ञानं प्रमाणं ते युगपत्सचमासनस्‌ । 
क्रमभाचि च यज्जानं. स्याह्वादनयसंस्कृतस्‌ ॥१०१॥ - 
' “+आपघमी० 

... अर्थ :--भगवन्‌ ! आपका युगपत्‌ सब पदार्थोकों यथार्थ प्रत्यक्ष जाननेबाला तत्त्वज्ञान 
( क्षायिक केवज्ञान ) प्रमाण है, निःसन्देह है। किन्तु जो क्षायोपशामिक ज्ञान ( मत्यादि चार ) - 
आर नय हूं वे भी भ्रमाण हूँ कारण कि वे स्याह्ाद नय ( न्याय -) से संयुक्त हैं अर्थात्‌ उनको. भी 
कथंचित्‌ प्रामाणिक माना जाता है, पूर्ण प्रामाणिक नहीं माना जाता । जैसा कि केव्छ-ज्ञानको 
सर्वेथा प्रामाणिक माना जाता है, यह तात्पय॑ है।. 20५ 43890 8 रच बे 


कि मा 


के 


३, सम्यरदशनाधिकार ह ६७ 


ह विशेषार्थ--ज्ञान दो त्तरहका होता है--( १) अक्रमभावी और (२) क्रम्भावी। जो 
* “एक ही समयमें क्रमरहित एकसाथ सम्पूर्ण द्रव्यों, उनके समस्त -गुणों और त्रिकालवर्ती समस्त 
पर्यायोंको. हस्तामलककी तरह प्रत्यक्ष ( साक्षात्‌ ) जानता है, जिसे केवलज्ञान, अचन्तज्ञान या 
क्षायिकज्ञान भी कहते हैँ, वह अक्रमभावी ( युगपत्सवंप्रतिभासनरूष ) तत्त्वज्ञान है और वह 
« प्रमाण है तथा जो भिन्न-भिन्न समयमें क्रमसे द्रव्य-गुण-पर्यायोंको परोक्ष ( असाक्षात्‌-इन्द्रियादि 
. द्वारा) जानता है वह क्रमभावी ( अयुगपत्सवंप्रतिभासनरूप ) तत्त्वज्ञान है और वह भी स्वाहद्वाद- 
. नसग्रसे संस्कृत होनेके कारण प्रम्माण हैं । इसे सीमितज्ञान क्षायोपशमिकज्ञान और स्याद्वाद- 

नय॑रुपन्नान भी कहते हैं | अथवा सर्वप्रत्यक्षज्ञान या क्षायिकज्ञानका ही नाम अक्रमभावीज्ञान है 
और एकदेदप्रत्यक्षज्ञान या क्षायोपशमिकज्ञानका नाम क्रेमभावी ज्ञान है | 


. इस प्रकार दोनों ही ज्ञान पदार्थोकोी प्रकाशित करने वाले होनेसे प्रमाण हैँ। फिर भी 

'- अक्रमभावी ज्ञानमें प्रमाणता स्वाश्रित है--मात्र आत्मापेक्ष होनेसे स्वयं है और वह निश्चय या 

साक्षातरूप है । तथा क्रमभावीज्ञानमें प्रमाणता वक्ताके वचन ( स्थाह्वादरूप कथनों ) पर निर्भरित 
! अतएुव वह व्यवहा रब्य या असाक्षात्‌ ( परोक्ष ) रूप है । 


हाँ प्रघल हो सकता है कि जव क्रमभावी ( स्याद्वादहूप ) ज्ञान और अक्रमभावी ( केवल ) 

दोनों समस्त पदार्थोके प्रकाशक हैँ।तो दोनों समान--एक ही सिद्ध होते हैं, उन्हें पथक- 

पृथक्‌ माननेकी आवश्यकता नहीं है ? इसका उत्तर यह है कि क्रमभावी तो क्रमश: और परोक्ष 

... (असाक्षात्‌ )उन्‍्हें जानता है किन्तु अक्रममावी युगपत्‌ और साक्षात्‌ ( प्रत्यक्ष ) जानता है। तात्पय॑ 

. _ यह कि इन दोनों ज्ञानोंमें साक्षात्‌ और असाक्षातुका भेद है। अतः दोलों सम्पूर्ण पदार्थोके प्रका- 
' शक होचेपर भी उक्त भेदके कारण पुथक्‌-पृथक कहें गये हैं। यथा-- 


 स्थाद्गरादकेचलज्ञाने सबतत्त्वप्र काशने । 
भेदः साक्षादसाक्षाच्च द्वस्त्वन्यतमं भवेत्‌ ॥ 
+-आप्तमी० १०७ | 


दूसरा प्रंइन यह है कि क्रमभावी ज्ञान जब पदार्थोको असाक्षात्‌ जानता है तो उसे प्रमाण 

नहीं मानता जाना चाहिए ? इसका समाधान यह है कि जिस प्रकार गंगाका जल विभिन्‍न नह- 

. रोमें विभक्त हो जाने पर भी वह गंगाका ही जल माना जाता है, भले ही नहरोंके कारण उसमें 

भेद आ जाय, पर वह गंगाका ही जल केहा जायगा, उसी प्रकार स्याद्वादरूप ज्ञान अक्रमभावी 

.. ( केवल ) ज्ञानका अंश होनेसे वह प्रमाण है। इसके अतिरिक्त विषयभूत पदार्थ दोनोंके एक-से हैं, 
भिन्न चहीं । ह 


ली इंस तरह पूर्वोक्त अक्रमभावी परज्योति (केवलज्ञात ) और परमागम ( क्रमभावी 
.. 'स्थाह्माद ) ज्ञानमें अंश-अंशीका परस्पर सम्बन्ध होनेसे आचार्य महाराजने दोनोंका जयकार एवं 
नमस्कार किया है । 
ह डे 


१4 पुरुषाथ सिद्धयुपाय॑ . हा " 


तत््व-निर्णयके विषयमें जिन्हें विवाद है वे ये हैं--( १ ) नैयायिक, ( २) वैशेषिक, 58) 
सांख्य, ( ४ ) मीमांसक; (५ ) वेदान्ती, (६) चार्वाक और (७ ) वीद्ध । इनके विवादों और 
स्पाद्गाद द्वारा किये गये समाधानोंकी आगे कहा जायेगा ॥ २॥। | 


आचार्य मंगलाचरण करनेके पश्चात्‌ अपना ध्येय वततलाते हैं-- 


० ४. प्य्‌ के तने 
छोकब्रयेकनेत्र निरूप्प परमागम प्रयत्तेन | 
4 | पुरुषा भर च्र यो >> 
अस्माभिरुपोद्ध्रियते विदुर्पा पुरुषार्थसिद्धचपायोज्यम ॥ ३ ॥॥ 
प्द्च 

तीनलोकमें अनुपम जो है अरु अद्वितय नेन्नरसम है। 

ऐसा परमामस संथनकर, निज उद्देश्य बताना हैं ॥ 

है उद्देश्य अचारजर निश्चित, विद्वानोंके लिये जहो |. 

आत्म-प्रयोजन सिद्धिकरनका, सूलमंत्र हे 'घर्म' गहों ॥ ३ ॥ 


अच्वयअर्थ---[ लोकत्र्येकनेन्र ] तीनों लोकोंको वताने वाले अर्थात्‌ उनका स्वरूप आदि 
कहने वाले अद्वितीय तेत्रके समान [ परसागर्स प्रयस्नेद निरूप्य ] परमागम या द्वादशांगरूप जिन 
वाणीका गहरा प्रयत्नपूवंक अध्ययत्त या अभ्यास करके उसका [ अस्मालिः ] हम [ डपोद्घियते | _ 
उपदेश देते हैं क्योंकि [ अय॑ विदुपां पुरुषार्थसिद्धयुपाथ: ] यही धर्मोपदेश, विद्वानों या विवेकियों- . 
( समन्नदार जीवों ) के लिये अपने इंष्ट प्रयोजनकी सिद्धिका उपाय (मार्ग ) है, इसके अतरिक्त 
दूसरा कोई उपाय नहीं है। अर्थात्‌ उस परमागमका दोहनपूर्वक उसीसे प्रस्तुत पुरुषार्थसिद्धयुपाय 
नामक ग्रन्थको उद्धृत किया जाता है--में स्वयं उसका कर्ता नहीं हूँ ॥। ३ ॥ 


भावाथ--करुणासागर आचाय॑ संसारी भव्य जीवोंका हिंते करनेके उद्देश्यसे इस भ्रन्थकी, - 
रचना करके उसके द्वारा सत्यार्थ ((निक्चय ) धर्मका निरूपण कर रहे हैं अथवा उपदेश दे रहे. . 
हैं । और वह भी उपदेश, तब दे रहे हैं, जवकि उन्होंने द्वादशांग जिनवाणी ( परमागम ) का . 
पर्याप्त अध्ययन्त या मंथल करके सारभूत घर्मरत्नको प्राप्त कर लिया है एवं अनुभव प्राप्त कर _ 
चुके हैं | ऐसा करने या वतानेका प्रयोजन सिर्फ प्रामाणिकरता छानेका है, ख्याति आदि 
चाहनेका नहीं है। इससे वह उपदेश विश्वसनोय माना जाता है। तथा यह बात विद्वान समझ- 
दार ही समझ सकते हैं और वे ही उसको अपना सकते या पाल सकते हैं, यह तात्पय॑ है।यों तो 
अनादिकाल्से संसारी जीव सच्चे ( सत्या्थ ) उपदेशके बिना भूलभटक रहे हैं, पार नहों हो पाये हैं। 
नहीं मालूम कितनी वार निमित्त मिले परन्तु उनसे अज्ञानतावश लाभ नहीं उठा पाया, व्यथथ 
ही काल गमाया । आचार्य महाराजने यही सव सोच-विचार कर यह प्रयास किया है कि संज्ञीपंचे- 
'न्द्रिय विद्वान मनुष्य तो हित-अहितको समझें और जो अनादिसे चाह रहे हैं उसको प्राप्त करें। 
चाह श्रत्येक प्राणींकी सुख-शान्ति प्राप्त होनेकी है और दुःख व अज्ान्ति नष्ट होने की है। परख्तु 


१. सम्बन्ददनाधिकार.. . १६९ 


'उपायमें भूले हुए हैं, इसलिये उपेय ( साध्य ) की सिद्धि कदापि. नहों हो सकती, न उस भूलके 
. कारण अभी तक हो पाई है। सिर्फ चाह कर लेनेसे ही कार्य सिद्ध नहीं होता, जंव तक्र उपाय न 
: किया जाय ।॥ यद्यपि वस्तुका संयोग-वियोग होगा अर्थात्‌ कार्य सिद्ध ,होना व न होना स्वतंत्र है 
. परतंन्त्र नहीं है, जव जेंसा होना है तभी तैसा होगा, यह निश्चय है तथापि श्रद्धामें यह विश्वास 
- रखते हुए भी परीक्षाके तौर पर या कषायके वक्षमें होकर संयोगीपय्यायमें जीवोंके कर्मंधारा- बहती 

 है.अर्थात्‌ कुछ करने-धरनेका भाव या विकल्प अवश्य हुआ करता है और उसकी पृत्तिके लिथे 
जीव तरह-तरहके प्रयत्त या पुरुषार्थ भी करता है. अतएव उपाय करना कोई आंश्चर्यंकी चीज 
_ नहीं है न मिथ्याको निशानी है, कारणकि अन्‍्तरंगममें वस्तुस्वभावकी दढ़ श्रद्धा रखते हुए विवश 
 अरुचि या अनिच्छापूर्वक वह वेसा करता है अर्थात्‌ वह उसका स्वामी या कर्त्ता नहीं बनता 

- यह विशेषता उसके रहा करती है इत्यादि विवेकशीलता है जो विवेककी हमेशा रक्षा करती 
. रहती है। े | 


ह यही सव सोच-विचार _कर आचार्य महाराजने भी अपने - उद्धारक्ना और अन्य जीवोंके 
_उद्धारंका उपाय, इस ग्रन्थकोी बनाकर तथा उसमें हितकी बातें ( धर्मका सच्चा स्वरूप ) लिख- 
कर और अहितकी वाते ( धर्मका भमिथ्या स्वरूप ) निकालकर जीवोंको लक्ष्य कर उपदिष्ट किया 
. है एवं उनका ध्यान आकर्षित किया है तथा उसमें लगाया है अर्थात्‌: जीवोंको धर्म ( कल्याण 
के उपाय ) के विषयमें सम्यकृश्रद्धान, सम्यग्जञान, सम्यक आचरण कराया है या कराना चाहते 
. हैं। बस; यही उनका अभिधेय है जो इस प्रन्धमें .उत्तरोत्तर दर्शाया गया है, यही उनकी प्रतिज्ञा 
 अभिलाषा या हार्दिक इच्छा रही है व अन्त तक उसका निर्वाह किया गया हैं। इस ग्रन्थमें मख्य- 
_ तया: रत्नत्रय या सन्यग्दर्शनादित्रयका ही वर्णन किया गया है तथा उसीके सिलसिलेमें उसके 
- निमित्त व भेदं व अतिचार आदिका भी अतीव विशेषताके साथ कथन किया गया है जो दर्शनीय 
 अनुभवनोय एवं करणोय है । फलूतः यह ग्रन्थ अनुपम है, निश्चय धर्म ( कत्तंव्य ) और व्य- 
' बहारका बड़े मामिक छाव्दों द्वारा स्वरूप बताया गया है, अतः यह बेजोड़ है । वीतरागता 
. व विज्ञानता, ( मिथ्यात्वका छुटना ) ही धर्म है तथा सरागता व अज्ञानता ( मिथ्यात्वपत्त ) 
. ही अधर्म हैं॥ ३॥ ह 


...... श्री-अमृतचन्द्रांचाय यह बताते हैँ कि संसारमें धर्मतीर्थ (रथ ) को चलाने वाले या 
. प्रसार करने वाले सन्त-महात्मा केसे होना चाहिये-- 


मुख्योपचारविवरणनिरस्तदुस्तरविनेयदुवीधा: । 
व्यवहारनिश्चयज्ञा; प्रवत्तयल्ते जगति तीथम्‌ ॥॥ ४ ॥ 


प्चे 


च्ह 


सुख्य ओर उपचार कथन कर जन-अज्ञान मिथते हैँ 
ऐसे ज्ञाता व्यवहर-निरचय, जगमें तीर्थ चछाते हैं ॥ 


ह 
२० पुरुषाथ सिद्धयुपाय 


नामभेद है निश्चय-व्यवहर, जिसे सुख्य-उपचार कहा | : 
पीप मऊ नें ० (६ _ ! $ रा 
अथमभेद नहिं दोनोंमें कुछ वही प्रवत्तक . जीव महा ॥ ४ ॥ . 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ झ॒ख्योपचारविवरणनिरस्तदुस्तरविनेयदुबंधाः | जो सन्त . 
महात्मा, मुख्य उपचारके कथन या विहलेषण द्वारा दुरन्त या कष्टसाध्य[ अनादिकाछीन ) शिष्योंके ह 
अज्ञान या मिथ्यात्वरूप अन्धकारको मिटा देते हैं अथवा मिटानेमें समर्थ होते हैँ, ऐसी अपू् या 
अनुपम योग्यता वाले वक्ता या उपदेशक ही [ व्यवहारनिइच्यज्ञा: ] व्यवहार और तिदचयके 
समीचीन ज्ञाता माने जाते हैं और वे ही महापुरुष [ जगति तीथ प्रवत्त चन्ते | संसारमें धर्म- 
तीथ॑ ( धर्मरथ ) को चला सकते हैं, अर्थात्‌ सच्चे आत्महितकारी रत्तत्रयरूप अहिंसा धर्मका . 
प्रचार कर सकते हैं, अन्य कोई नहीं ॥| ४॥। दी 

भावार्थ--शास्त्रोंमें महात्माओंके अनेक नाम होते हैं, कोई-कोई मुख्य व उपचार ( गौण-) 
के ज्ञाता कहलाते हैं, और कोई-कोई व्यवहार निशचयके ज्ञाता कहलाते हैं, तथा कोई-कोई 
निमित्त उपादानके ज्ञाता कहलाते हैं, तो कोई-कोई अध्यात्म व आगमके ज्ञाता कहलाते हैं.. 
इत्यादि, किन्तु सभी एक जिनशासनके ही ज्ञाता या उपासक हैं--सभीका तत्त्वनिर्णयके विषयमें 
एक मत ( सिद्धान्त अविरोध ) पाया जाता है, लक्ष्य भी सभीका एक ही रहता है कि किसी 
तरह अज्ञानी जीवोंका अंधकार नष्ट हो और वे ज्ञानी बनें, भर्थात्‌ उनकी मिध्यादृष्टि छूटे 
और सम्यर्दृष्टि होवें। फलस्वरूप वे संसारसे पार होवें। जीवोंको सबसे वड़ा रोग रागह्ेष- 
मोहका है और उसके छूटे बिना उन्हें सच्चा सुखव शान्ति मिल नहों सकती, जिसकी चाह 
रहती है। फलत: उसका ही सच्चा उपाय करना चाहिये। परन्तु उस उपायको बताने वाले 
सच्चे ज्ञानी व हितैषी ही हो सकते हैं व होना चाहिये तथा वे केसे कब हो सकते हैँ जब -वे. . 
निरचय और व्यवहारके अच्छे ज्ञाता हों एवं मुख्य और उपचार कथन ( निरूपण ) के द्वारा स्या- 
ह्वाद या अनेकान्तकी स्थापना या पुष्टि करते हुए एकान्ती मिथ्यादृष्टि जीवोंके अनादिकालीन 

अज्ञान या एकान्तको सरलता पुवंक आसानीसे दूर करनेमें कुशल व समर्थ हों। अर्थात्‌ स्वयं... 
जो नय-प्रमाण-युक्तिका कुशल ज्ञाता हो, स्याह्गादनयका प्रयोग करनेमें पटु हो, तथा कल्याण - 
कारिणी वुद्धिवाला हो, सम्पग्दृष्टि स्वपरका ज्ञाता हो, इत्यादि गुणसम्पन्न होना ही . चाहिये. द 
तभी वह धर्म प्रवत्तंत कर सकता है यही बात आचार्यने इस इलोकमैं प्रदर्शित की है। किम्बहुना | 
सारभूत वात तो यही है। इसके बिना ही इस समय जेनधर्मका प्रचार व प्रसार कम होता जा _ 
रहा है। इसकी पुष्टि स्थविर आचार्य समन्तभद्र महाराज अपने यृक्त्यनुशासनमें करते हुए: 
कहते हैं-- े ५ ै | 
कार: कला कलुषाशयो वा श्रोतुः प्रवक्तुवंचनानयो वा । - 
व्वच्छासनेकाधिपतित्वलू्ष्मी-प्रसुत्वशक्तेरपवादहेतुः ॥१२॥ 
अर्थे--जिनेन्द्रदेव ! आपके पवित्र सर्वजत्तीन धर्मका प्रचार कम होनेका कारण: हमें... 
यह्‌ सा है कि एक तो कालिकाल ( खोटा काल ) है, दूसरा लोगोंके विचार ( भाव ) ' 
दुष्ट व खोटे हो गये हैं, तीसरे वक्ता और श्रोताके कथनमें मैत्रो या संधि नहीं बेठती अर्थात्‌ चय - 


१. सम्यग्दशनाधिकार -. -.. . ४: २१ 


और विवक्षाका भेद व समंझनेका भेद रह रहा हैं, एकता' स्थापित नहीं होती | फलत: विवाद 
खड़ा हो जांता है, इत्यादि अनेक कारण बाधक होनेसे जेनधर्मका प्रचार दिन-प्रतिदिन घटता 
“जाता है, यह दुःख व पर्चात्तापकी बात है। 


इसो प्रकार आचार्य अनेकान्तरूप वस्तुकी. सिद्धि करते हैं। यथा-- 


विवक्षितों मुख्य इतीष्यततेडन्यो गुणो$विवक्षा न निरात्सकस्ते । 
तथारिमित्रानभयादिशक्तिद्व यावधे: कायकरं हि. चस्तु ॥ 
ः चछ्ु० स्वयसू ० ७३ | 


.  अर्थ--पदार्थोके जिस धर्म यां अंशेका - उपदेश या कथन किया: जाता है वह मख्य या 
: विवक्षित कहा जाता है तथा जिस धर्मका कथन न किया जाय, वह गौण ( उपचरित ) या 
'. अविवक्षित माना जाता है किन्तु नष्ट नहीं हो जाता अर्थात्‌ वस्तुके मुख्य व गौण दोनों धर्म 
: परस्पर सापेक्ष ( एक दूसरे की अपेक्षासे ) रहते हैं, जो अनेकान्त का सूचक है। जैसे कि एक ही 
देवदत्त किसीका श्र है तो किसीका मित्र है और किसी कान शत्र हैन मित्र है ( अनु 
. भयरूप है ), फलतः अनेक धर्म वाला हैं। सांरांश यह कि विरोधी दो आदि अनेक धर्मंवाली 
. वस्तु या अनेक धर्मंवाला पदार्थ ही कार्यकारी होता है, एक -धर्मवाला नहीं, पदार्थ स्वभावत 
सामान्य-विशेषरूप या उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यकूप है या गुणपर्यायरूप। दूसरे शब्दोंमें निर्चय- 
: व्यवहाररूप या मुख्य-गौणरूप या विवक्षित-अविवक्षिपरूप है। इस प्रकार जो सभी बातोंका 
* ज्ञान रखता हो, अनेकान्तसे परिचित हो, युक्ति-आंगम कुशल हो वही संसारमें धर्मका प्रचार 
“कर संकता है। प्रारम्भमें किसीको समझाते समय व्यवहारी ढंगसे ही दष्टान्त वगेरह देकर द्रव्य 
* या पदार्थंका यथार्थ बोध कराया जाता है। अतः वह क्थंचित्‌ प्रयोजनीय होता है, किन्तु जब 
- बही जीव पदार्थका असंली स्वरूप जान लेता है तब अपने आप वस्तुके चकली स्वरूप व 
' उसके प्रदर्शक साधनोंसे उपेक्षा हो जाती है--हेयबुद्धि कर लेता है। निश्चयका ज्ञाता व रुचिया 


१.० जो जिणमय॑ पविज्जद तामा व्यवहारणिच्चयों  मुयए । 
एक्केण विणा छिज्जइ तित्थं अष्णेण उण सच्चं ॥ . ॥ क्षेपक समयसारे 


अर्थ--जो जीव जिज्ञासु होकर जिंनयत या जिनधर्मकों जानना चाहता हैँ उसका कत्त व्य है कि 

बह येथावसर निश्चय व व्यवहार दोनों वयोंका सहारा ( आश्रय ) छेवे अर्थात्‌ दोनोंके स्वरूपको समझे 

और. वर्त्तावमें छावे | किन्तु वराबरीका .दोनोंको न समझे, न हमेशा उपादेय माने । हाँ, हीनदशामें . रहते 

- समय यदि व्यवहार कार्य ( क्रिया या प्रवृतिरूप धर्म शुभराग ) छोड़ दिया जाय तो तीर्थयात्रा आदि 

"बाह्य प्रभावना मिट जायगी, यह हानि होगो तथा निश्चय कार्य या घर्म ( तत्त्वनिर्णयरूप स्वभाव ) को 

 छोड़.दिया जाय तो वीतराग सत्यता नष्ट हो जायगी सत्य-असत्यका भेद ही न रहेगा इत्यादि हानि होगी । 

' . फलूत: व्यवहार और निदचयका ज्ञाता अवश्य होना चाहिए, वही जिनमतको घारण--पालन कर सकता है, 
. यह मूल इलोकका भाव या आशय ( रहस्य) है, इति। * 


श्र पुरुषाथंसिद्युपाय , 


शुद्धवस्तुका ही आलम्बन ग्रहण करता है। इसी लिये वह शुद्धको अबुद्ध में नहीं मिलाता, खालिश, 
रखता है। किन्तु खाली व्यवहारका ज्ञाता किसीको किसीमें मिलाता है व वसा कथन या उप- | 
देश देता है, अतएवं वह हितकारी वहमार्गदर्शक नहीं है, किन्तु वह हेय. है। अतः निरुचय व्यव- 
हार या मुख्य गौणका ज्ञाता होना अनिवाय है । 


धर्ममें अनेकान्तता 


व्यवहारनयसे धर्म सम्यग्दर्शन, सम्यग्तात और सम्यक्चारित्ररूप तीनतरह का है। विभाव 
( मिथ्यात्त्वादि अधर्म ) का झत्र ( विपक्षी ) है और स्वभाव ( सम्यग्दर्शनादि सुधर्म ) को मित्र _ 
है। तथा निशचयनयसे धर्म वीतरागतारूप होनेसे अनुमयरूप है अर्थात्‌ किसीका न ज्त्रु है न किसी 
का मित्र है किन्तु आत्मरूप है, इसी प्रकार धर्म दुःखहर्त्ता व सुखकर्त्ता या संसारहर्ता व मोक्ष .. 
कर्ता है इत्यादि अनेकान्तता उसमें पाई जाती है--उसका जानना अनिवाये है ॥ ४॥ 


हे 


आचाय॑ निरचय और व्यवहारका स्वरूप और नामान्तर वतलाते हैं जिनमें वहुधा संसारी . 


कर र्या २ भ थे + ७ ५ 
निश्चयामह सृताथ व्यवहार वणयन्त्यमृताथंस्‌ | . 
थे ८ कप &. 
भृताथवोधविम्युखः प्रायः सर्वोडपि संसार।॥ ५॥ 
पच् | 
सत्यरूपको निएचय कहते, कल्पितको' व्यवहार कहा । 
संसारी जन भूल रहे हैं, भेद न जानत उनमें हा ! 
अतः न वे जन कर सकते हैं निज अरु पर कल्यःण जहाँ ॥ 
उसके खातिर करना होगा ज्ञान उभयका प्रथम यहाँ | ५ || 


अन्वयअथ--गणधरादिक आचाय॑ कहते हैं कि [ इद ] परमागममें या छोकमें [ मतार्थ .. - 
निरचर्य वणयन्वि ) भूतार्थवा नाम निश्चय समझना अर्थात्‌ जो नय, सत्य या यथार्थताकों - 
वतावे या कहे उसको निशचयनय जानना और [ जमूतार्थ ध्यवहारं वर्णयन्ति | अभता्थंका नाम 
व्यवहार समझना अर्थात्‌ जो नय, अंसत्य यां अयधथार्थतांको बतावे या कहे उसको व्यवहार . ॒ 
न्य समझना चाहिये । किन्तु [ प्राय: सर्वोध्षि संसारः ] देखा जाता है कि बहुधा (अधिकतर) .. 
संसारके प्राणी [ भृवाथंबोधविमुखः .] निरचयके ज्ञानसे रहित हो रहे .हैं अर्थात्‌ उत्तको . निए- 
चयका ज्ञान नहीं है, केवल व्यवहारका ज्ञान है अतएव वे अज्ञानी हैं यह खेद की बात. है 
॥ ५ . | 
हि भावाये--यथार्थ तत्त्वज्ञानके विना जीवन निष्फल है। चाहे वह देवेन्द्र, नरेन्द्र नागेन्द्र- 
कोई भी हो, क्योंकि वह कभी संसारसे पार नहीं हो सकता, न उच्तकी अभिलाषा पुरी हो सकती . । 








-असत्य । २.कष्ट या दुःखकी बात । ३.संसारमें । ४.कर्म भूमिमें । 
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है । सभी जीव सुख-शान्ति. चाहते हैं, दुःख व अशान्ति नहीं चाहते, परन्तु इंष्टसिद्धि चाहने 
: मात्रसे नहीं होती । जंब तक कि. सच्चा उपाय न किया जाय । ऐसी स्थितिमें सच्चा उपाय या 
. मार्ग बताने वाले सदगुरु ही होते हैं, जो ज्ञाच-वैराग्य सम्पन्त हैं एवं कुशल वक्ता हैं तथा 
. » जिनके स्वपर कल्याणको भी भावना है। इसीलिये उनका कहना है कि सबसे पहले कल्याणार्थी 
 जीवोंकी निश्चय और व्यवहार का भेदरूप सम्यग्शान प्राप्त करता चाहिये और उसके लिये 
., सभी अनुयोगोंके शास्त्रोंका अध्ययनं, मनन, धारण करना चाहिये तथा सबका निष्कर्ष निकालूकर 
' “अन्तर निकालना चाहिये । उसमें जो उपादेय हो उसको ग्रहण करना चाहिये और जो हेय हो 
उसको छोड़ देना चाहिये। परन्तु निर्णय या परीक्षा विना यह कार्य नहीं हो सकता है। उसके 
_ लिये वाह्य निमित्त मिलानेका पुरुषार्थ करना चाहिये। शास्त्र पढ़ता, प्रमाण-नय-निक्षेप आदिके 
'स्वरूपको जानना, स्मरण रखना, हेय, उपादेय व उपेक्षणीय इन तीन तरहके ज्ञेयोंका जानना 
, अनिवाय॑ है। पश्चात्‌ तदानुकूलछ क्रिया करना आवश्यक है, ऐसी स्थितिमें नयोंका यथार्थ स्वरूप 
समझसा मुख्य कत्त॑न्य है | ह 


ह यहाँ पर प्रशइत हो सकता है कि जब लोकव्यवहार या छोकयात्राको चलानेके लिये 
प्रमाण, नय और निक्षेप ये तोन साधन माने जाते हैं तब उनमेंसे पहिले नय-साधनपर जोर 
क्यों दिया जाता है ? इसका समाधान यह है कि जव सारा संसार अज्ञान-अंधकारसे व्याप्त 
हो तथा पूर्ण प्रकाशका मिलना असंभव हो तब उस गाढ़ांधकारके समय कार्य चलानेको तारा- 
गंणों ( तरइयों ) का या छोटे-छोटे दीपकोंका उजेला ( प्रकाश ) ही सहायक या समर्थ होता 
है किन्तु वह प्रकाश स्पष्ट या निर्मल होता चाहिये, धूमिल या कुहरा जैसा मलीन नहीं होना 
चाहिए, जिसमें स्पष्ट. न दिख पड़े एवं टकरानेकी या भल-भटक हो जानेकी संभावना न हो । 
. ठीक उसी तरह अनादिकालसे अज्ञान-अंधकार द्वारा व्याप्त छोकके प्राणियोंकी आंशिक काम- 
- . चलाऊ या लोकव्यवहारचराऊ ज्ञान ( नयरूप-आंशिकज्ञान ) होना अनिवाये है और वही 
. .शकक्‍्य व संभव है। परन्तु वह नयरूप आंशिकज्ञान भी स्पष्ट व निमेठ होना चाहिये, धूमिल 
..  सछीन ) या धोखा देने वाला कुहराकी तरह नहीं होना चाहिए, तभी प्रयोजन या छोक- 
यात्रा यां इष्ट्सिद्धि हो सकती है अन्यथा नहीं । फछूत: लोकयात्राके मुख्य साधन नयोंका 
“ ठीक-ठीक ज्ञान होना अंनिवार्ण है क्‍योंकि वे ही प्रगाढ़ अज्ञानांधकार में फैसे हुए प्राणियोंको 
“निकालनेमें समर्थ हैं । इसीसे सदगुरु आचाये अधिक जोर देते हैं कि निश्चय और व्यवहार दोनों 
नयोंका ज्ञाता' होना चाहिए। यद्यपि आरम्भमें व्यवहार - अपेक्षणीय है, परन्तु समर्थ अवस्थामें 
* उससे लक्ष्यकी सिद्धि नहीं हो सकती। अर्थात्‌ उस व्यवहाररूप अशुद्ध मान्यतासे शुद्ध स्वरूप 
वस्तुकी प्राप्ति. कदापि नहीं हो सकती, जो अभीष्ट है, क्योंकि शुद्धसे ही शुद्धकी प्राप्ति होती 
है। इस यथार्थ. निर्णय या सिद्धान्तके बल पर ही वस्तुकी या लछोककी व्यवस्था निराबाध 
चलती आई है व आगे भी चलेगी ।.सत्य हमेशा सत्य रहता है और असत्य असत्य ही रहता 
. है। तदनुसार जब जीव (आत्मा) के सत्यनय ( निश्चयनय ) का उदय या प्रकाश होता है, 
- . तभी उसे अपना या दूसरेका यथार्थ रूप अथवा शुद्ध स्वरूप दिखने लगता है और उसीका 
.. श्रद्धान या विश्वास होने छूगृता है एवं वही उसे सुहाता है दूसरा कुछ नहीं सुहाता अर्थात्‌ वही 


५ € चर 
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से प्रिय लगता है, उसीमें उसका उपयोग या चित्त लगता है, यह स्वाभाविक है। हाँ, जब तक .. 
उस श॒द्ध स्वरूपका दर्शन या उसकी प्राप्ति एवं उसका अनुभव या- स्वाद नहीं आता -तव तक 
जीव वराबर भला रहता है और नकलीको असली मानता है व उसीमें संतुष्ट रहता है, जो / 
कपमंड्क जैसा है अथवा तिलीके तेलकों ही सर्वोत्कृष्ट मानता है, या गुड़को ही उत्तम मानता 
है किन्तु जिसने घीका स्वाद या मिश्रीका स्वाद ले लिया हो वह कभी गलत या नकली धारणा 
या सत्यता नहीं कर सकता, न करेगा, यह पक्‍का है, अटल हैं। फलत: स्वाभावभाव या सहज 
स्वभावकी अपेक्षासे तय व प्रमाण दोनों साधनोंके द्वारा यथार्थ ज्ञान होता है किन्तु तीसरे साध 

( निक्षेप ) द्वारा, व्यवहा रका चलाना मात्र माना जाता है, यह सारांश है। ' 


अनादिसे संयोगीपर्यायमें रहने'वाले तमाम जीवोंकों पेश्तर पर्यायकी अपेक्षा शुद्ध व 
अशुद्धका ठीक-ठीक ज्ञान करानेके लिए ही निश्चयनय और व्यवहारनयका उपदेश दिया है कि 
संज्ञी पंचेन्द्रिय पर्याध्क जीवोंको निशचयनय और व्यवहारनय ( साधनरूप ) का स्वरूप जानना. 
अनिवाय है। क्योंकि वह एक तिर्णय करनेकी या सत्य असत्यको पहचाननेकी कसौटी है। उसके 
साथ-साथ दोनोंकी यथावसर आवश्यकता भी है और उनकी परस्पर,संधि या सापेक्षता भी है। 
कारण कि वस्तु एक स्वभाववाल्ली नहीं है, अनेकस्वभाव ( धर्म ) वाली है. तब उसका कथन 
पुरा तो एक साथ नहीं होता । किन्तु क्रम-क्रम से होता है ##लेकिन वे अनेक धर्म उस समय भी वस्तुके 
साथ-साथ गौणरूपसे ( अविवक्षित ) बरावर मौजूद रहते हैं, नष्ट नहीं हो जाते अथवा दृष्टिके 
बाहर नहीं हो जाते किन्तु दृष्टिके भीतर ही रहते हैं, जब अमुक धर्मकी विवक्षा होती है। ऐसी 





१,  तिलतैलमेव मिए्ट येत न दृष्ट घृतं क्वापि । 
अविदितपरमान्दो वदति जनों विषय एवं रमणीय: ॥॥ 


अर्थ--जिस पुरुषने जन्मसे तिलींका तेल ही खाया है, कभी घी नहीं खाया, वह तिलीके 
तेलकी ही प्रशंसा ( तारीफ ) करेगा, क्योंकि उसकी दृष्टिमें दूसरी कोई श्रेष्ठ वस्तु है ही नहीं 'उसीका 
संस्कार है। इसी तरह जिसको वैपयिक सुखका ही अनादिसे स्वाद आया है अर्थात्‌ जो पराश्चित व्यवहार 
में हो छीन हो रहा हैं या पग रहा है किन्तु कभी स्वाश्रित निरचयरूप आत्मिक सुखंका स्वाद नहीं मिला 
है वह कभी उसकी चाह, रुचि या प्रशंसा नहीं करेगा, यह स्वाभाविक संस्कार हैं ।॥ पीलिया रोगीकी तरह . 
( अशुद्ध दृष्टि वाले की तरह ) यथार्थ वस्तु को देख भहीं सकता इत्यादि संमझना । 


बरस, उक्त प्रकारके कथनका नाम हो स्याद्वाद' है । अर्थात्‌ वस्तुमें परस्पर' सापेक्ष ( संधिपूर्वक ) 
रहने वाले अनेक धर्मोका शब्दशक्तिके अनुसार क्रमश: कथन करंना 'स्याह्गाद कहलाता है । इसीका दूसरा 
नाम कर्थचिद्वाद या अपेक्षाबाद है । और अनेकान्तवाद उसका विषय हे । 


१. इसीका नाम स्यात्नया है। अर्थात्‌ क्रम-क्रमसे अनेक धर्मोको जानना; कारण कि क्षायोप- 
शमिक ज्ञानके अंशोंका यही.स्वभाव'है ( शक्ति है ) कि थोड़ा-थोड़ा परस्पर सापेक्ष जानता | इस- प्रकार - 
स्याह्मद या स्यात्‌ तय, वस्तु ( पदार्थ ) को. जातने व कहते वाला: है:इति । 


पा 4. संस्यग्देशदुनाधिकार :..... रा २७ 

_ सापेक्षता परसंपरं सब घर्मोकी रहती हैं। इसीका नाम विरोध रहित संधि है, जो कभी पृथक्‌ या 

»  विनष्ट नहीं होती । -तंदनुसार ही वस्तुको जानना व कथन करता । बस, यही अनेकान्तकी शलो 

- है या पद्धति है। फलछतं: निश्चय और व्यवहारसे वस्तुकी जाननेके लिए ही आचार्यने इस ग्रत्थकी 
रंचना की हैं। 


नयोंके भेंद व स्वरूप 


ु इस इलोकमें नयके निश्चय व व्यवहार ये दो भेद बतलाये हैं और उनका समान्य लक्षण 

भी वतलछाया है जो सर्वत्र व्याप्त (घटित ) हो सकता है। भूतार्थ--निश्चय और अभूतार्थ--व्यवहा र 
- यह स्वरूप, आत्मभूत व अनात्मभूत--इस नामोंमें भी व्यवहृत किया जा सकता है अथवा अभिन्‍न 
. .. प्रदेश और भिन्‍्त प्रदेश इन दो नामोंमें भी कहा जा सकता है। इसी तथ्यको द्रव्याथिक व 
.... पर्यायाथिक नामसे भी कहा जाता है। अस्तु । 


.. आचायनि चयोंके लक्षण, कारण और कार्यंकी अपेक्षासे किये हैं। यथा--प्रवचनसार गाथा 

१८९ में “शुद्धद्वव्यनिरूपणात्मको निरचय: और “अशुद्धद्रव्यनिरूपणात्मको व्यवहार: जो नय शुद्ध 

( परसे भिन्न स्वाश्रित ) द्रव्यका या वस्तुका कथन करे, उसको निशचयन्य समझना और जो नय, 

. अशुद्ध यां संयोगी द्रव्यका निरूपण करे, उसको व्यवहारनय जानना, ऐसा कहा है। यह तो शब्द- 

.  नयको अपेक्षा कार्यका प्रदर्शन है, उससे निश्चय और व्यवहारका लक्षण गठित किया गया है और 

.: बेसा ही छोकमें कथन किया जाता है। तथा कहीं कहीं कारणकी अपेक्षासे भी लक्षण बताया 

जाता है, जेंसे कि दिव्यध्वनि निश्चय और व्यवहार रूप .है अर्थात्‌ दिव्यध्वनि पुद्गलकी ( भाषा- 

. वर्गणाकी ) पर्याय है, ऐसा कहना निश्चयंकी कथनी है, इसमें रंचमात्र अभूताथेता नहीं है। कारण 

- कि पर्याएँ सब द्रव्यमें ही हुआ करती हैं जो सत्यरूप हैं, स्वाश्वित है। और दिव्यध्वन्ति नेमित्तिक 

. - है अर्थात्‌ केवलज्ञानके -निमित्तसे प्रकट या उत्पन्न होती है ( पराश्चित है )। अतएव वह व्यवहार- 

' रूप है, ऐसा कहता व्यवहारकथन है। यहाँ पर कारणकी अपेक्षा कथन है और उपादानकारण 

. '( भाषावर्गणाएँ पौदूगलिक ) और .निमित्तकारण ( केवलज्ञानादिक ) हैं। इस प्रकार दो तरहका 

कथन शब्दों दहवरा होता है अतएवं वेसा ही शब्दात्मक लक्षण बनाया गया है। लेकिन जब 

: नयात्मकज्ञानके विषय ( ज्ञेय ) होने की अपेक्षासे विचार या चिन्तवन या अचुभव किया जाता है 

- तब पदार्थंके आंशिक शुद्ध ज्ञान होने या करनेको निश्चयनय कहते हैं और पदार्थके आंशिक अशुद्ध 

. ज्ञान होनेको व्यंवहारनय कहते हूँ, यह सिद्धान्त है। परन्तु इसके सम्बन्धमें यह विशेषता है कि 

. - केवलीसर्वज्ञका ज्ञान नयात्मक ( खंडरूप ) नहीं होता वह सर्वाशरूप युगपत्‌ होता है किन्तु क्षायोप- 

' शमिवज्ञानियोंका श्रुत ज्ञान ही नयात्मक होता है और प्रामाणिक होता है। कारण कि वह सापेक्ष 

: “होता है, निरपेक्ष नहीं ॥ भर्थात्‌ पदार्थके सर्वाशोंसे वह सम्बद्ध या अनुस्यूत रहता है असंबद्ध था 

: अननुस्यत नहीं रहता या उन सबमें प्रदेशभिन्नता चहीं रहतौ इत्यादि विशेषता समझना । इसीका 
:. त्ञाम 'स्थात्‌ ( कथंचित्‌ ) नयज्ञान हैं', किम्बहुना | 


“१, एसो वंधसमासों जीवाणं णिच्छएण पिह्िद्दों । अरहंतेहिं जदीणं ववहारो अण्णपहा भणिदो ॥ 
हा है; ू 


२६ पुरुषाथ सिद्धयुपार्य 


निश्चयनयके भेद व्‌ लक्षण 


निर्चयनयके दो भेद होते हैं ( १ ) शुद्धतिश्वयनय (२) अशद्धनिस्चयनय । (१) जो 
तय, द्रव्य ( पदार्थ ) के परसे भिन्न शुद्ध स्वरूपका निश्चय करावे या ज्ञान करावे उसको शुद्व . 
निशचयनय कहते हैं यह ज्ञानात्मक है तथा जो द्रव्यके शुद्ध स्वरूपका कथन या निरूपण करे उसको . 
उपचारसे निशचयनय कहते हैं कारण कि शुद्धद्रव्यके निरूपक शब्दोंको यहाँ पर नय ( ज्ञानका 
भेद ) मान लिया जाता है, यही उपचार है। ज्ञान और शब्द जुदे-जुदे हैं। जैसे कि आत्मा परसे भिन्‍न 
ज्ञानदर्शनरूप चेतनाका पिण्ड है” ऐसा सत्य बोध करानेवाला नय ही शुद्ध निर्चयत्तयका लक्षण ' 
व स्वरूप है। ( २) तथा रागादिक विकारीभाव आत्माके हैं ऐसा अशुद्ध वोध करानेवाला नय, 
अशुद्ध निरचयनयका लक्षण है। इसका खुलासा इस प्रकार है कि 'रागादिक विकार था दोप . 
आत्माके सहज स्वभाव नहीं हैं क्योंकि वह तो गुणी या निर्दोष है--ज्ञावदर्शनसुखबलवाला अना- .. 
दिसे ही है ( जन्मजात विरासतरूप है ) किन्तु संयोगी पर्याय, जो अनादिसे हो रही है, उसके हैं. 
( शुद्ध या पृथक आत्माके नहीं हैं) अथवा औपाधिक एवं विनव्वर हैं सदा ( त्रेकालिक ) स्थायी 
नहीं हैं अतएव यह अशुद्धता है। फिर भी ( तथापि ) वे रागादिक विकार आत्माके ही प्रदेशोंमें. 
होते हैँ यह निश्चय या यथाथे बात है, अतएवं उक्त मान्यता या कथममें कुछ सत्यता भों है । 
फलत: ज्ञानदर्शनादिक ( गुणों ) और रागादिक ( विकारों--दोषों ) दोनोंके एक आत्माके प्रदेशोंमें 
ही उत्पन्त होनेसे, अशुद्धपता व निश्चयपना दोनों सिद्ध होते हैं। इसप्रकार अशुद्ध नि३्चय- 
नयका स्वरूप समझना चाहिए। ( बृहत्‌ द्रव्य-संग्रह गाथा नं० ८।९ में भी देख लेना )। 


व्यवहारतयका लक्षण और भेद ह 
(१) जो तय, अशुद्धता ( परके संयोग सहितरूप ) का परिचय या वोध करावे उसको 
व्यवहारतय कहते हैं अर्थात्‌ यह अन्यको अन्यमें मिक्काकर बतलाता व कहता है, शुद्ध नहीं वताता 
व कहता, यह भेद है। जेसे आत्माको द्र॒व्यकर्मादि व शरीरादिसे बदध या संयुक्त बतछावा व कहना 
जो अश्युदृध व गलत है क्योंकि भात्मा ( जीव ) व ब्रव्यकर्माद ( जड़पुद्गल ) दोनों पृथक्‌-पुथक्‌ 
है, कोई किसीके नहीं हैँ, सवका गुण-स्वभाव आदि जुदा-जुदा है--तादात्म्यरूप अभेद नहीं है। 


व्यवहारनयके ३ तीन मेद हैं ( १) भेदाश्रित (२) पराश्रित (३ ) पर्यायाश्रवित। अखंडद्गव्य 
( वस्तु ) में खंड कल्पना करना भेदाश्चित व्यवहार कहलाता है अर्थात्‌ प्रदेशोंका भेद न होनेपर भी 
संख्याकी स्थापना करना। जेसे कि आत्माको असंख्यात प्रदेशी मानना या कहना इत्यादि। इसी तरह 
आत्मा या प्रत्येक द्रव्य, स्वाश्रित या स्वाधीच है अथवा स्वसहाय है, परन्तु उसको पराश्चित या. 
परसहाय मानना, कहना भी व्यवहार है। जैसेकि द्वव्योंका सभी कार्य पर या निमित्तादिकी सहायंतासे 
होता है, इत्यादि व्यवहार ( अभूतार्थ ) है, कारण कि कार्यपर्यायें सब उसी द्रव्यमें उपादानसे ही 
प्रकट या उत्पन्न होती हैं ऐसी वस्तुस्थिति है। तथा पर्यायोंके द्वारा द्रव्यमें भेद हो जाता है ऐसा 
मानना व कहना, यह भी व्यवहार है। कारण कि द्रव्य कभी नहीं वदलूता, न भेदरूप होता है । 
जेसे नर-नरकादि पर्यायोंसे जीव द्वव्य नहीं बदरूता, किन्तु वेसा मानना व्यवहार या उपचार ही 
है । इसप्रकार व्यवहा रनयके ३ तीन भेद माने गये हैं । ० 


| ः 4, संस्यग्दंशनाधिकार. ४ अब 
: - द्रव्याथिक च॒ पंर्यायाथिकतयका स्वरूप व भेद 
(१) जिस नयका उद्देश्य या मुख्य. प्रयोजन द्रव्यकी शुद्धताको को वताचा या ज्ञान कराना 
हो अर्थात्‌ जो नय सिर्फ द्रव्यके शद्ध स्वरूपको बतलावे उसको द्रव्याथिकनय करहते हैं। जेसेकि 


- संयोगी पर्यायसे रहित सर्वथा शुद्ध सिद्ध परमात्माके स्वरूपका ज्ञान कराना, क्योंकि वे सर्वथा 
बुद्ध अर्थात्‌ कार्यकारणभावसे रहित पृणं शुद्ध जीव द्रव्यरूप हें। संसारदशामें जीवद्रव्य कार्य- 


.... कारणरूप होता है तथापि आत्मद्वव्यके साथ उत्तका तादात्म्य सम्बन्ध नहीं होता वह आत्मद्र॒व्य 


परसे भिन्‍ततारूप शुद्ध रहता ही है, अस्तु । द्रव्याथिकतयके ३ तीन भेद ( उपनयरूप ) माने गये 


.. हैं। यथा ( १) नैगम (२) संग्रह (व्यवहार । तीनोंके लक्षण निम्तप्रकार हैं। 


(.१ ) जो नय दो पदार्थोमेंसे एककी मुख्य और दसरेकी गौण करके भेदरूप या अमेदरूप 


. बतलावे - ( जनावे ) उसको नैगमसय कहते हैं। अथवा कार्यके संकल्पमात्रको वतानेवाला नय 


: ( ज्ञान ) नेगमनय कहलाता है| जैसे कि रसोई बनानेके संकल्पमात्र करते समय किसीके पूछनेपर 
' -कि क्या कर रहे हो ? जंवाब देना कि रसोई वना रहे हैं इत्यादि यहाँ कार्य पर्यायमें द्रव्यका 
- आरोप है। _ 


ह (२) जो तय, जातिभेद ( विरोध ) न करके समुदायरूपसे द्रव्य ( पदार्थ ) को ग्रहण करे 
- या.बतावे उसको संग्रहनय कहते हैं । जैसे सामान्यतः व॒क्षोंके समहको वन कहना या जानना 
. पर्यायोंका भेद ने कर जीवमात्र सबको बराबर मानना यह जोवराशि है' इत्यादि। 


(३ ) जो नय, अभेदमेंसे भेद करे अथवा संग्रहनय द्वारा ग्रहण किये गये पदार्थोर्मेंसे पृथक्‌- 
: पथक वतावे या करे, उसको व्यवहारनय कहते हैं। जेसे वनमेंसे, यह नीम है, यह सागोन है, यह 
_ आम है इत्यादि! या जीवराशिमेंसे, यह त्रस है, यह स्थावर है, यह एकेन्द्री है, यह दो इन्द्रिय है 
. यह देव है, यह मनुष्य है इत्यादि । 


पर्यायाथिकनयका स्वरूप व भेद 
(२) जिस नयका उद्देश्य, द्वव्यकी पर्यायमात्रको ( संयोगीपर्यायको ) ग्रहण करने.या 


| द बतानेका हो अथवा जो नय, मुख्यतासे पर्यायकोी ही बतावे या कहे, उसको पर्यायाथिकनय कहते 
.. हैं। उसके चार भेद हैं यथा--( १) ऋजुसूत्र, ( २) शब्द (३ ) समभिरूढ़ (४) एवंभूत । 


. १, --ण कुदोचि वि उप्पण्णो जम्हा कज्जं ण तेण सो सिद्धो । 
: - ” उप्पादेदि ण किचि वि कारणमवि तेण ण य होदि ॥३६॥ पण्चास्तिकाय 
अर्थ --सिद्ध परमात्मा, किसीसे अर्थात्‌ कर्मक्षयद्वारा उत्पन्न नहीं होते किन्तु स्वयं स्वोपादानसे होते 


हैं अतएव कार्यरूप- नहीं हैं तथा किसोको अर्थात्‌ स्वकोय संसार पर्यायकों तथा परको उत्पन्न नहीं करते 
:.. अतएव कारंणरूप भी नहीं है किन्तु ज्ञातादृष्टा मात्र शुद्ध द्रव्यरूप हूँ इति | 


२८ पुरुषाथ।|सद्धयचपाय 


(१) जो तय भूतभविष्यत्‌ पर्यायको ग्रहण तल कर सिफ वर्तमान प्यायकों ग्रहण करे या ..' 
ज्ञात करावे, उसको ऋजुसू तनय कहते हैं । जैसे यह पुरुष जवान है इत्यादि | । 


(२) जो तय छिंग, वचन, कारक, काल, उपसर्ग आदिके भेदसे पर्यायमें भेद करे या... 
जतावे, उसको शब्दनय कहते हैं। जेसे--दार, भार्या, कलत्र इत्यादि भेद समझना, सभापति- 
उपसभापति इत्यादि। 


(३ ) जो नय लिगादिकका भेद न कर रूढ़िरूप अर्थ ( पर्याय ) को ग्रहण करे उसकों. सम- 
भिरूढ़ नय कहते हैँ । जेसे--गाय, वे, घोड़ी, घोड़ा यहाँ लिग भेद होनेपर भी सवको पशु .या 
तिर्यजच वताना। अथवा लिंगादिकका भेद न होनेपर भी जो नय, पर्याय शब्दके भेदसे अर्थात 
वत्तमात समयकी क्रिया देखकर भेद करता है उसको समभिरूढ़तय कहते हैँ | जंसे देवराज .( इन्द्र ) 
को रनवासमें शचीपति, राज्यसभा ( दरवार ) में इन्द्र, लड़ाई के समय पुरन्दर आदि कहता - 
या जानना । हलक 


(४ ) जो नय शब्दका जेसा अर्थ हो वेसा परिणमते समय ( क्रिया करते समय ) हीं वेसा हे 
माने या कहे, जिसको एवंभूतनय कहते हैं । जेसे पूजा करते समय ही पुजारी कहता, अन्य समय 
नहीं इत्यादि । 5 न 5 


व्यवहारनय या उपनयके भेद 


(१ ) सदभूत व्यवहारनय (२) असद्भूत व्यवहारनय ५ ३) उपचरित व्यवहारनय 
(४ ) अनुपचरित व्यवहारनय ये चार भेद हूँ। अर्थात्‌ मूलमें न्यवहारके एक सदमूत व्यवहार, 
दूसरा असदरभूत व्यवहार दो भेद हैं पश्चात्‌ सद्भूत व्यवहार के उपचरित व अनुपचरित ऐसे दो 
भेद होते हैं कुल ४ चार भेद समझना चाहिये। अथवा सामान्य संग्रह भेदक व्यवहार व॑ विंशेष 
संग्रह भेदक व्यवहार, कारण कि संग्रहनय द्वारा ग्रहण किये हुए पदार्थोमें भेद करना, यही एक. 
मुख्य प्रयोजन व्यवहारनयका है। जेसेकि द्रव्यें ( संग्रहरूप ) जीव व अजीब दो भेद रूप हैं तथा 
जीव संसारी व मुक्त दो तरहके होते होते हूँ इत्यादि भेद करना। 


(२) ऋजुसू त्रके दो भेद--एक सूक्ष्म ऋजुसूत्र, अर्थात्‌ जो एक समय ही स्थित रहे । 
प्रतिक्षण विनश्वर पर्याय या अर्थपर्यायरूप । दूसरा स्थूल ऋजुसूसत्र अर्थात्‌ जो अनेक.समयतक॑ 
स्थित रहे। मनुष्य तिर्य॑ञ्चादि व्यंजनपर्यायरूप । 


( ३-४-५ ) शब्द-समभिरूढ़-एवंभूत ये तीनों एक २ भेदरूप ही हैं । इनमें भेद नहीं है। 





६. पदाथके एकनय या अशकी ग्रहण करके उसको अनेक या अनेक तरहसे भेद या विकल्पों द्वारा 
ज्ञापित करना या कहना उपनय कहलाता है । यह मलनयोंका सहायक या सापेक्ष रहता या;होता है । 


3. सस्यग्द्शनाधिकार २५ 


/.... विद्लेष-्रव्याथिकतयके १० भेद | पर्यायाथिकत्यके ६ भेद ।. नेगमनयके ३ भेद। संग्रह 
.- नयके २ भेद । व्यवहां रतयके २ भेद | ऋजुसूत्रनयके २ भेद | शब्द-समभिरूढ़-एबंसूत-तयका १, १ 
. भेद तथा उपत्तय, सदूभूतत व्यवहारके शुद्ध व अशुद्ध दो भेद | उपचय, असद्भूत व्यवहा रन्यके 


. ३ भेद । उपनय, उपचरित असदभूत व्यंवहारनयंके ३ तीच भेद इत्यादि सब विस्ताररूप कथन 
. आलापपद्धति ग्रन्थसे समझ लेना चाहिये | 


उपसंहार 


ै . इस इलोक द्वारा आचार्यने यह बताया है कि अनादिकालसे संयोगी पर्यायमें रहते हुए जीव 
- मात्र व्यवहारनय ( अभ्ृतार्थ ) नयका आश्रय लेनेके कारण वस्तु ( द्रव्य ) कें असली स्वरूप या 
. 5 स्वभावकों भूल गये हैं अर्थात्‌ नकली या मिथ्या या विपरीत ज्ञानश्रद्धानवाले हो रहे हैँ | फलत: 
* उनका आत्मकल्याण होना या मोक्षमार्गंको प्राप्त करना दुःशक्‍्य है । अतुएव निशचयनय ( भूतार्थ ) 
द्वारा सका या खासकर मोक्षमार्गोप्योगी जीवादि सात तत्त्वोंका असली स्वरूप व स्वभाव जान- 
कर भूल या अज्ञान मिटाना अनिवार्य है क्योंकि उसके विना जीवोंका कल्याण नहीं हो सकता। 
सारांश यह कि जो जीव सदेव चाहते हैं कि 'सुखशान्ति प्राप्त हो व दुःख अशान्ति दूर हो” उन्हें 
' अभीष्ट्सिद्धि कदापि नहीं हो सकती जबतक अनादिकी भूल न मिटे । वह अनाबिकी भूल संक्षेपमें 
. अपने या वंस्तुके स्वभावकों नहीं समझकर उससे विचलित हो जाना एवं परवस्तुको अपना मान 
- लेना है ( कलश २०२व १७६-१७७ के अनुसार ) अथवा परके साथ अभेद या एकत्त्व करने 
. “ रूगता है, जो भ्रम है--कभी परके साथ एकत्त्व होता नहीं है अर्थात्‌ तादात्म्य नहीं होता, कारण 
. कि वस्तुका एकत्त्व विभक्त स्वभाव नियत है। इसप्रकार तथ्यको जानकर रत्तत्रयधर्मको धारण-- 

: पालन करना चाहिये, यही सार है या मनुष्य जीवनका मुख्य कत्तंव्य है । 


व्यवहारनय व निउचयनयके आलम्बनका अर्थ 


कह (१ ) व्यवहारनय अथवा अभ्ूतार्थ नयके द्वारा बताए गये या जाने गये पदार्थके अशुद्ध 
: - या असत्य- स्वरूपको वेसा जानना एवं वंसी श्रद्धा ( मान्यता ) करना, व्यवहारनयका आलम्बन 
: करना कहलाता है, जो हेय है। ( २[ निश्चयनय अथवा भतार्थ नयके द्वारा बताए गये या जाने 
गये पदार्थके श॒द्ध या सत्य स्वरूपको वेसा जानना एवं बवेसी श्रद्धा करना निशरचयनयका आलम्बन 
. , करता कहलाता है जो उपादेय है ॥५॥। 
: . . प्रदत होता है कि जब व्यवहारनय अभूतार्थ है और फलस्वरूप हेय-है तब उसको ग्रहण 
.. करता एवं उसका उपयोग या स्तेमालू करता अथवा उसकी अपेक्षा करना व्यर्थ है, कारण कि वह 
- अकिचित्कर जेसा सिद्ध होता है ? आचार्य इस प्रइनका समाधान, अनेकान्तकी दृष्टिसे प्रारम्भिक 
दशशामें उसका उपयोग लेना आवश्यक है, यह कहकर करते हैं :-- . 


अबुधस्य बोधनाथे झुनीख्वराः देशयन्त्यभूताथंम्‌। 
व्यवहारमेव केवलमबेति यस्तस्य देशना नास्ति ॥4॥ 


€, | ' 
०2 : पुरुषाथसिद्धब्रुपाय - 
पद्य _ ह 
निइचयके अज्ञानी जो जन उनको समझाने हेंतु। ... 
व्यवहारनय उपयोग करत हैं, झुनिजन करुणाके सेतु ॥.... 


जो केवल व्यवहार मानते, निइ्चय और नहीं. कुछ भी | 
उनको जिन उपदेश न रूगता, वे अपान्र एकान्तोी सीो॥६॥ 


अन्चय अर्थ--][ सुनीखराः ] गणधरादिक आचाये [ अब्युधस्य बोधनाथ जमभूताथ देशयस्ति | -. 
करुणावुद्धिसे अज्ञानी और भूलेमटके (विपरीत बुद्धि ) जीवों को प्रारम्भमें निश्चयंका ज्ञान - 
करानेके लिये, व्यवहारनयका आलूम्बन करके उपदेश देते हैं क्योंक्रि वह अनिवार्य है किन्तु | य 
केबल व्यवहारं एव अवैति ) जो जीव सिर्फ व्यवहा रको ही सबकुछ मांनता है अर्थात्‌ जिसकी दृष्टिमें. . 
न कोई दूसरा ( निश्चय ) है और न उसकी जिज्ञासा है ऐसा एकान्तीजीव हैं [ तस्य देशना 
नास्ति ] उसको जिन वाणीका उपदेश देना ही व्यर्थ है, कारण कि वह उसको न समझ सकता है . 
और न उसपर उसका कोई प्रभाव (असर ) हो सकता है। फलत: बंह उपंदेशका पात्र 


नहीं है ॥॥ ६ ॥। 


भावाथथे--अनादिकालसे संसारी जीव, संयोगीपर्यायमें रहते हुए अनेक तरहसे अज्ञानी व - 
भूलवाले ( विपरीतव॒द्धि ) बन रहे हैं। उन्तमेंसे कितने ही जीव ऐसे हैं कि जो तत्त्वों ( पदार्थों ) . 
का नाम व स्वरूप तक नहीं जानते, न उन्हें द्रव्यगुण पर्यायका ज्ञान है.त न्िस्चय और व्यवहारका 
ही ज्ञान है ऐसे भोले हैं, तथा कुछ ऐसे भी हैं, जो तत्त्वोंके नाम, लक्षण, भेद आदि सव्‌ जाचते 
हैँ किन्तु विपरीत बुद्धि व श्रद्धा होनेसे भले हुए हैं। उनसबको ठीक.ठीक समझानेके लिये आचार्य 
उपाय बतला रहे हैं। वह उपाय प्रारंभ दशा या हीच अवस्थामें व्यवहारनतय' का आलूस्बन 
करना है अर्थात्‌ उसके द्वारा बोध कराना है अथवा उसकी सहायता लेना है ( उसे मुहरा .. 
माना है ) दूसरा (निश्चय नय) उपाय ( साधन.) नहीं है । कारण कि उतनी वुद्धि.व विचारशक्ति .... 
उनमें नहीं पाई जाती यह स्वाभाविक है, एवं प्राचीन संस्कार पड़े रहते हैं। अस्तु, 


नियमानुसार पदार्थोंका ज्ञान जीवको दो नयोंसे होता है--( १ ) नि३चयनंयसे ( २ ). व्यूव- 
हारनयसे | परल्तु उनमेंसे निब्चयनय, पदार्थंके सत्य ( अंसछी भूतार्थ ) स्वरूपकाः ज्ञात कराता 


१. पलके समान पार करनेवाले या लऊगानेवाले | 


अवुधका अर्थ भोले या बालक भी होता है उनको समझानेके लिंये व्यवहार, सहित निशचयकेा 
उपदेश दिया जाता हैँ यह करुणाभाव गुरुओंके रहता हैं। सदगुरु शुभोपंयोगके समय ( वर्मानुरागवज्ञ.) 
सम्यग्दृष्टियोंको तथा सम्यर्दर्शनके सन्मुख मन्द्कंगायो मिथ्यादृष्टियोंको तो व्यवहार सहित निरचयका -उपदेश, 
देते ही हैं किन्तु जो तीन्रकपायी एकान्ती ( मिथ्यादृष्टि ) हैं उन्हें भी व्यवहारतय हारा सदाचारमें लगाते हैं, 
असदाचार छुड़ाते हैँ तथा जसेनी पंचेन्द्रिय तकके जीवोंको दूसरोंके हारा वचवाते हैं ( रक्षा करनेका उपदेश 
देकर उनके प्राण बचाते हैं ) अर्थात्‌ किसी न किसी तरह उनका भरा करते हैं यह रहस्य है | 


4. सम्यग्दशनाधिकार ४ ३१ 


“- हैं और व्यवहार नय पदार्थके असत्य ( चकली-अभूतार्थ ) स्वरूपका बोध ( ज्ञान ) कराता है यह 
.. मूल भेद है। अंतएव व्यवहा रतय प्रारम्भमें कामचलछाऊ अस्थायी साधन है लेकिन हेय अवश्य है। 
: और निरंचयतय हमेशा कार्यकारी व स्थायी . साधन है और उपादेय है। फलूतः व्यवहारनयका 
.. प्रयोजन जबतक उसकी सहायतासे निरंचयनयका या पदार्थोंके असली स्वरूपका ज्ञान नहीं हो जाता 
 'तबतकके लिए है, हर्मेंशाके लिए उसका आलम्वन व प्रयोजन नहीं है। निशचयनयका उद्योत होने 


... पर बह स्वयं तिरोहित या अनावश्यक हो जाता है, कारण कि निशचयन्य स्वयं स्वस॒हाय है पर 


-. “संहाय नहीं है। तभी तो 'स्वाश्रितों निस्चयः, पराश्चितों व्यवहार:' कहा गया हैं। सारांश--व्यवहार 
: * चर्यकोी उपयोगिता ( सार्थकता ) तभीतक है जबतक निश्चयनत्यका राज्य नहीं होता है। जिस 


-- प्रकार म्लेच्छ भांषाका उपयोग तबतक किया जाता है जबतक कि म्लेच्छ ( अनार्य ) जीव आर्य: 


.. भाषा नहीं जानता, जब वह आर्यभाषा जान लेता है तब फिर अनार्य भाषाका प्रयोग बन्द कर 
: “दिया जाता है। ऐसा हो प्रयोजन व्यवहारतयका समझना चाहिये। परन्तु दोनों नय परस्पर 
« सापेक्ष ( संधिरूप ) एकत्र अवश्य रहते हैं व॑ं माने जाते हैं अर्थात्‌ एकके अभावमें दूसरा नय अपना 
-: कार्य करता हैं। सारांश यह कि जब एक नय अपना कार्य नहीं करता तब दूसरा ( विपक्ष ) नय 
. अपना कार्य करता है और एक दसरेकी सत्ता ( अस्तित्व ) स्थापित करता है क्योंकि एकके बिना 
“, दूसरेंका नामनिर्देश हो नहीं सकता ऐसा परस्पर जोड़ा है, हाँ, गौणमुख्यता बराबर रहती है, विषय 
.. व अधिकरण भी दोनों नयोंका एक ही द्रव्य है ।. 


व्यवहारनयके भेद व काये 


-:- -, व्यवहारनय तीन प्रकारका होता है (१) भेदाश्चित या भेदरूप मान्यता ( २) पर्या- 
57 याश्रित या पर्यायरूप मान्यता ( ३ ) पराश्चित या निमित्ताधीन मान्यता | इन तीनोंका उदाहरण 
:” प्रयोजनवश व्यतिक्रमहूपसे .दिया जाता है। और जीवद्रव्यका ज्ञान करानेके लिये व्यवहारकी 
विधि ( प्रक्रिया ) बतलाई जाती हैं। यथा-- 


| (१) जब कोई भज्ञानी मनुष्य जीवके नि३ुचय स्वरूपको जानना चाहता है तब यदि 
. - उसको- इकदम प्रारंभमें यह बताया जाय. कि जीवका निरुचयस्वरूप 'एकत्त्वविभक्त' है इत्यादि, 
_- लव बिना दिखाये या व्यवहा रनयकी सहायता व आलम्बन लिये वगर अनंत काछतक वह जीव- 
द्रव्यको, हीं जान सकता, यह पवका हैं। इसलिये प्रारंभकालमें जीवका ज्ञान, पर्यायाश्रित 
_. व्यवहारनयका आश्रय लेकर कराया जाता- है कि--जिसके मनुष्य-देवनारक--तिर्यंचका शरीर हो 
: या पाँच इन्द्रियाँ हों, वही जीव कहलाता है। उस जिज्ञासु श्रोताको यह ज्ञान हो जाता है कि मेरे 
.” भनुष्य शरीर व इन्द्रियाँ हैं, अत: में जीव हूँ। यहाँ पर जीवका ज्ञान संयोगी पर्याय द्वारा कराया 
_ जाता है जो व्यवहारनयरूप॑ है या व्यवहारनयका काय॑ हैं अर्थात्‌ इस प्रकार जीवद्रव्यका श्रोता या 
* जिज्ञासुको ज्ञान होना व्यवहारनयाश्रित है, निश्चयनयाश्रित ज्ञान नहीं है। उपचरितज्ञान है 
' कारण कि शरीर या इन्द्रियाँ सब पुदुगलकी पर्याय हैं जो जीवद्रव्यसे भिन्न हैं । 


(२) इसी तरह पराश्चित ( निमित्ताश्चित ) व्यवहारनयका उदाहरण ऐसा है--जो इन्द्रियों 


३३ धुरुषाथसिद्धचपांर्य ह पे 


के द्वारा जाने वह जीव है। यहाँ भी इन्द्रियों ( साथनों-निमित्तों ) की पराधीनतासे जीवकी सिद्धि 
बतायी गई है, जो सरासर व्यवहारतयका ही भेद है अर्थात्‌ श्रोताकों यह अभूतार्थ ज्ञान होता है. 
कि मैं इन्द्रियोंस जानता हूँ अतएव मैं जीव हूँ । क्योंकि निर्चयनयसे जीवका स्वरूप स्वाघीन व 

स्वाश्रित है, पराश्रित या निमित्ताश्रित नहीं है यह दूसरा व्यवहारतयका उदाहरण है । हे 


(३ ) इसी तरह भेदाश्नित व्यवहा रका उदाहरण यह है--जो ज्ञान व दर्शनसे जानतां हे 
वह जीव है। यहाँ पर अखंड व अवक्तव्य जीवद्रव्यमें ज्ञान व दर्शनका भेद करके कथन किया जाता : 
हें अतएव वह व्यवहारतयका विषय हे निश्चयतयका विषय अखंडपिंड हे) यद्यपि व्यवहारतय हे _ 
है परन्तु प्रारंभ दक्षामें उसीने जीवतत्त्वके विषयमें कुछ अज्ञान मिटाया है अतएवं वह कथ्थंचित्‌ ' 
अपेक्षणीय है सवंथा उपेक्षणीय नहीं हे--प्रारंभ अवस्थामें कार्यकारी है। व्यवहारनय पदार्थका 
अगुद्ध स्वरूप वतलाता है, जिससे वह आत्मकल्याणका साधक नहीं हे वाधक हे-व त्याज्य हे। 
फलत: तीनों प्रकारका व्वहारतय हुँ तो हेय, परन्तु प्रारंभमें अज्ञानियोंको समझानेके लिये थोड़ा _ 
उपादेय भी हे किन्तु श्रद्धा गलत या विपरोत नहीं होना चाहिये, यह निष्कर्ष है। हे 


अशुद्ध या विभावरूप प्रवृत्तिको या क्रियारूप परिणमनकों उपादेय या आत्महितकारी न 
मानकर निमित्त या उपाधिरूप ही मानना और वस्तु स्वभावपर हमेशा दृष्टि रखना, उसको नहीं 
हटाना अर्थात्‌ पर ( विभाव ) की ओर दृष्टिको नहीं जाने देना ही मूलमें भूल नहीं करना है और 
निज स्वभाव ( ज्ञानदर्शनादि ) से दृष्टिको विचलित करना ही मूलमें भूल व अपराध है, यह ध्यान 
रखता चाहिए। फलतः असंयम या संयम ; द्रव्यभावरूप ) दोनों बन्धके कारण या निमित्त हैं 
विकार हैं अतएव ज्ञानी बीतरागी उनको भी त्याग देता है वह ज्ञातादश मात्र स्वस्थ होता ह्‌, द 
एकाकी स्वरूपमें रमता है । 


इसके विपरीत जो केवल व्यवहारनयावलम्बी अशुद्धज्ञानी और अजुद्धाचरणी हैं वे जिन- . 
वाणीके उपदेशके पात्र नहीं हे क्योंकि वे उसको समझ नहीं सकते न उनको रुचि होती है, यह 
खराबी उनमें पाई जाती है तब उन्हें उपदेश देना ही व्यर्ण है। अथवा कभी-कभी उसका उल्टा 
फल भी होता है। फलत: संयोगी पर्यायमें होनेवाली प्रवृत्ति या क्रियाको वस्तुका परिणमन नि३चय- 
रूप समझते हुए उसके द्वारा अपनी आत्साका कल्याण नहीं हो सकता ऐसा दढ़ श्रद्धान करना और 
हेयको हेय उपादेयको उपादेय मानकर कार्य करते रहना मना नहीं है वह तो वस्तुस्थितिको मर्थादा 
है, उसको सम्यर्दुष्टि नहीं तोड़ सकता उसका वह पालन या रक्षा हमेशा करता है। अत: सम्यर्दष्टि 
उच्च है । कोई भी सरागी जीव संयोगी पर्यायमें रहते हुएं सब तरहका व्यवहार कार्य करना नदी ० 

छोड़ सकता किन्तु उसको करता हुआ उससे सदा विरक्त या उदासीन ( रुचिरहित ) रहता है तथा 
यथाशिक्ति उसे छोड़ता भी हे, यह विशेषा रहती हे । हे 
उपसंहार ; 
व्यवहारनयके ज्ञानीकों ही निश्चयनयका ज्ञान व आचरण होता है, परन्तु उसका तरीका 
पूर्वोक्त प्रकार ही हूं अन्य प्रकार नहीं हे अर्थात्‌ पेश्तर व्यवहारनयका आहलूम्वन करते कराते हुए 


4. सम्यस्दशनाधिकार.. ३ ई 


6 आत्मा, जैसे अरूपी अदृह्य पदार्थ का, रूपी दृष्यंगमात शरीरादि साधनों द्वारा ज्ञान कराया जाता 
:. है, जोकि यद्यपि है अशुद्ध (व्यवहार ) ज्ञान, तथापि मुख्य लक्ष्य निदंचथका ज्ञान कराना होनेसे वह 
* धोखा देना या मायाचार व कपट करना ( गुमराह करता ) नहीं कहा जा सकता, बल्कि उस 
:  जिज्ञासु जीवको उसकी योग्यताके अनुसार सान्त्वता ( तसल्ली ) देना है, जिससे वह घवड़ाने न 
- पावे॥-ऐसा करते २ जब उस. जिज्ञासुको स्वयं हो निश्चयनयरूप सत्यज्ञान प्रस्फुटित ( प्रकट ) 
होता है तब अपने आप वह॒निशचय-व्यवहा रको समझ लेता है और पेश्तरके हुए ज्ञानको अशुद्ध 
. शीत्त जानकर उसको छोड़ देता है क्योंकि वह तो शरीरादि साधनोंको ही जीव जनानेवाला भ्रम 
५. शीन था ऐसा: भेदज्ञातन उसको प्रकट हो जाता है। वह व्यवहारज्ञान असत्यार्थ है और निश्चय- 
. “ज्ञान सत्यार्थ ऐसा दढ़ ज्ञान-अ्द्धान उसको हो जाता है व उसके होनेमें पर ( कोई शरीरादि व 
-* इन्द्रियादि ) सहायक नहीं होते, उसका आत्मा ही सहायक ( स्व सहाय ) होता है और भेरा आत्मा 
:  थाजीव: यही है, जो अपनेको, अखण्ड. पिण्ड झरूपसे नियत जानता है। फलत: व्यवहारनयसे 
-: साध्यसाधनभाव यो कार्यकारणभाव परके साथ माना जाता है और निशचयनयसे अपने भीतर ही 
* सब पाया जाता है। जब जिज्ञासु और आचार्यका एक मत हो जाता है तभी साध्य ( सम्यर्ज्ञान ) 

' की सिद्धि रूप अन्तिम लक्ष्य. पुरा हुआ समझा जाता है। यही आशय उक्त इलोक द्वारा आचार्यने 
: दरशाया है। इसकी पूर्ति न होनेतक सभी ज्ञान प्रायः अज्ञान कोटिमें शामिल रहते हैं क्योंकि वे 
“  प्रमाणरूप नहीं हैँ । हितकी प्राप्ति ओर अहितका परिहार करानेमें समर्थ ज्ञान ही प्रमाण माना 
- जाता है ओर वह सम्यग्श्ञान ही. है, किम्बहुना' ॥ ६ ॥ 


आंचार्य पूर्वोक्तको ही पृष्ठ करनेके लिए एक दुष्टान्त देते हैं-- 
-... माणवक एवं सिंहो यथा. भवत्यनवगीतर्सिहस्य । 
. व्यवहार एवं हि तथा निश्चयतां याोत्यनिश्चयक्षस्थ ॥७॥ 


. पद्च. 


.. जिसको निरचयज्षान नहीं चह व्यवहर  निइचय जानत है। 
: सिंह ज्ञान नहिं, होता जिसको बिल्लछीको सिंह मानत है॥ 
पर यह अम मिट जाता तव है, जब सच्चा सिंह दिख पड़ता। 
'इसीलिये.. व्यवहार कहा है, द्योतक-निइचय-प्रकटाता ॥७॥। 


अन्वय अर्थ--[ अथानवगीतर्सिहस्थ | जिस तरह जिस किसी आदमीको सच्चे शेरका ज्ञान 
नहीं हैं, परन्तु जिज्ञासा जरूर है वह [ साणवक एवं सिंहो भवति ] बिल्लीको ही सच्चा सिंह मान 





हिताहितप्राप्तिपरिहारसंमर्थ हि प्रमांणं ततो ज्ञानमेव तदिति ॥--परीक्षामुखयूत्र १-२। 

रे. जइ जिणमंय॑ पविज्जय ता मा ववहारणिच्चये मुईए | एक्केण विणा छिज्जइ तित्थं अण्णेण उण तच्च ॥| 
क्षेपकगाथा । 
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३४ पुरुषाथ सिद्धद्ुपाय॑ 


लेता है एवं कथड्चित्‌ सन्तुष्ट भी हो जाता हं। [ तथा अनिशचयज्ञस्थ हि व्यवहार एव निश्चंय्ता 
याति ] उसी तरह जिस जीवको निश्चयका यथार्थ ज्ञान नहीं हे, वह जीव व्यवहारको ही नि३चय 
मान लेता हे व सन्तुष्ट हो जाता हैं ॥७॥ 


भावार्थ--अनादिकालसे व्यवहारकों ही निशुचय माननेवाले जीव संसारमें बहुधा अधिक 
पाये जाते हैं, वे भले-भटकके जीव अज्ञानी जोब हैं, कारण कि उनको निश्चयका न.ज्ञान 
है न महत्त्व है, व्यवहारदृष्टि ( मान्यता ) ही उनको सर्देव रहती है। उनके सामने नि३चय जेसी 
महत्त्वपूर्ण कोई वस्तु है ही नहीं । जिसप्रकार अज्ञानी या बालकके सामने सच्चा शेर न होनेंसे . 
बिल्लीके बच्चेको ही वह शेर समझता है। ऐसी स्थितिमें कभी उद्धार या भला नहीं हो सकता |. 
सच्चे शेरके जाने विना नकली शेरकों जान लेने मात्रसे उसको शेरका सच्चा ज्ञाता नहों कह 
सकते । नतीजा यह होता है कि उसकी नकली घारणा इतनी मजबूत हो जाती है कि कदाचिते 
सच्चे शेरका प्रत्यक्ष दर्शन होनेपर भी वह उसको सच्चा शेर नहीं मानता, झूठा मानता हैं। अतः 
जबतक निश्चय ( सत्य ) का दर्शन व ज्ञान न हो तवतक तो वह किसी तरह व्यवहार या असत्य- 
को अपनावे, किन्तु जब सत्यका दर्शन व ज्ञान हो जाय तव वह व्यवहाररूप धारणा ( मान्यता ) 


को छोड़ देवे या छोड़ देना चाहिये | यह आशय या रहस्य है। यही बात जीवकाण्ड गोम्मटसा रमें 
श्रीनेमिचन्द्राचायंने लिखी है? ॥॥७॥ 


तदनुसार सिथ्या या व्यवहार श्रद्धा तुरन्त छोड़ देना चाहिये, हठ नहीं करना चाहिये, वही - 

भद्र परिणामी समझा जायगा। जेसे कि जबतक असली शेरका दर्शन या प्रत्यक्ष न हो तवतक भरे. 
ही नकली शेर ( विल्‍्ली )को तसल्लीके लिए सच्चा शेर मानता रहे किन्तु जब सच्चे शेरका दर्शन... 
व प्रत्यक्ष हो जाय तब तो भ्रम या अज्ञान ( व्यवहार॒पना ) छोड़ ही देना चाहिए, अन्यथा वह 
मूर्खे ही कहलायगा और धोखा खायगा, उससे छाभ या मनोरथ सिद्धि न होगी यह तथ्य है। 
कदाचित्‌ परीक्षाके समय नकली शेर, दूसरे असली शेरका मुकावला नहीं कर सकेगा। न अपनी व 

सरोकी वह रक्षा भी कर सकेगा, दूसरे जबर्दस्त या बलवानके देखते ही भाग जञायगा इत्यादि | 
उसी तरह प्रकृतमें भी समझ लेना चाहिये। जैंसेकि व्यवहाररूप ( सराग ) सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान- 
सम्यकचारित्रसे भाव व द्रव्य शत्रु ( रागादिक विभाव भाव व द्रव्य कर्म ) नष्ट नहीं हो सकते न 
आत्माकी उनसे रक्षा हो सकती है किन्तु निश्चय वीतरागतारूप सम्यग्दर्शनादिसे ही कमंशत्रुओंका 
क्षय ( विनाश ) होकर आत्माकी रक्षा होती है व मोक्ष जाता है इत्यादि, अतएव निश्चय ही 
उपादेय व हितकारी है ऐसा समझकर उसका ही आलम्बन या ग्रहण करना चाहिए, उससे कभी 
धोखा न होगा, हमेशा लक्ष्य या साध्यकी सिद्धि होगी। किम्बहुना, आचायंका दिया हुआ शेर ( सिंह 
का दृष्टान्त बिलकुल फिट बेठता है। म्लेच्छ भाषाका दुृष्टान्त भी जो श्रीकुन्दकुन्दाचार्यने दिया है - 
संगत वेठता है उनसे सब भ्रम मिट जाता है, खुलासा समझमें आ जाता है इति-॥७॥ 


१. 





सम्माइट्टी जोवो उबइट्रू पवयणं तु सहृहदि | सहृहदि असब्भावं॑ अजाणमाणों गुरुणियोगा ॥२णा। 
सुत्तादों त॑ सम्म॑ दरसिज्जंतं जदा ण सहृहदि । सो चेव हवइ मिच्छाइट्री जोबों तदो पहुदी ॥२८ा। 


. “>जोवकाण्ड 


4, सम्यग्द्शनाधिकार . रा झ््ज 
आगे आचाय--निश्चयत्तय और व्यवहारनंयके ज्ञानकी आवश्यकत्ता वतलाते हुए उसका 
फ्रंल व महत्व बतलाते हैँ - -+ - - . ह 
.. व्यवृहारनिश्चयों यः प्रवुध्य तत्वेन भवति माध्यस्थः | 
ग्राप्नोति देशनायां। स- एवं फलमविकर्ल शिष्य ॥४॥ - 


पर 


जिस जीवने व्यवहार-निरुचयज्ञान सम्यक कर छिया। 
'चह त्याग दोनों पक्षको 'मध्यस्थ' मानो हो गया ।॥। 
वह ही लहत जिनदेशनाका छाभ प्रा रव्ननर | 
, वह. तच्वज्ञानी नेनवाणी समझकर होता असर ॥4॥ 


अन्वय अर्थ--[ थः शिप्थः ] जो शिष्य भव्यश्रोता [ तत्वेन ज्यवहारनिर्चयौ प्रबुध्य ] व्यव- 


मा -हारनय व नि३चयनयके स्वरूप व॑ भेदको सम्यकप्रकारसे जान लेता है और | माध्यस्थ: भवति ] 


. माध्यस्थभावकों धारणकर लेता है अर्थात्‌. निश्चय भौर व्यवहारमें रागद्रेषरूपपक्ष नहीं करता 
 [स एवं शिष्यः ] वही शिष्य ( श्रोता ) [ देशनायाः अविकल फल प्राप्नोति ] जिनेन्द्रदेवके उपदेश 
'( शिक्षा ) का सम्पूर्ण फल प्राप्त करता है, मोक्ष जाता-है ॥८॥ 


. भावार्थ--जिनवाणीके लिखनेका और उसको सुन्तनेका सुख्य उद्देश्य है कि उससे भले 
. भटके अज्ञानी जोव वस्तुका निवचय और व्यवहार स्वरूप समझें अथवा अपना अनादिकालीन भ्रम व 
-: अज्ञान मिटावें तथा जो हेय हो उसे छोड़ें व जो उपादेय हो उसको ग्रहण करें और ऐसा करके अभीष्ट 
“ सिद्धि प्राप्त करें ( साध्यको सिद्ध करें )। परन्तु इसके लिये-और क्या क्या करना अनिवाये है, यह 

. « जिज्ञासा स्वभावतः होती है जिसका उत्तर हैं कि जिनवाणामें यह सामथ्यं है कि वह स्वत्तः निश्चय 
. और व्ववहाररूप कथन करती है अथवा स्याह्गादरूप कथन करती है। अर्थात्‌ वस्तुमें रहनेवाले धर्मों 
को क्रमशः कहती है क्योंकि उसमें यह सामथ्य नहीं है कि एक ही बारमें सब धर्मोको कह सके | 
_यतः: वे सभी धर्म एक हो आधारमें परस्पर मेलसे रहते हैं । अतएवं अनेक धरमंवाली वस्तु अनेकान्त- 
' छझूप कहलाती है तथा उसको कहनेवालो वाणी या भाषाका नाम 'स्याह्ाद! है। इस तरह अनेकान्त- 
. रूप वस्तु तथा उसको कहनेवाली भाषाका परस्पर वाच्यवाचक सम्बन्ध है । अतएवं वह जिनवाणी 
स्याद्ादवाणी मानी जाती है जो सब एकान्तरूप विवादोंको मिटाकर मैत्री स्थापित करती है। ऐसी 
वाणीके द्वारा ही निश्चय और व्यवहारका उपदेश होता है। दूसरी कोई भाषा या वाणीमें यह सामर्थ्य॑ 
नहीं हैं कि वह निश्चय और व्यवहारको कहनेवाली वाणीके'” अवलम्बन या सहायता ( निमित्त ) 
से जीवोंकी सम्यग्ज्ञान होता है और सम्यग्श्ञानसे माध्यस्थ्य' ( वीतरागतारूपनिविकल्प ) भाव 


३० पूर्वकथित गाया ६ सूत्रपाहुड़ । 
२. माध्यस्थभावका अर्थ 'श्रामण्य' होता है या निविकल्प पक्षपातरहित, रागहेशरहित होता हैँ ॥१५६॥। 
“प्रवचन ० 


पुरुषाधाखद्यपाय 


ह प 


१54 
्श्द 


उत्पन्त होता है, जिसे सम्धक्चारित्र कहते हैं एवं उसका फल सोक्षकी प्राप्ति है, यही. सम्पूर्ण फलकी ' 
प्राप्ति है । संक्षेपमें ऐसा समझना कि इन सवमें मूल कारण जिनदेशना--निर्चय - और व्यवहारका - 
उपदेश है। उसके बाद निर्चयव्यवहारका सूत्रानुसार जानना है, उसके पश्चात माध्यस्थ्यभावका : ' 
होना है। इस तरह तीनों परस्पर अनुस्यूततया सम्बद्ध है। देशनाके अविकल फल आत्मकल्याण  : 
या जीवोंके उद्धारके लिये तीचों अनिवार्य है किसीकी भी त्रुटि नहीं होना चाहिये | ह 


ऐसी स्थितिमें सम्यग्दष्टिकों स्थाह्मादरहप जिनवाणी, एवं निरचयव्यवहारका ज्ञाता और . 
मसाध्यस्थ परिणामी अवश्य २ होना चाहिये तभी वह मोक्षमार्गी व गोक्षयामी परम सुखी बादि.. 
महत्त्वपूर्ण फलवाला हो सकता है बंन्यथा नहीं, यह सारांश है। फलत: जिनदेशनाके प्राप्त होने... 
प्र भी जिन जीवोंका हृदय परिवत्तंन नहीं होता ( मिथ्याश्रद्धान नहीं छटता कभी संसारसे 
पार नहीं होते। उन्नको न जिनवाणीका ज्ञान होता है न वे स्थाह्गादको जानते हैं व उन्तको निर्चय -. * 
व्यवहारका ज्ञान होता है न माध्यस्थ्यभाव होता है । । ः 


निशचयव्यवहारनयके सम्वन्धमें निर्णयय-- 


पुवं॑ व्यवहारणयों पढिसिद्धों ज्ञाण णिच्छयणय्रेण 4 . 
णिच्छयणयासिदा घुण मझुणिणो पाव॑ंति .णिव्वाणंजा +७२.॥ :. 
॥ “. न््ासमयसांर-कुंदकुंदाचार्य 


अर्थ--निशचंयरूपसे ( वास्तविकमें ) व्यवहारनय हेय या निषिद्ध है. क्योंकि उससे मोक्ष 


तहीं होता, किन्तु निश्चयनय उपादेव है कारण कि उसके. आलम्वनसे मुनि मोक्ष जाते हैं अर्थात... 
मोक्षको प्राप्त कर लेते हैं इत्यादि लाभ होता है, अस्तु |: ह ह 


| 
की 


पर 
व्यवह्ा रनयके भेदोंमें भेद 


(१ ) लोकव्यवहार, अनेक तरहकी क्रियाओंहूप (२) शास्त्रव्यवहाररूप, जिसके 
पराश्चित आदि ३ भेद होते हैँ । मोक्षमार्गमें वे ही वाधक होते हैं। छोकव्यवहांर वाधक नहीं होता... 
यह तात्यय है, अस्तु ॥ ८ ॥ ह म 


नि३चयनय और व्यवहारनयमें भूछ तथा कारणकार्यमें भूल 


कोऊ नयनिइचब्से आत्माको शुद्ध मान, भये हैं स्वच्छन्द न पिछाने पिजशरूता"-[ 
कोऊ व्यवहार दान झोछ ठप भावकों ही, आतमकों हित जान छांड्त न मुद्धता 


अिननन-मनर न के जज 





१. आत्माकी शुद्धि--क्रियाकांड आदिकों छोड़ देना हैं उसकी आवश्यकता नहीं है क्योंकि आत्मा सद्दैव | 


शुद्ध हैं यह बशुद्ध नहीं होता ऐसी मान्यता निरचयाभास है । 
3, मर्खता--दानादिसे बात्मकल्याण मानना व्यवहाराभास है । 


१. सम्यग्दशनाधिकार ० ... औ७ 


त्रीऊ व्यवहारनय निशचयके -मारगको सिन्ष भिद्ष पहिचान. करे सिज उद्धता) 
जब जाने 'निरचयके भेद व्यवहार. सब, कारण है .उपचार माने तब-बुद्धता*.॥ 


भावार्थं-- (१) संसारमें बहुतसे जीव ऐसे हूँ कि जिन्हें चयोंका अर्थात्‌ निश्चयनय, व्यवहार- 
“:.. नय; द्रव्याथिकनय, पर्यायाथिकनयका तो ज्ञान नहीं है किन्तु एक सामूहिक मिथ्याज्ञान या भज्ञान 
' पाया जाता है जिससे वे शरोर और जीवको एक ही मानते हैं अतएंव वे 'बहिरात्मा' कहलाते हैं। 


इनका खयाल ( साच्यता ) ऐसा है कि जब शास्त्रोंमें लिखा है और उपदेश दिया जाता है कि जीव 
“ (आत्मा ) शुद्ध! है--अशुद्ध नहीं है, तब उसको शुद्ध करने के लिये क्रियाकांड या उपवासादि 


: तंपश्चरण क्यों किया जाय ? व्यर्थ है। पिष्टस्य पेषणं वेयर्थंस' यह न्याय है अर्थात्‌ पिसे हुएको 

_ फिर पीसना वेकार है। ऐसा मानकरं वे स्वच्छंद होकर वनगजकों तरह मनचाहा खानापीना 

: क्रुकर्म व पाप करना अपना कत्त॑व्य समझ लेते हैं गरज कि उंचको किसी बातका भय व परहेज 
'नहीं रहता । सो आचाय॑ कहते हैं कि वे अत्यन्त मुख ( मढ़ ) हैं, उन्होंने आत्मा (जीव ) 
की शदधताको समझा ही नहीं है और खोटी या गरूत धारणाकर संसारमें परिभ्रमणकर 
रहें हैं। (२) बहुतसे जीव ऐसे भी हैं जो यह मानते हैं कि आत्मा अनादिसे अशुद्ध है, उसको 
«शुद्ध कंरनेके' लिये दान तथा शीलऊ, संयमादि क्रियाएं करंना चाहिये, वे जरूरी हैं, उन्तके करनेसे 
:-  आत्माका हित या कल्यांण होता है या भात्मा शुद्ध हो जाता है इत्यादि | आचार्य कहते हैं कि वे 
. “ भी मूढ़ मिथ्यादृष्टि हैं उन्होंने भी आत्माकी शुद्धता-अंशुद्धताको नहीं पहिचाना है एवं भूले हैं। 

. (३ ) बहुतसे जीव ऐसे हैं कि जो शुद्धता होने के या मोक्ष प्राप्त करनेके दो मार्ग ( उपाय ) 
... मानते हैं व कहते हैं यथा ( १) निश्चय मोक्षमार्ग ( २) व्यवहार मोक्षमार्ग, और दोनों पृथक रे 
'हैं। आचार्य कहते हैं कि वे जीव उहंड हैं अर्थात्‌ हठीं और लड़ाकू हैं अर्थात्‌ व्यर्थ ही बकवाद 


गड और वितंडा करनेवाले हैं, कारण कि मोक्षका मांग एक ही है दो नहीं हैं। और वह ॒व्यवहारमार्गं 


इस प्रकार कहा. गया है कि जो जीव अखंड द्रव्य ( वस्तु ) में ज्ञानके द्वारा खंडकल्पना या निर्धार 
... करते हैं परन्तु प्रदेशभेद नहीं करते, वह भेदाश्चित व्यवहार कहा जाता है और वही निशचयका 
- कारणर है व.हो संकता है, दूसरे प्रकारका कोई व्यवहार निवचयका कारण नहीं हो सकता, यह 
' सारांश है अर्थात्‌ भिन्‍न प्रदेशी व्यवहार निशचयका कारण नहीं हो सकता. इत्यादि | अत्तएव निश्चय 
'. (अखंड)में खंड करना, व्यवहार या उपचार है ऐसा जानता:चाहिये तभी वह ज्ञानी सम्यग्दृष्टि हो 
सकता है अन्यथा अज्ञानी.व मिथ्यादृष्टि ही समझना चाहिये, किम्बहुना। फलते: नयोंका ज्ञान होना 
.._. एवं विवक्षाकों समझना वस्तु स्वरूपको समझनेके लिये अनिवाय है---बिना उसके. तत्त्वका स्वरूप व 
-  निश्चयव्यवहारका ज्ञान होना असंभव है इति । देखो, सिद्धान्त यह है कि संयोगी पर्यायमें. ( संसार 


१. .उद्ंडता या हठ है--दो मोक्षमा्ग मानना है, जो हो नहीं सकते । ह 


२. ज्ञातीपता-सम्यरदृष्टि है, वास्तवमें निश्चय ( अखंड ) में खंड करना व्यवहार , है । और. वही व्यवहार 
निरचयंका कारण हो सकता है जो अभिन्न प्रदेशी, है इत्यादि सत्य रूप है। . 


३ जो छहढालामें पं> दौलतरामजीने कहा है |. 


३८ पुरुषाथसिद्धयपाय 


दशामें ) रहते समय न सर्वथा शुद्ध आत्मा है न सर्वथा अशुद्ध आत्मा है . किन्तु द्रव्याथिकनयसे शुद्ध ॥॒ 
आत्मा है और पर्यायाथिकनयसे अशुद्ध आत्मा है ऐसा निर्धार है, अस्तु ॥ ८॥ - 


कथंचितुनयोंमें हेघता व उपादेयता बतलाते 


व्यवहारनय यों तो अन्तमें हेय ( त्याज्य ) है ही किन्तु प्रारम्भमें जबतक होच दशा रहती हैं है 
अर्थात्‌ निश्चयंत्रय प्रकट नहीं होता तबतक वह भी अपेक्षाकृत उपादेय माना जाता है क्योंकि वह 
अशुभसे बचाता है शुद्धके सन्‍्मुख करता है अर्थात्‌ संयोगीपर्यायमें रहते हुए भी कुछ विवेक जाग्रत का 
होता है, उसको स्थूल रूपसे अच्छे और बुरेका ज्ञान होता है, कषाय मन्द होती है, शुभरागरूपी 
परिणाम होता है, परन्तु यह व्यवहारतय है, एकान्तरूप अप्रशस्त व्यवहारनयसे यह भिन्न हैं। ५ 
इस व्यवहारनयमें पुण्य व पापका खयाल नहीं रहता है अर्थात्‌ दोनोंमेंसे पुण्यको अच्छा मानता है,. . 
पापको बुरा मानता है, दया करता ब्रत पालना शीलसंयम धारण करना, लोकोपयोगी कार्य . 
करना, तोर्थाटन करना आदिको वह पुण्य या धर्म मानता है, जो यथार्थ ( निश्चय ) में धर्म नहीं -. 
है--मोक्षका कारण नहीं है, प्रत्युत वंधका कारण है किन्तु व्यवहार या उपचारसे उसको धर्म मान. . 
लिया जाता है इत्यादि भूल ही है। लेकिन उससे भी कुछ लाभ या बचत होती है, पापका बंध 
प्रायः नहीं होता पुण्यका बंध होता है जिससे नवग्रेवेयिकतक चला जांता है--अहमिन्द्र बड़ा विभू- 
तिका धारी हो जाता है, परन्तु रहता मिथ्यादृष्टि ही है वहाँ आत्माकी रक्षा नहीं होती, आत्माके .. 
१. प्यादिसु वयसहिदं पुण्णं हि जिणेहि सासणे भणियं | ह 
मोहबंखोयविहीणो परिणामों अप्पणों घम्मो ॥८१॥ --भावपाहुड़, क्ुन्दकुन्दाचार्य 


अर्थ--त्रतवथारियों ( त्यागियों ) के भी भूमिकानुसार पृजादिक या देवभक्ति आदिके भाव: 
( शुभराग ) होते हैं, उनको पुण्य नामसे जिनशासनमें कहा गया है अर्थात्‌ शुभभावोंको पुण्य कहा जाता है 
तथा उसीको 'धर्म' भी कहा जाता है ऐसा दोनोंमें अभेद माना जाता है, यही व्यवहार या उपचार है 
लेकिन यह व्यवहार धर्म सम्यर्दृष्टि ब्रतीकी अपेक्षा है किन्तु निश्चयनयसे जो धर्म, अज्ञान ( मिथ्यात्व ) 
ओर रागहेपरूप भावोंसे ( लोभसे ) रहित हो वही घर्म आत्माका धर्म है (शुद्ध स्वभावरूप है ) अर्थात्‌ 
मोह ( मिथ्यात्व ) व रागद्वेपादि धर्म नहीं है वे अधर्म हैं । परन्तु मिथ्यादृष्टि अन्नतीके जो शभरागरूप धर्म 
होता हूं, वह व्यवहारनयसे भी धर्म नहीं है किन्तु छोकाचार मात्रसे ( चरणानुयोगसे ) धर्म कहा जाता- है 
जो भ्रमलूप हैँ ॥८१॥ तथा और भी कहा है--- 
भ्रप्पा अप्पम्मि रमो रायादिसु सयलृदोसपरिचत्तों । 

संसारतरणहेदूं धम्मोत्ति जिगेहि णिहिट्ुमु ॥८३॥ --भावपाहुड़ । ह 

अय--जव भात्मा रागादिक दोपोंकों छोड़कर अपने शुद्ध स्वरूपमें रत ( छीन या स्थिर ) होता. ह 

संसार से तारनेवाला निश्चयवर्म ( वीतरागतारूप ) आत्माको प्राप्त होता हैं, जिसको आंत्मधर्म 
कहते हैँ ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा है । अस्तु, अर्थात्‌ जब आत्माका उपयोग अणद्धसे हटकर शुद्धमें लगता है 

शुद्धोपयोगरूप आत्माका भाव ( परिणमन ) होता है तभी निदचय धर्मवाला कहलाता है ॥2३॥ 


त्त्मो 


श्र 
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हक | 4५. संम्यस्द्शनाधिकारं .. ..... “॥#. ३९ 
- ह - स्वभाव॑ंका घांत होता ही रहता है, संवरपूर्वक निजरा नहीं होती, संसारका अन्त ( मोक्ष ) चहों: 
: होता इत्यादि कंमी बनो ही रहती है इत्यादि हानि व लाभ समझना । 


..,. » सारांश--धर्म दो तरहका होता है (१) व्यवहारधर्म ( २) निशचयधर्म | अथवा एक 
. लौकिकधर्म दूसरा पारछोकिकधमं। व्यंवहार शब्दके अनेक अंथ॑ हैं ज॑से व्यवहारका अर्थ, छोक- 


. यप्रवत्तिया छोकयात्रा या चाठलचलन होता है तथा व्यवहारका अर्थ भेद करना भी होता है या. 


सलछक करना होता है इत्यादि । परन्तु यहाँपर धर्मका प्रकरण होनेसे सम्यक्धर्म व मिथ्याधर्मका 
: विचार किया जाना हैं। जो धर्म ( आत्म स्वभाव ) सम्यग्दर्शन पुर्वक हो उसको सम्यकृधर्म सम- 
_ झना चाहिए । और जो धर्म मिथ्यादर्शनके साथ हो उसको मिथ्याधर्म समझना चाहिये । तदनुसार 
मिथ्यादष्टिके शुभ रागरूप या शुभप्रवृत्तिकृप ( सदाचाररूप-क्रियाकाण्डरूप ) धर्मके अत्यधिक 


: होनेपर भी वह मिथ्याधर्ममें ही गर्भित ( शामिल ) है, उससे उसको 'मोक्ष नहों होता तथा सम्य- 


'ग्दृष्टिके वह शुभरागरूप धर्म कथंचित्‌ या उंपचारसे मोक्षका कारण माना जाता है कारण कि 
. उसकी श्रद्धा उस शुभरागरूप धर्मके वारे ( विषय ) में सही है अर्थात्‌ उसको वह मोक्षका कारण 
“ नहीं मानता, संसार ( बंध ) का ही कारण मानंता है और मिथ्यादृष्टि वेसा नहीं मानता, यह खास 
.. भेद धर्मके विषयमें है। फलत: लोकव्यवहार ( लछोकाचार ) को अपेक्षा शुभ क्रिया या शुभ प्रवृत्ति 
' कथ्थंचितु उपादेय है। किन्तु परछोककी अपेक्षा वह उपादेय नहीं है, हेय है अर्थात्‌ वह व्यवहारधर्म 
, ( शभ प्रवृत्तिरूप ) सर्वथा उपादेय नहीं है। निष्कर्ष यह कि मिथ्यात्वके साथ ( शुभरागरूप व्यव- 
-.. , हारधर्म ) तथा: सम्यक्त्वके साथ भी उक्त व्यवहारधर्म, उपादेय व कार्यकारी, किसी भी हालतमें 
. नहीं है--उससे मोक्ष नहीं हो सकंता-। किन्तु मोक्ष सिफ निश्चयघर्म अर्थात्‌ सम्यग्दशनपुर्वक वीत- 


_..  रागतारूप धर्मसे हो हो सकता है अन्यथा नहीं, यह तात्पय॑ है। अर्थात्‌ जबतक नि३चयभर्म प्राप्त नहीं 


: होता या निश्चनयका उदय नहीं होता .'तबतक व्यवहारधमं या भेद बतानेवाला नय उपादेय हे 

और जब निशचयधर्मकी या निशु्चयनयकी प्राप्ति हो जाती है. तब व्यवहारधर्म व व्यवहा रनयकों 

- छोड दिया जाता है एवं भेदरूप या विकल्परूप या शुभरागरूप निश्चयनय ( अशद्धनिद्चय ) को 

भी निविकल्प दशा ( समाधि ) के समय छोड़ दिया जाता है, एक ज्ञाता-दष्टामात्र स्वस्थ रह जाता 

: है, किम्बहुता उपादेय व हितकारी निश्चय ही है। इस विषयमें एक--लौकिक दुष्टान्त दिया 
' जाता है। 


एक समय दो आदमी किसी तीर्थयात्राको पंदल चले। उनमेंसे एक आदमीको कुछ कमती 
(धुधघला ) दिखता था और दूसरेकी पुरा साफ साफ दिखता था। चलते २ दोनोंको भूख व 


- - प्यासकी इच्छा हुई और वेचेन होने छगे। थोड़ी देरके बाद एक गाँव मिला, जहाँपर बहुतसे होटल 


थे। दोनों ठहर गये और खाने-पोनेको होटलोंमें गये, जो आदमी कम दृष्टिवाला था वह पासवाले 
एक गंदले ( छोटे ) होटलूमें चला गया और वहाँपर उसने खराब बासा विकारी भोजन किया 
और मलीनच विषला पानी भी पिया। तथा दूसरे अच्छी दृष्टिवालेने अच्छे बड़े साफ होटलूमें जाकर 
भोजन किया, पाती पिया । इसके बाद दोनों आगे चल पड़े | चलते-चलते बीच में वह कम दृष्टि 

वाला एकदम वीमार हो गया--तड़फड़ाने लगा, चिल्लाने रगा। दूसरा साफ दृष्टिवाला अक्का- 


लक पल 
पर 


कै ६ क 
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वक्‍का होगया या घबड़ा गया कि इसे क्‍या हो गया है? आइचयंमें पड़ गया ।, लेकिन हिम्मत: 
करके उसको पींठपर रखा तथा बस्तीमें ले जाकर दवाई कराई किन्तु वह मर गया। घर वापिस) 
लोटा और उसके घरवालोंको खबर दी व सब हाल. कह सुनाया, सव छोग समझ गये कि यह सब. 
खराव या अशुद्ध विकारी खाने-पीनेका नतीजा है अर्थात्‌ उसकी गलतीका फल है| .वस, इसी... 
प्रकार व्यवहारतय ( अशुद्धनय ) के आल्म्बन लेनेका फल मिलता है ( वरवादी होना ) और. . 
चयनयके आलम्वनका फल ( आवादी या रक्षा ) मिलता है ऐसा संक्षेपम्ें समझना चाहिये.।. . 
यही कथंचित्‌ उपादेयता व हेयताका खुलासा है, अस्तु ॥८॥ 


$) ६६६, 


उपसंहार 


व्यवहा रके दो भेद हैं ( १ ) मिथ्यादष्टिका व्यवहा र, जिसको भिथ्या व्यवहार कहते हैं ( २) 
सम्यग्दष्टिका व्यवहार, जिसको सम्यक्‌ व्यवहार कहते हैँ, भिन्‍न २ तरहका होता है। मिथ्यादष्टिकाः . 
व्यवहार मूलमें भूलरूप है अर्थात्‌ वह भेद ज्ञान रहित है, संयोगी पर्यायके साथ एकत्त्वरूप है: 
और सम्यग्दृष्टिका व्यवहार मूलमें भूलरूप नहीं है किन्तु भेदज्ञान सहित है तथापि सरागरूप अशुद्ध 
है अतएव वह हेय ही है इसीसे वह कथंचित्‌ उपादेय भी ( होनदशामें ) माना जाता है, जो मजं- 
वूरीकी निशानी है, या वलात्कारके समान है। तभी तो वह ॒सम्यंग्द्ष्टि उससे भी अरुचि या अस- 
हयोग करता है उसका स्वामी नहीं वनता इत्यादि | ऐसे भव्य सम्यग्दृष्टि जीवको ही व्यवहारनयंसे 
मोक्षमार्गी कहा जा सकता है किन्तु मिथ्यादष्टि जीवको कदापि ( व्यवहांरनयसे भी ) मोक्षमार्गी' 
नहीं कहा जा सकता और यह सव श्रद्धापर ( भावपर ) निर्भर है, क्रिया या आच रणपर निर्भर नहीं 
है किम्बहुना, इस तथ्यकों निष्पक्ष होकर ठीक २ समझना चाहिये ॥2८॥ 


नोट--दर्शन ज्ञान चारित्र ( धर्म ) तीनों निश्चय और व्यवहारखूप होते हैं अतएव तीनोंमें.. 
जो भूल या भ्रम है उसको निकालना चाहिए तभी आत्मकल्याण होगा, अन्यथा नहीं,.यह ध्यार्त . 
रहे इति। 


४580. ध्क " 


कर, प्रथम अध्याय 
जीव द्रव्यका लक्षण 


_ अस्ति पुरुषश्चिदात्मा विवर्जितः* स्पशरसगन्धवर्णे: | 
. शुणपरययससचेतः समाहितः. समुद्यव्ययध्रीब्येः ॥९॥ 


ः पद्यध . .. / . आल धार से +.. ., 
< आतम . अथवा पुरुष नाम है, जीवब्ब्यका तुम जानो । 
_.निशुचयरूप कहा है उसका, उसको भी तुस पहिचानो:॥*' 
' है चंतन्यरूप अरु परसे भिन्न रसादिक-वर्जित हैं । 
: गुणपयय संयुक्त होयकर, डत्यादिक नत्रय अजित हे॥6॥ 


। अन्वय अर्थ--आचार्य निश्चयत्तयसे जीवद्रव्यंका स्वरूप बतातें हैँ कि [ घुरुप: ] जीव द्रव्य 
: :[ चिदात्मा ] चेतन्यस्वहप ( दर्शनज्ञानवाला ) .और [| स्पशरसगन्धवर्ण: विवर्शितः ] झाप रस 
. भ्न्च ज्पद्य, इन पुदुगलके गुणोसि रहित ( परसे भिन्न ) एवं [ ग़ुगपर्ययसमचेत: ] गुण और पर्या 
_ 'योके साथ अभिन्न तादात्यरूप, एवं [ समुदयव्ययध्रौच्यें: समाहित: ] उत्पादव्ययश्रीव्यखू्प वस्त॒के 
. “स्वभाव सहित [ अस्ति ] है। अर्थात्‌ एकत्त्व विभक्तरूप जीव द्रव्य है--अन्यप्रकार नहीं है ॥९॥ 
. .. भांवाय--लक्षण यां स्वरूप दो तरहका होता है (१) निवचयरूप अर्थात्‌ असछी (भृतार्श ) 
« ओर (२ ) व्यवहारंूप ( तकली कामचलाऊ अभूतार्श )। तदनुसार इस इलोक द्वारा जीवद्रव्यका 
-. अत्ताधारण ( आत्मभूत्त ) असछी स्वरूप बताया गया हैं जो अन्य द्रव्योंमें नहीं पाया जाता, यह 
है . निकाल जाचके साथ रहता है, कभी जीवसे भिन्न नहीं रहता। जैसे कि चेतना गुण जीवद्रब्यका 
.ईल्य गुण हूं उसके साथ जीवका त्रेंकालिक सम्बन्ध है और उसके साथ व्याप्यव्यायक सम्बन्ध भी 


: हैं अतएवं उसके साथ जीवका एक़त्त्व हैं। यद्यपि चेतनाके तीन मेंद किये गये टहैं--( १) शानचतना 
& (२) फमजंतन [आर (३) सफल उदया | परल्त स्तूकाय चंतनाका एक जानना हा || विपवनेदस “४442: 








 ₹, . 'अस्सनव्पम्् 


' उक्त तन भेद किये गये हैं या जो अपनेको खुद जाने ( च्वसंवेदन था आत्मसंवेद्रत करें अदुभत्र ) 
ह या न ५ 


छज्लुएए प्८०2३श दस 
 अ्य आअचजशााजरपा अआधायाशइर "5 


डफिण््लू सलाउइसलाहइट्येडाटय ॥ >घछ्मसंथस 


५ ह रे 


> 


ऊछ्क्ाजत+ ,-८.0५.... 
१४. चल ल्परओ स्यपउन्त प्र क्त्मात्याचयत ऋत्यादा दस पदचतान्पथाद साला खश्दसतसा- 





३ मझापदानोइ्किसालाडन- पे >--०-->० नो न गा 4 ॥.> 
्ज्च्जज्ार +>न्ल्‍्स्ट 
पा , पे हज्ायिचलिदसा जि अत ऋषधादास्थदसद ॥ 
छ मा श्ध्याहासााचजपर7->....तह0हत82त0.0हत080हलुह#]ुलतलतलतलतलतहतलतलतत है 
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५ किक दफिगपलुकत उस हु ले स्का र प्र मा सा स्तर: 
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: शेद्धेद्ान डनोेए ८८-०८ >> लय दि जय 2 2 स्ाउपिसाद:/ कटा 
न पक अकुफा च 5वजीपि ८ हू+34॥ इचेिजा कल, सन्त न हुई च्स 2 |६ 55० ८८*६३ * ८६०८८ 


४४ पुरुषाथसिद्धचपाय॑ 


वह ज्ञानचेतना है ( आत्मचेतना है) और जो कर्म आर्थात्‌ क्रिया को जाने ( प्रवृत्ति निवृत्तिः 
करावे ) वह कर्मचेतना है तथा जो कर्मके फल सुख-दुःखको जाने--ज्ञान करावे, वह कमफल . 
चेतना है। इन तीनोंमेंसे 'ज्ञानचेतता' सिर्फ सम्यग्दृष्टिके होती है ऐसा कहा गया है| क्योंकि स्व 
और परका भेद विज्ञान सिवाय सम्यग्दृष्टिकि और किसीको नहीं होता अर्थात्‌ सत्या्थ नहीं हीता 
जो हितकारी है। परसे भिन्नताका ज्ञान होना सम्यग्दृष्टिका ही कार्य है मिथ्यादष्टिका नहीं है। 
मिथ्यादृष्टिके विपरीत ज्ञान होने से वह अपने आत्माको परसे भिन्न नहीं जानता मानता, अपितु . 
पर रूप ही जानता मानता है, जैसी संयोगीपर्याय है तद्रप ही जानता है इत्यादि । फलत्तः वस्तुका' 
या आत्माका स्वरूप, परसे अर्थात्‌ रूप रसादिक पुद्गलके गुणोंसे पृथक है अर्थात्‌ तादात्म्यरूप 
( अभिन्न या एकत्त्वरूप ) नहीं है । और अपने गुणपर्यायोंके साथ हमेशा रहता है ( एकत्त्वरूप है ) . 
तथा उत्पाद व्यय प्रौव्य इन तीन साधारण गणोंवाला है, जो सभीमें ( द्रव्य मात्रमें ) रहते हैं, 
कारण कि वे द्रव्यका स्वभाव हैं। सत्‌ द्रव्यलक्षणं--उत्पादव्ययप्रौव्ययुक्तं सत्‌' ऐसा द्रव्यका लक्षण 
कहा गया है। ( तत्त्वार्थसूत्र अध्याय पवाँ सु० २०५, ३० ) 


प्रत्येकका लक्षण निम्त प्रकार है-- 


(१) नवीन पर्यायकी उत्पत्ति होना, उत्पाद कहलाता है जो समय २ होता है वस्तुका द 
स्वभाव है। 


(२ ) व्यय--प्रति समय जो पूर्व पर्याय का विनाश ( अभाव ) होता है वह व्यय है। 


(३ ) ध्रौव्य--जो हमेशा स्थिर ( कायम ) रहता है वह श्रौव्य है ऐसी चीज द्रव्य है। 
अर्थात्‌ मूलभूत वस्तु है। परच्तु वह भी परिणामी श्रुव ( नित्य ) है कूटस्थ नित्य ( झ्रुव ) नहीं है 
जेसा कि अन्य मतवाले मानते हैं । 


( ४ ) गुण--जो द्रव्यके आश्रय ( आधार ) रहते हैं और जिनमें गुण नहीं रहते ( द्व्या- 
श्रया: निगुंणा: गुणा:, तत्त्वार्थसूत्र ५-४१)। 
( ५ ) पर्याय--जो बदल करके भी तद्गूप ( द्रव्यरूप ) रहे, अन्यरूप न हो इत्यादि ( 'तद- - 
भावः परिणाम:, त० सुत्र ५-४२) अर्थात्‌ जैसी द्रव्य हो वेसी ही पर्याय होती है. (परिणाम होता है) . 
पर्यायके भेद-- ु 


( १ ) अर्थपर्याय--जो प्रति समय बदलतो रहती है, प्रत्येक गणकी अवस्था प्रिवर्ति 
होती है । ( एक समयकी है ) की 


१. अशुद्धा चेतना हेथा तथथा कर्मचेतना । 
चुतनत्वात्‌ फलस्यास्य स्यात्कर्मफलचेतना ॥। १९५॥ --पंचाध्यायी उत्तराधे 


अथ--चंतनाक मूलम दो भेद हूँ (१) शुद्धवेतता (२) अशुद्धचेतता । बशुद्धचेतनाके दो भेद हैं (१) हल 


हर (२) कर्मफलचेतता । शुद्धचेतनाका (१) एक भेद ज्ञानचेतना, ज्ञानका अर्थ जात्मा है। अभेद ु 
विवक्षासे । रे 


जीव द्रव्यका लक्षण । ह ह ४३ 


पा 453 (२) व्यंजनपर्याय--जों समुदाय रूप स्थूल ( व्यक्त ) होती है. अनेक समयकी पर्यायोंके 
हे "मेल रूप है। वह विभावरूप व स्वभावरूप दो तरहकी होती है, उनमेंसे भेद है। 


ल्‍" नोट--यह विभांव व्यंजनपर्याय, जीव और पुद्गल दो हो द्रव्योंमें होती है शेष चार ब्रव्योंमें 
: » नहीं होती । ( आलापपद्धतिमें देखो ) निश्चयसे जीव द्रव्य के उक्त चार लक्षण ( स्वरूप ) चेतन 

. - नत्व, स्पर्शादिभिन्‍्नत््व, गुणपर्ययक्त्व, उत्पादव्ययपश्रौव्यत्त्व हैं जो आत्मभृत लक्षण हैँ ( अभिन्न 
:.- प्रदेशों हैं) और कोई २ लक्षण अनात्मभत ( भिन्‍न प्रदेशी ) भी होता है। उसका नाम व्यवहारी 
' लक्षण है जो संयोगावस्थामें होता है। अभिन्‍नप्रदेशी छक्षणका नाम निश्चयलक्षण है ऐसा जानना। 


सम्यर्दष्टिका लक्षण 


न जो आत्मां ( जीवद्रव्य ) के उक्त प्रकार अनेकान्त स्वरूपको निब्चयनयसे जानता व 
-. मानता है वही सम्यर्दष्टि होता है दूसरा नहीं । । 


.. तदुक्त॑ 
. जो तच्चमणेयन्तं णियमा सइृहदि सत्तभंगेहिं । 
: ' छोयाण पण्हवसदोी . चचहारपवत्तणट्टं च॑ (३१ १॥ ह 
| स्वा० का० अनु० 


.._ अर्थ--जो जोब सातभंगरूप ( भेदरूप अनेक धर्मरूप ) अनेकान्तमय वस्तुकों यथार्थ 
- जानता है वे श्रद्धात करता है वही सम्यग्दुष्टि होता हैं यह नियम है तथा जो जीव अनेकान्तमय 
तत्त्वकों नहीं समझता वह मिथ्यादृष्टि होता है। और ऐसा- अनेकान्तका ज्ञाता जीव ही संयोगी 
पर्यायमें रहता हुआ अच्छी तरह छोकव्ववहांर चला सकता है कोई विघ्न-बाधा नहीं आत्ती यह 
महान्‌ लाभ होता है अस्तु ) 


सातभंगोंके नाम 


(१) स्थादस्ति (२) स्यान्तास्ति (३) स्थादस्तिनास्ति (४) स्यथादवक्‍्तव्य (५ स्यथादस्ति 
.. अवक्तव्य (६) स्यान्नास्ति अवक्तव्य (७) स्थादस्तिनास्ति अवक्तव्य। ये सात धर्म वस्तुमें पाये 

' . जाते हैं, जो प्रन्‍त होने पर बताये जाते हैं। और भी ४७ शक्तियों तक विचार किया जातां हैं । 
ज्ञानकी महिमा अपरंपार है ऐसा समझना । 


सप्रभंगीका स्वरूप 


एकस्मिन्नचिरोधेन प्रमाणनयवाक्यतः  । 
सदादिकलपना या च सप्तंगोति सा मतावा 


| अर्थ--प्रमाणकी अपेक्षा ( आलम्बन ) से या नयकी अपेक्षासे एक ही पदाथर्मे विरोधरहित 
अर्थात्‌ स्याद्रादका सहारा लेकर जो 'सत्‌, असत्‌' आदि सात्‌ प्रकारकी कल्पना ( विकल्प ) की 


र्‌ < र 
डक पुरुषाथसिद्धयुपाय' 


जाती है, उसको सप्तभंगी कहते हैं। उसके दो भेद हैं--( १ ) प्रमाणसप्तभंगी ( २ ) नयसप्तभंगी ह 
इति । केवलज्ञानको छोड़कर ७ ज्ञानके भेद और ७ नयों के भेद इत्यादि जानना + मम 
ह विदेषार्थ िआ 
नोट--इस इलोक द्वारा आचाय॑ महाराजने पुरुष ( आत्मा ) का श्रद्धेव व उपास्य चत्तत : 
क्या है ? यह खासकर वतलाया है, उसीसे उद्धार हो सकता है। वह तत्त्व एक चेतन द्रव्य है शेष, . 
पाँच जड़ ( अचेतन ) द्रव्य हैं। जब तक भाव्यात्मा चेतन व अचेतनका पृथक २ ज्ञान श्रद्धान. नहीं 
करता तव तक भज्ञानी रहता है और जब चेतन व जड़का भेद जान लेंता है और उसमें भी 
जड़को उपादेय न मानकर एक अपने शुद्ध स्वरूप आत्माको ही उपादेय-श्रद्धेय व उपास्य मानता 
है तभी निश्चयसे सम्यर्दृष्टि होता है और मोक्षका अधिकारी माता जाता है। फलूत: जड़की 
या मृत्तकी उपासना करनेवाला ( तन-धन-जन-प्रतिमा या शास्त्र .आदि पुद्गल द्रव्य व उसकी: 
पर्यायोंका उपादेय रूपसे आदर करनेवाला ) कभी संसारसे पार नहीं हो सकता न वह सम्यग्दृष्टि 
कहा जा सकता है भरे ! जड ( अचेतन संयोगीपर्याय ) का उपासक या पुजक ( आततज्ञान रहित ) 
कैसे पार पायेगा यह विचारणीय है | बस, यही खास तत्त्व इस इलोकमें वतलाया गया है। | 


सारांद्य-चेतनको चेतनकी उपासना व श्रद्धा करना और सबसे सम्बन्ध विच्छेद करना, 
यही कार्यकारी है। त्रह चेतन पुरुष पूर्वोक्त प्रकारका है अन्य प्रकारका नहीं है। यदि भिन्‍न प्रकार 
माना जायगा तो मिथ्यात्व होगा इत्यादि | आत्मा ( चेतन ) का आलम्वनं, आत्मा ही है नान्‍्य: 
इति म॒त्ति ( प्रतिमा शास्त्र आदि ) का आदर स्मारकरूप निमित्त होनेसे उपचार मानकर किया 
जाता है सत्य नहीं यह भेद है इसको ठीक २ समझना चाहिए। जा ह 


अनुजीवी व प्रतिजीवी गुण 


जीव ( आत्मा ) द्वव्यमें (१) अनुजीवी और (२) प्रतिजीबी दो तरहके गुण रहते हैं । अर्थात्‌ 
जीवमें विद्यमान रहते हैं या पाये जाते हैं | 


_. (१) अनुजीवीगुणका अर्थ है स्वाश्वितगुण अर्थात्‌ जो अपनी ही अपेक्षास घटित हों सदा 
रहें अन्यकी अपेक्षा न रखें। जेसे कि जीवद्रव्यमें चेतना--ज्ञानदर्शनसुखबल विशेष गुण 


अथवा सुख, वीय॑, जीवत्त्व वगैरह, जिनसे जीवन सिद्ध होता है व स्वतः सिद्ध हैं--पराश्रित या 
आपेक्षिक नहीं हैं इत्यादि | 


(२) प्रतिजीवीगुणका अर्थ है पराश्चितगुण अर्थात्‌ जो परकी अपेक्षासे घटित होते हैं या 
प्रतिपक्षी गुण, जिनमें जीवनका सम्बन्ध नहीं है अर्थात्‌ जो अनुजीवो नहीं हैं भिन्न हैं। जैसे कि 
अव्यावाधत्त्व, यह परकृत बाधासे रहित होनेके कारण प्रकट होता है, अनुजीवी नहीं है प्रतिपक्षी 
हैं) अवगाहत्त्व, यह परको स्थान नहीं देने से प्रकट होता है या परमें प्रवेश, न करनेसे प्रकट होता 
हूं। अगुलघुत्व, यह परका प्रवेश न होने देनेसे प्रकट होता;है। नास्तित््व, परमें न रहनेसे यह हे 


जीव द्वच्यका लक्षण. ः हज 


: अकट होता: है [ परचतुष्टकी अपेक्षा रखता है ) इत्यादि दोनोंका: अर्थ समझता। इससे भिन्न 
_ सद्भाव रूप या अभाव रूप अर्थ नहीं समझता जेसा कि अन्यत्र लिखा है अस्तु। यथा अभावरूप 
. 'गणोंको प्रतिजीवी गण कहते हैं, ऐसा जो लक्षण लिखा है वहाँ पर अभावरूपका अर्थ, अनुजीबी 
 शणोंके अभावरूप या प्रतिपक्षी रूप अर्थ समझना चाहिए अर्थात्‌ जो अनुजीवी रूप नहीं हैं। 
: इसीसे उनका नाम प्रत्तिजीवी' रखा गया है। कारण कि जीव द्रव्य ( आत्मा ) का जीवन उनके 
. आश्रित नहीं है ऐसा स्पष्ट समझना चाहिए॥ ९ ॥ 


. नि*चयनयसे पुनः जीवका स्वरूप बताते हैं-- 


प्रिणममानो नित्य ज्ञानविवर्त्तेरनादिसंतत्या । 
प्रिणामानां स्वेषां स भवति कर्ता च भोक्ता च ॥१०॥ 


पं 


अपनी पर्यायों का कर्त्ता द्वव्य हमेशा होता है। 
 उनही का बह सोक्ता होता भिन्न नहीं सब थोता हे ।। 
जीव द्रब्य भी कर्त्ता भोक्ता ज्ञानादिक पर्यायों का । 

है अनादिका नियम अकृन्निम हिस्सा नहीं परायों का ॥१०॥ 


अन्चय अर्थ--[ स जीव: ] निशप्चयनयसे वह जीव द्रव्य [ नित्य अनादिसंतत्या ज्ञानविवत्ते: 
- - परिणमसान: ] हमेशा अन्तादिकालसे अखण्ड सन्तानरूपसे ( धारावाहिक ) ज्ञानकी पर्यायों द्वारा 
... पेरिणत हो रहा है [ च ] और . [ स्वेषां परिणामानां कर्त्ता च भोक्ता भवति ] उन्त अपनी पर्यायोंका 
ही वह स्वयं कर्त्ता तथा भोक्ता होता है, अन्यका नहीं, न अन्यका कोई सम्बन्ध है, ऐसा समझना 
चाहिए॥१०ग। ह 


. भवार्थ--वास्तविकरूपसे विचार करनेपर यंही सिद्ध होता है कि प्रत्येक द्रव्य अपनी २ 
.. गुणपर्यायोंका-ही घन्ती कर्ता व भोक्ता है अन्यका कदापि नहीं है यह वस्तुस्वभाव है। यदि कहीं 
- हर एक वस्तु दूसरे की कर्त्ता व भोक्ता हो जाय या होने लूगे तो तमाम लोककी व्यवस्था ही बिगड़ 
जाय, .कोई भी कार्य नियमित न रहेगा, जिससे एक त्तरहकी अराजकता सरीखी उत्पन्न हो 
जायगी, सुखशान्तिके दर्शन न होंगे, संसार दुःखी दरिद्री हो जायगा इत्यादि | अतएव वस्तु अपनी 
मर्यादा कभी नहीं छोड़ती अटल रहती है उसके. लिंए किसी व्यवस्थापक या नियन्ताकी आवश्यकता 

- न्तहीं रहती अतः वस्तु सब स्वतत्त्र है व स्वतः सिद्ध है, परकृत ( ईव्वरादिजन्य ) नहीं है | देखो--- 


जीवद्रव्य ज्ञानमय है अतएवं सदेव वह अपनी ज्ञानपर्यायके साथ रहता है ज्ञानको नहीं 
छोड़ता अन्यथा वह भज्ञानी ( ज्ञानशून्य जड़ ) हो जाय जो असम्भव है कभी ज्ञानी भज्ञानी नहीं 
.. होता और ॑ अंज्ञांनी ज्ञानी नहों होता यह पक्का नियम है। इसके विरुद्ध किसी शक्ति विशेष (ईदव- 
. रादि ) के द्वारा अन्यथा हो जाता है ऐसा कहना मूखता है वयोंकि वंस्तुके स्वभावको कोई बदल नहीं 


४६ पुरुषाथसिद्धय॒पाय 


सकता। मिथ्याज्ञानके समय भी जीव जानता ही है चाहे उल्टा क्‍यों न जानें, पर जानना गुण या. 
स्वभाव नहीं छोड़ता अस्तु । | 


ज्ञानकी पर्यायथके भेद 


ज्ञानकी मुख्यतः दो पर्याएँ होती है ( १) बुद्धपर्याय ( २) अशद्धपर्याय । जबतक ज्ञानके 
साथ पर द्रव्यका संयोग रहता है तबतक ज्ञानकी अशुद्धपर्याय रहती है यह सामान्य नियम है। 
विशेषत: जबतक ज्ञानके साथ मोहनीय कर्मका सम्बन्ध रहता है अर्थात्‌ मिथ्यात््वादि व रागद्वेषादि 
का सम्बन्ध रहता है तबतक ज्ञानकी अशुद्धपर्याय अथवा विभावपर्याय मानी जाती है। और जब 
ज्ञानके साथसे मोहकर्मका सम्बन्ध छूट जाता है तब ज्ञानकी शुद्धपर्याय पूर्ण प्रकट हो जाती है । 
इसके बीचमें जबतक पूर्ण मोह कर्मका सम्बन्ध नहीं छटता तबतक शद्भाशुद्ध ( मिश्र ) अवस्था 
ज्ञानकी रहती है ऐसा समझना। चंकि संयोगी पर्याय, अशुद्धपर्याय कहलाती है फिर भी एक दूसरेका 
तादात्म्य न होनेसे ( ऐक्य व समवाय न होनेसे ) द्रव्यकी अपेक्षासे वह शुद्धपर्याय ही मानी जाती 
है। भावार्थ--द्रव्यगत सामान्य पर्यायकी शुद्धपर्याय और पर्यायग्रत विशेषपर्यायको अशुद्धपर्याय माना. 
जाता है। फलतः सामास्य्रपर्यायका क्षय ( वित्ताश ) नहीं होता और विशेषपर्यायका प्रतिक्षण क्षय 
होता है ऐसा सिद्धान्त है। 


संयोगीपर्यायमें होनेवाले रागादिकको अशुद्ध निश्चनयसे कथंचित्‌ जीवंके कहा जाता है 
तथा कथड्चितु जीवके नहीं हैँ --ओऔपाधिक हैं ( संयोगज है ) ऐसा कहा जाता है किन्तु पुद्गलके 
हैं ऐसा कहना गलत है--संभवता नहीं है। द्रव्याथिकतयमें या निश्चयनयसे प्रत्येक द्रव्य शुद्ध है 
( परसे भिन्‍न है ) और पर्यायाथिकनयसे अशुद्ध है ( व्यवहाररूप है )। 


ज्ञानकी अणु व मह॒त्पर्याय 


ज्ञानकी सबसे छोटी पर्याय ( अक्षर पर्याय ) सृक्ष्मनिगोदियालूब्ध्यपर्याप्क तिर्यचर्जीवक्के 
होती. है तथा सबसे बड़ी ( महान्‌ ) पर्याय सर्वज्ञ केवली ( मनुष्य ) के होती है-परचन्‍्तु कोई ऐसा 
समय नहीं आता जिसमें ज्ञानपर्यायका पूर्ण ( सर्वथा ) अभाव या क्षय हो जाता हो जैसा कि अन्य 
मतवाले मानते व कहते हैं। यथा--- 


( १ ) नेयायिक वेशेषिक--मोक्षमें, ज्ञान गुण व उसकी पर्यायोंका अभाव हो जाता हैं, हमेशा ज्ञान- 
गुण आत्मद्रव्यसे जुदा रहता हैं पीछे परस्पर संबंध होता हैं। वें गण 

, गुणीमें भेद मानते हैं । 
(२ ) सांख्य--मोक्षमें, ज्ञेयाकार ज्ञानका अभाव हो जाता है-नज्ञान शन्य रहता है। व पुरुष 
( आत्मा ) का स्वरूप चेतन्य मानता है यह कैसी विरुद्धता हैं? आश्चर्यजनक है। 


( ३ ) बौद्ध-मोक्षमें, दोपकके बुझ जानेकी तरह ज्ञान ( आत्मा ) नष्ठ हो जाता है इत्यादि | न 
मालूम आत्मा कहाँ चला जाता है विचित्रता है॥ 


जीव द्वव्यकां लक्षंणं ह *... पैं७ 


(४) जैन-मोक्षमें क्षायोपशमिक ज्ञानका अभाव हो जाता है--क्षायिक ज्ञान रहता है अर्थात्‌ 
: ज्ञानका सर्वथा अभाव कभी नहीं होता, हमेशा रहता है। 


(५ ) जेन--आत्मा व ज्ञान एक है गुणगुणीमें भेद नहीं है, व असंख्यात प्रदेशी है--प्रदेश कभी 
घटवढ़ नहों होते--सभी प्रदेशोंमें ज्ञान रहता हे, ज्ञानसे खाली कोई प्रदेश नहीं 
रहता। सभी प्रदेशों में सुख व दुःखका ज्ञान होता है। आत्मा छोटा व बड़ा नहीं 


होता--शरीर छोटा बड़ा होता हे इत्यादि। हाँ, प्रदेशोंमें संकोच विस्तार (संहार 
विसपंण .) होता हूं, दीपकके प्रकाशकी तरह जानना | 


(६ ) चार्वाकसत--यह जीवकी उत्पत्ति मानता हे अर्थात्‌ पृथ्वी, जरू, अग्नि, वायु, आकाश इच 
पाँच तत्त्वों के मिलनेसे नया जोब उत्पन्त हो जाता हैँ और मरकर पुनः पाँच 
रूप बटवारा हो जाता हे--सब अपने २ में मिल जाते हूँ इत्यादि । उदाहरणके 

“लिए वे गोवरका न्ताम लेते हैं कि उसमें गुवरीछा वगेरह कितने ही भिन्‍न २ 
तरहके जीव पैदा हो जाते हैं ऐसा समझना, वह सब मिथ्या कल्पना हें, जीव 
कभी पैदा नहीं होता न मरता है तथा .उन्तकी संख्या भी घटबढ़ नहीं होती 

. सदैव नियमित रहती हैं किम्बहुना | जीव यह नाम ही सदेव जीवित रहनेकी 

. अपेक्षासे वड़ा है और वह स्वतः सिद्ध है कृत्रिम नहीं हैँ वह नित्य अविनाशी 

है परन्तु परिणासी है। कहा भी हूं कि-- 


तद॒हजस्तने हाती रक्षोच्प्टेसवस्मते ॥ 
भूतानन्वयंनात्‌ सिद्धः प्रकृतिज्षः सनातनः ॥॥ 
आचार्य कहते है कि जो जीव निश्चयनयका आलूम्वन करते हैं वे हो पुरुषार्थकी सिद्धि 
(सफलता ) को प्राप्त कर सकते हूँ अर्थात्‌ कृतकृत्य हो सकते हैं, संसारसे पार हो सकते हैं यह 
फल दिखते हँ-- | 
द . . सं्वविक्तोत्तीण यदा स - चैतन्यमचलूमाप्नोति । 
भवातु तदा कृतकत्यः सम्यक्पुरुषाथसिद्धेसापन्नः ॥ १ १॥ 


पे १. शर्व आर्थात्‌ शंभुकी तरह विकारीपर्यायके छूटनेसे, यह आह्यय भो निकाका जा सकता है। भर्तृहरिशतकै-- 


ह 'एको रागिपु राजते प्रियतमादेहार््धारी हरो। नीरागेषु.जिनो विभुक्तललनासंगों न यस्मात्परः । 

. दुर्वारस्मरवाणपन्नगविपव्यासक्तमुस्धो जनः । शेप: कामविडम्बितों हि विषयान्‌ भोकतुं न मोकतुं क्षम: ॥ 

।॒ ॥ ९७ ॥ 
२. शुद्ध सत्तामात्र अकेलापन ( एकर्त्वविभक्तरूप )।. 


५४ पुरुषाथसिद्धचुपार्य .- 
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रागादिक विकारसे जब यह आतम छुटकारा पांता। 
तभी होत कृतकृत्य और सचसिन्धु 'पार वह हो जाता ॥ 
निएचयका आलमस्ब करे से यह पुरुषाथ सिद्धि होती । 
जब तक उ्यचहर ग्रहण करत है छुद्ग दशा डसकी रहती ॥ कर 
अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ यदा सः ] निश्चयनयके आलूम्वन ( ग्रहण अनुभव लक 
करनेसे जिस समय जीवद्रव्य [ सबविवत्तोत्तीण अचल चेतन्यं आप्नोति ] सम्पूर्ण विभावपर्यायोंसे छूट- | 
कर ( जो व्यवहारनतयके आलम्बनसे हुआ करती हैं ) शुद्ध चेतन्यरूप स्वविशुद्धश्चातहूप अचल 


अवस्था ( पद ) को प्राप्त करता है [ वदा कृतकृत्य: सस्यकपुरुषार्थसिद्धिमापक्ष: भवति ] उस समय 


वह कृतकृत्य ( सर्वथा ज्ञान्त-पुर्णमनोरथ ) और सम्यक्‌ पुरुषार्थकी सिद्धि ( सफलता या मोक्षप्राप्ति ) 
को वह प्राप्त हो जाता है या कर लेता है, अन्यथा नहीं, इस प्रकार फल प्राप्त हो जाता है जब 
यह जीव निशचयनयका आलम्वन ( आराधन ) करता है किम्बहुना । 


भावार्थे--जवतक संयोगी अथवा लोकव्यवहारी ( अशुद्ध ) पर्याय जीवके साथ रहती है 
तबतक जीव अनेक ( नाना ) अवस्थाएँ -धारण करता है। उस समयतक वह कृत्तकृत्य ( सफल 
भनोरथ-निष्काम ) नहीं हो पाता और फलस्वरूप उसको अचलपद ( मोक्ष ) नहीं मिलता अथवा 
उसके पुरुषार्थकों सिद्धि नहीं होती, उसका सारा प्रयत्न निष्फल या बेकार जाता है अर्थात्‌ साध्यकी 
रिद्धि नहीं होती, ८४ लाख योनियोंमें घोर दुख उठाता हुआ भटकता फिरता है। यह सब अशुद्ध 
या व्यवहारनयके आलम्बनका फल है। अतएव सारांशरूपमें आचार्य कहते हैं कि यदि किसी 
जीवको संसार दुःखसे छूटनेकी अभिलाषा हो तो उसको चाहिये ( कर्तव्य है ) कि वह व्यवहार- 
नयका आलम्बन करना क्रम श्से छोड़ देवे या छोड़ता चला जाय और निरचयनयका आलम्बन 
लेता जाय ( नकलीको छोड़कर भसलीको ग्रहण करे ) यही पुरातत व उचित मार्ग है, ( उपाय है ) 
दूसरा मार्ग सव मिथ्या गुमराह करनेवाला है। फलत: द्रव्य ( भात्मा ) अनुसार चरण या वर्ताव 
करे अर्थात्‌ आत्मा ( द्रव्य ) जेसी शुद्ध वीतराग ( रागादिक दोषोंसे रहित ) है वेसा ही उसे आच- 
रण या चारित्र धारण करना चाहिये तभी वुद्धिमानी या भेदविज्ञानता है। जीवको इन सब 
वातोंका ज्ञात या पता जब सम्यग्दर्शन होता है तभी रंग पाता है। सम्यर्दृष्टि बड़ा चतुर व. 
परीक्षक है निदचय व व्यवहारका पूर्ण ज्ञाता है। स्वानुभवसे आत्माको प्रत्यक्ष जाननेवाला है, 
कारण कि उस समय ( स्वसंवेदनके वक्त ) वह॒ इन्द्रियादकी सहायता नहीं लेता । ऐसी हालतमें 
उसे अपनी शुद्धताका परिचय व स्वाद आ जानेसे उसे अकथनीय निराकुल सुख. प्राप्त होता है - 
ओर फिर उसको वेपयिक सुख नहीं भाते--उनसे विरक्ति या अरुचि हो जाती है इत्यादि विशे- 
पताएँ प्राप्त है जाती हैँ किम्बहुना यह सव निश्चयनयके आलम्बनका फल है--हैयोपादेयके ज्ञास.... 
का फल है इति। | मर 


हु 





2२. मक्‍त | 


शा 


८ > ४ ध 
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.... . अचेल ( निशुचल ' एकरूप मोक्ष ) अवस्थाको प्राप्त करना -हो जीवत्का लक्ष्य होना - 
_  चाहिए--बहुरूंपियाके रूप तो अनादिसे .वहुत धारण किये हैँ परन्तु स्थिर रूप कोई नहीं रहा 

. है। राजा रंक मनुष्य, पशु, कीड़ा-मकोड़ा देव नारक आदि सब रूप न मालूम कितनी बार धारण 
- कर २ के छोड़े हैं। इसका कारण अनेक तरह॒की इच्छाओं एवं विकल्पोंका होना तथा उनके 
-. निमित्तेसे.तरहर का कर्मवंध होना है। जब कोई विकल्प या इच्छाएँ नहीं रहती--निश्चल समुद्रकी 
. तरह स्वयं अपनेमें स्थिर हो जाता है तब न कोई खतरा रहता है न कर्मोका आख्व व बंध होता 

' है। फलस्वरूप अभीष्ट स्थान ( मोक्ष-अचछर या परिवर्ततरहित पद ) सदाके लिए प्राप्त हो जाता 


हे - है जहाँपर कोई विकार या दोष उत्पन्न नहीं होता अनन्त कालूतक एक-सा सुखिया व ज्ञाता दृश ' 


: _ बना रहता है। यह सव व्यवहारतयके छोड़ेने एवं निश्चयनयके ग्रहण करनेका फल है। निःस्वार्थ 
. - भावका होना दुलंभ है । निश्चयनयसे जिनाज्ञाके अनुसार हेय, हेय ही रहता है और उपादेय, उपा- 
: देय रहता है । किन्तु लोक पद्धतिके ( व्यवहारके ) अनुसार प्रयोजनवश हेय उपादेय माना 

- जाता है यह भेद है। तभी तो छोकका न्याय सच्चा न्याय नहीं माना जाता यह तात्पर्य है अस्तु। 


का .. तथापि संयोगी पर्यायमें 
...-  अनेकान्तदृष्टिसि कथंचित्‌ व्यवहारमें उपादेयता, वतलाई है, किन्तु हमेशाके लिये वह 
: उपादेयता नहीं है हेयता है।...... कल । 


व्यवहरणनंयः स्थाद्‌ यद्यपि प्राकृपदुब्यामिह निहिपदानां हन्त हस्तावरूंबः। 
' का है | ४! १ रु हिंत 5 «०. ७ 
. तद॒पि परमसथ चिच्चमंत्कारसात्र' परविरहिंतमन्तः पह्यतां नेष किंचित्‌ ॥५॥ 


““लैंसयसारकलछश 


_. अर्थ--संयोगी पर्याय्में विद्यमान ( मौजूद ) ज्ञानी जीवोंको यद्यपि व्यवहारनय, ( अरुचि 

-'  पूर्वक्:) हाथके सहारेकी तरह सहायक हैं जबतक कि हीचावस्था पाई जाती है ( बालककी या 
.  पद्ध पुरुषकी तरह ) परन्तु वह पराधीनता सुखदायक नहीं है--दुःखदायक ही है। चीतिमें भी 
.. हा जाता है कि 'पराधीन सपनेहु सुख नाहीं कर विचार देखो मनमाहीं' तदनुसार स्वाधीनत्ता 
' अथांतू निराकुछतामें ही वास्तविक - सुख है ऐसा समझना चाहिये। ऐसी स्थितिमें जो जीव 

( ज्ञानी.) निरचयनयसे परसे भिन्न चिल्चमत्कारके पिंड ( एकत्त्वरूप ) सर्वोत्कृष्ट अपनी आत्माके 
.. ३ जपकी: देख व जान लेते हैं जो कि एकत्त्वविभक्तहूप व स्वसहाय है, उनकी दृष्टिमें परकी 
... होयताका कोई महत्त्व नहीं है और न वे उसको उपादेय मानते हैं . अपितु उस परसहायतारूप 
है है 8 हेय या तुच्छ ही समझते हैं, अपने कार्यमें उसको बाधक ही मानते हैं, साधक नहीं 
निते इत्यादि, पश्चात्‌ आत्मशक्तिके बढ़ने पर उसका सम्बन्ध विच्छेद भी. कर देते हैं और 
2 बेयारकी ५ वन जाते हैं । सम्यग्दृष्टि ज्ञानी अग॒त्या व्यवहारनयका आलम्बन लेता है ( विवशतामें . 
परह करता है ) अतएव उसको वेसा करने में प्रसन्‍तता या .रुचि नहीं होती किच्तु दुःख - 
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या अरुचि ही होती है अतः वह होने का विषाद व-मेटनेका उपाय हमेशा करता रहता है अस्तु-- . 
व्यवहा रको छोड़कर निश्चयका आलम्बन करनेसे होनेवाला छाभ बतलाया जाता है ।--- * 


आतव्मस्वभाच परभावशिन्नमापूणमायन्तविम्लुक्तकसू | 9. 
विलीनसंकल्पविव ल्पजारू, प्रकाशयन्‌ झुद्धनयो ्युदेति १ ०॥ ' 


अर्थ--निव्चयनयसे आत्माका स्वरूप, परसे स्वथा भिन्न अर्थात्‌ परपदार्थके साथ तादात्म्य 
सम्बन्धसे रहित है, गुणोंकर भरा हुआ है अर्थात्‌ अपने सम्पुर्ण गुणों सहित है ( उसमें ओऔगुण या . 
दोष नहीं है वह गणोंका पिंड है ) आदि व अन्तसे रहित अनादिनिधन ( नित्य ) है तथा एक-- 
अकेला है ( अद्वितीय--एकत्त्वरूप है ) संकल्प ( रागादिभाव ) और विकल्प (ज्ञानेमें उठनेवाली 
तरह २ की लहरों ) से रहित है। द्रव्यद्ृष्टिसे अशुद्धता ( संयोगीपर्याय .) रहित है, उसमें परसे. . 
भिन्‍नतारूप शुद्धता सदेव रहती है इत्यादि ऐसा आत्माके शुद्ध स्वाधीन स्वरूपको .दरशानेवालां 
शुद्धनय ही है, व उस निशचयनय ( शुद्धनय ) का आल्म्बत करने पर ही जीवका कल्याण होता 
संभव है (लाभ संभव है) व्यवहारतयका आलम्बन करनेसे कल्याण अर्थात्‌ मुक्ति नहीं हो सकंती | .. 
सम्यग्ज्ञानका होना ही सच्चा आलुम्बत्त है, शेष सब भ्रम है। इसीका नाम सस्वपरका भेदविज्ञान 
है अतः उसको येनकेन प्रकारेण प्राप्त अवश्य करना चाहिये किम्बहुना ॥११॥ ह 


आगे आचार्य व्यवहारनयकी अपेक्षासे जीवका स्वरूप बताते हैं-- 
नेमित्तिकताका प्रदर्शन द्वारा ह 
जीवकृतं परिणाम निमित्तमात्रं प्रपश्य पुनरन्ये । 
र श 3 (७८ हि 
स्वयसेव परिणमन्तेज्त्र पुदूगला। कर्मभीवेन ॥१२॥ 


पय 
वंधदंशा होनेमें कारण स्वयं जीवके साव हि हैं। 
वे निज भाव कहे हैं प्रभुने यतः जीवमें होते हैं ॥ 
हैँ निमित्त कारण वे उसमें कमबंध जो होता है ।. ह 
- डपादान कारण है पुद्गल, कमरूप परिणमता हैताबर॥ -.. 


अशुद्ध नि्चयनयसे जीव ( बशुद्ध ) की कार्यपर्यायहूप, उसमें उत्पन्न हुए | 
अपने आप ही उपादान शक्तिसे । 
परिणम जाते ई--हो जाते है, प्रकट हो जाते. हैं । 
४. कमपर्यायरूपसे परिणम जाते हैं । 
संयोगीपर्यायरूप अशुद्ध अवस्था । 
६. विकारीपरिणाम अशुद्धोपयोग । . 


न्छा >पी हछ 


की 


जीव द्वव्यका लक्षण | ५१ 


' - अन्वय अर्थ अन्न ] इस. संसारमें अथवा जीवकी अशुद्ध ( संयोगी ) पर्याय में [ जीवकूर्त 
परिणाम ] जो रागादिरूप विकारीपरिणाम प्रकट होते हैं उनको [ निमित्तमात्र प्रपद्य ] सिफ निमित्त- 
. “रूप बना करके [ अन्ये घुदूगलाः ] दूसरे जड़ पुद्गलस्कंध [ स्वयमेव कमंसावेन परिणमन्ते ] स्वयं 
- अर्थात्‌ अपंने आप अपनी योग्यतासे ही ( स्वोपांदानतांसे ) केमंपर्यायरूप अर्थात्‌ ज्ञानावरणादि 
_- आठ कर्मरूप (मलभेद व उत्तरभेदरूप ) परिणम जाते हैं । अर्थात्‌ कर्म यह पुदुगल द्रव्यकी कार्य- 
'पर्याय है जो पुद्गल द्रव्यमेंसे स्वयं ही प्रकट होती है सिर्फ उसके लिये सहायता देनेवाले जीव- 
द्रव्यके रागादिख्प विकारीोभाव होना चाहिये जो कि अजुद्ध निश्चयनयसे संसारी या अशुद्ध जीवके 
'कार्यपर्याय रूप हैं, परन्तु वें खाली निमित्त कारण हैं ( दर्शकरूप ) और कुछ नहीं हैं यह तात्पये 
है। यही निमित्तनैमित्तिकरूपसे कर्तत्त्व भोक्‍तत्वका होना व्यवहारनयकी भपेक्षा जीवका लक्षण 
या स्वरूप है ऐसा समझना चाहिये ॥११॥ 


 भावार्थ--जीव और पुद्गल, इस दो द्रव्योंका संयोग सम्बन्ध अनादि कालसे स्वयं--भिन्न 
: पर द्रव्यकी सहायता या निमित्तता बिना होता चला आया है। उससे दोनों अन्तादिकालसे विकृतत 
.. हो रहे हैं, जिसका नतीजा यह संसार दशा है। प्रतिसमय आखव-बंध-उदय-निर्जरा आदि काये 


. - होता रहता है | फलस्व॒हप जन्ममरण रोग आधि व्याधि भूख-प्यास आदिके असह्य दुःख उठाना 


: ( भोगता ) पड़ रहे हैं। सिवाय. संक्लेशता व आकुलताके एक क्षणकों भी सुखशान्ति नहीं 
मिलती, अतएवं .उस सबका छटना अत्यावश्यक है--उपादेय है यह निश्चयकी बात है भस्तु | 
इस विषयमें विशेष प्रकाश डालनेकी आवश्यकता मारूम पड़ती है। 


ह नोट--पुद्गल द्रव्यका :परिणमन अनेक प्रकारका- होता है ज्ञानावरणादि कर्मरूप व 
“ - शरीरादिनोकमंरूप । खाये 'हुए अन्न आदिका जैसे खलरसरुधिरादिरूप परिणमन होता है जो 
. उसका स्वभाव है। । 
। विशेषार्थ--खुलासा 


ु .. द्रव्याथिकनय यां शुद्ध निशुचयनंयको अपेक्षासे जीव आदि छहों द्रव्यें अबद्ध हैं स्वतंत्र 
..- व शुद्ध हैं--परसे भिन्न स्वतः प्रिणमनशील हैं, एक दूसरेका कुछ भी विगार या सुधार 
नहीं कर सकतीं, अपना २ कार्य स्वयं करती रहती हैं तथा अपना स्वभाव कभी 
नहीं छोड़तीं यह अकाट्य नियम है इत्यादि, यह द्रव्याथिकनय वनाम निर्चयनयका 
कथन या निरूपण है | किन्तु संयोगरूप पर्यायाथिकत्तय या व्यवहारनयकी अपेक्षासे जीव और 
पुद्गल ये दोनों द्रव्यें. अयुतसिद्ध संयोगसम्बन्धसे बद्ध हो रही हैं--परस्पर संधिरूपसे मेलू किये 


.. - हुए हैं। इतना ही नहीं अपितु एक दूसरेमें निमित्तता भी करती रहती हैं। अर्थात्‌ संयोगीपर्यायमें 


' जो जीवद्रव्यके रागादिरूप विकारीभाव (परिणाम-पर्याय ) होते हैं उनकी व साथी योगोंकी सहायता 
- या निमित्ततासे नवीन पुदुगरू द्र॒व्योंका आस्रव ( आगसन ) व वंध व कर्मनोकर्स रूप परिणमन 
.. ( कार्थपर्याय ) तथा स्थिति अनुभागका पड़तां, उदयमें आकर फल देना आदि कार्य हुआ करते 
 हैं। उदय होनेके समय पुनः परिणाम बिगड़ते हैं अर्थात्‌ उनमें रागादि विकार होता है तब उनके 
.. निमित्तसे पुनः आख़ब-बंधृ-उद्य आदि होता है । इस तरह भावबंब ( विकार ) से द्वव्यबंध ओर 


७५३ पुरुषपाथसिद्धयुपाय 


द्रव्यबंधसे भावबंध, इस प्रकार निमित्तनैमित्तिकहूपसे संतानपरंपरा चछती रहती है जब तक कि _ 
मोह रागह्वेष” का विनाश नहीं हो जाता । हक 


यहाँ पर इतरेतराश्रय दोष तो होता नहीं है, कारण कि वे सब बदलते जाते हैं जेसे कि 
बीज व वृक्ष बदलता जाता है--नया २ होता जाता है। परन्तु यह शंका हो सकती है कि यह 
उपयुक्त प्रकारकी निमित्तनैमित्तिकता द्रव्यकरमंके साथ है कि उदयके साथ है ? इसका उत्तर यह 
है कि उदयके साथ फलकी निमित्तनैमित्तिकता है न कि कमंके अस्तित्वके साथ। कारण कि जब 
कर्मरूप पर्याय उदयमें आती है ( व्यक्त होती है ) तभी उसका फल सुख-दुःख होता है तथा रागद्वेष 
भाव होते हैं तभी पुनः आख्रव और बंध होता है। यदि उदय न हो खाली सत्तामें कर्म रहें तो - 
कोई हानि नहीं हो सकती । जब कम उदयमें आते हैं और फल देते हैँ तमी परिणामोंके अचुसार - 
बंधादि हुआ करता है | अतएवं यह कहना कि 'कर्म फल देते हैं' उपचार है ( व्यवहार है ), निदचय 
( सही ) यह है कि 'कर्मका उदय साक्षात्‌ फल देता है' और कर्म परंपरया फल देते हैं अर्थात्‌ वे 
मूलकारण हैं उन्तकी ही उदय अवस्था होती है किम्बहुना । ्ः 


हे द्रव्यकर्म व भावकर्मका निर्धार 


सामान्यतः पुद्गलकी अशुद्ध ( संयोगी ) पर्यायका नाम द्रव्यकम' है। यतः द्रव्य अर्थात्‌ 
पुद्गल द्रव्यकी कर्म अर्थात्‌ कार्यपर्यायको ही 'द्रव्यकर्म' कहा जाता है। तथा भावकमं अर्थात्‌ जीव- 
द्रव्यकी अशुद्धपरिणामरूप कार्यपर्यायको भावकम कहा जाता है। के अल 


भावार्थे--पुद्गलकी विकारी पर्यायका नाम द्र॒व्यकर्म है और जीवकी विकारीपर्यायका नाम 


भावकर्म है ऐसा जानना तथा जबतक फल देनेको सामथ्य कमंमें रहती है तबतक वह कमे कह- 
लाता है शक्ति नष्ट हो जानेपर वह पुद्गल रह जाता है। 27 


'नोद--कर्मोका कार्य है सुखदुःखकी सामग्री उपस्थित करना या सुखदु:खके वेदनेमें निमि- 
त्तता करना अतः उन्हें कर्मनामसे कहा जाता है॥ इनकी रचना (निर्माण) पुद्गल द्वव्यसे होती है। 
इसी तरह पुदगल द्रव्यसे ही शरीरका निर्माण होता है और वह भी संक्षेप या अल्परूपमें कर्म जैसा 
कार्य करता है अतः उसे नोकर्म कहते हैं (थोड़ा काम करनेवाल्ा नोकषायकी तरह ऐसा समझना )। 
“यह खुलासा द्रव्यकर्म व भावकर्मका प्रसंगवश किया गया है। इसके सम्बन्धमें दूसरी विचारधारा 
'निम्नप्रकार की है-- 


सुक्ष्म और प्राचीन दंका व समाधान 
( इतरेतराश्रय दोष बावत ) 


प्रवचनसार आदि आगममग्रन्थोंमें भावकर्मबंध व द्रव्यकरमंबंधके विषयमें: 'इत्तरेतराश्रय' । 
दोषका खंडन करते समय यह समाधान किया गया है कि अनादिकर्म॑बंधमें यह दोष (इतरेत्तराश्रय) - 
नहीं आता, कारणकि अनादिकालसे ही आत्मा कर्मबन्ध सहित अशुद्ध पर्यायवाला रहा हैतव 


जीच द्रव्यका लक्षण ह .... उजूई - 


उसके पहिले कोई पृथक २ दो <्रव्यें शुद्ध ( पथक्‌ २ ) रही ही नहीं है, जिनको एक दसरेका 
निमित्त ( आश्रय ) माना जाय | अर्थात्‌ भावकर्मकी--जुदे. रागादिको, द्रव्यकमंका निमित्त माना 
जाय या द्रव्यकर्म- ( पर्यायहूप कर्म ) को भावकर्म (राग़ादि ) का निमित्त माना जाय, यह नहीं 
बेन सकता, कारण कि जुदी स्थितिमें कमरूप अथवा कार्यरूप पर्याय जीव द्रव्य या पुद्गल द्रव्यमें 
होती ही नहीं है यह नियम है ॥ किन्तु कर्मरूप पर्याय जीव व पुद्गलकी अनादिसे अयुतसिदध 
रही है अर्थात्‌ संयोगरूप--मिली हुईं रही है ऐसा जानना चांहिए। फलत: तब ऐसा ही कहनेमें व 
माननेमें आता है कि अनादि करमंबंध, बिता पृथक निमित्तके ही होता है अर्थात्‌ वही संयोगावस्था 
उपादान व निमित्तरूप है अन्य कोई निमित्त ( भिन्‍न ) उसमें नहीं है। तथा इसमें यक्ति व आगम 
दोनों प्रमाणोंसे विरोध भी नहीं आता । उतक्तञऊच-- 


“लैब ( दोषः ) अलादिप्रसिद्धद्रव्यकर्मंसंवद्धस्यात्मनः तत्र हेतुत्वेनोपादानात्‌” 
। ( प्रवचनसार गाथा नं० २२१ ) 


. अर्थात्‌ इतरेततराश्रयताका या भिन्न निमित्तताका दूषण यहाँ नहीं आता, कारणकि--संयोगी 

पर्यायमें अनादि प्रसिद्ध द्रव्यकर्मोंसे संबद्ध.( संयुक्त ) आत्मा ( पिण्डरूप ) ही अपने बंधनादियें 

“स्वयं कारण है, दसरा कोई नहीं है, यह निर्णय है अस्तु स्वयं स्वसे बँध जाता है जेसे रस्सी अंपने- 
- को बाँधनेमें समर्थ स्वयं है अन्यकी अपेक्षा नहीं रखती | 


अनादिकर्मपर्याप और अनादि कस्ंंबंधका खलासा 


पुद्गलद्गव्यकी कर्मपर्याय और कम्बंध, दोनों अनादिकालके हैँ--उत्तकी आई नहीं है । 
. इसलिए तत्त्वाथंसूत्रकार पृज्य उमास्वामी महाराजके कथन 'अनादिसम्बन्धे च' ४१ अ० २ के 
'सूत्रसे कोई विरोध नहीं आता, सिफे समन्वय करनेकी बात है। कृपया सूक्ष्म शंकाका समाधान भी 
' सूक्ष्म दृष्टिसि ही होना सम्भव है वह किय्य जाय यह शास्त्रीय चर्चा है, किम्बहुना । मेरी समझमें 
जेसा आया है वेसा लिख दिया है, विचार किया जाय। मेरा क्षायोपशमिक ( अल्प ) ज्ञान है । स्वत 
: या गुरुनियोगात् अतत्त्व ( अन्यथा ) श्रद्धान भी हो सकता है आश्चर्ण नहीं है। कमंपर्यायकी 
: अवधि ( स्थिति ) भी अनादि तक एक-सी रहे यह नियम नहीं है, वह बदलती रहती है--नया २ 
' बंध व उसकी स्थिति व अनुभाग घटबढ़ होता ही रहता है। बंध भी वही हमेशा नहीं रहता वह 
भी बदलता जाता है इत्यादि। प्रायोग्यलग्धिके समय व करणलब्धिके समय क्या २ होता है उसका 
विचार किया जाय आइ्चर्णकी बात नहीं है अस्तु । ह 


... नोद--संयोग, संयोगको जन्म देता है यह प्राकृतिक नियम है है। जेसे अनादिकालसे लोक 
'संयोगरूप रहा है अतः उससे वेसा ही संयोगरूप लोक उत्पन्न होता रहता है। तदनुसार द्रव्यकम 
: ( पुद्गलकी विंकारी कार्यपर्याय ) तथा भावकर्म ( जीवको विकारी कार्णपर्याय ) दोनोंका संयोग 
. ( अयुतसिद्ध ) संवंध अनादिकालसे चला आ रहा है और आगे भी चला जाता है, जबतक दोनोंका 
: वियोग ( पथकत्तारूप संबंध विच्छेद) नहीं होता | वियोग होना यह भी द्रव्यका स्वभाव है। 


४ पुरुषाथसिद्धय्रपाय 


संयोग होना, वियोग होना, यह सब वस्तुका स्वभाव है और उसका होना नियत व निश्चित है 
जो अन्यथा कभी नहीं हो सकता । इसको स्वभाव इस लिए कहा जाता है कि यह किसी के तिमित्त 
से नहीं होता अपितु जब जो होनेका होता है तब वह निराबाघ हो ही जाता है और उसके पीछे . 

( बदौलत ) निमित्तादि सब एकत्रित हो जाते है । स्वाभाविक परिणमनको कोई वदल नहीं सकता 
वह अक्ृत्रिम होता है किम्बहुना । अनादि कर्मबन्धमें कारण, अनादि कर्मवन्च ही है, उससे भिन्‍ने 
कोई स्वतन्त्र कारण न हैं न हो सकता है, अन्यथा निमित्तमें उपादेयता व वलात्कारता सिद्ध हो 

जायगी जो अनिष्ट है वह असम्भव है, यक्ति व आममके प्रतिकूल है इत्यादि | वन्धादिका करने- . 


वाला व फल भोगनेवाला जीव द्रव्य होता है यह कथन अपेक्षासे सम्बन्ध रखता है याने आपेक्षिक . 
( कथड्चित्‌ ) हे। यथा 


कर्मबन्धके होनेसें विशेषता 


जब जीवके संसारदशामें देवगुरुशास्त्रके प्रति श्रद्धाभक्ति स्तुति पुजाप्रभावना आदिके शुभ 
भाव होते हैं, उच्त भावोंके निमित्तसे पुद्गलद्गव्य पुण्यकमंरूप स्वयं परिणम जाता: है तथा जीवके 
साथ बंध जाता है। और उसमें स्थिति व अनुभाग ( फल देनेकी शक्ति ) पड़ जाता है। इतना 
ही नहीं जब वह पुण्यकर्म उदयमें आता है तव सुखदुःखकी सामग्री उपस्थित होती है एवं मोह या 
रागद्वेषके अनुसार जीव उस समय सुख व दुःखका अनुभव करता है अर्थात्‌ सुखो-दुःखी होता.है। 
तथा फलको भोगते समय जो जीवके परिणाम ह॒ष॑विषादरूप होते हैँ---( संक्लेशरूप या विशृद्धता 
रूप होते हैं ) उनके निमित्तसे पुत: नवीन कर्मोका बंध होता है इत्यादि बंधकी परम्परा (श्वृंखला) 
चालू रहती है। तात्पय यह कि जेसे शुभ या अशुभभाव-संयोगी पर्यायमें होते हैं .वेसा ही पुण्येकर्म 
या पापकर्मंका बंध प्रतिसमय जीवको होता है। इसी तरह-- 


जब जीवके विषयकषायको पोषण करनेके या सेवन करनेके या किसीको मारने सताने 
आदि रूप अशुभभाव" होते हैँ तब नवीन पाप कर्मोका बंध होता है एवं उनमें स्थिति अनुभाग 
पड़ता है। यदि उस समय तोत्रकषाय* , संक्लेशता रूप परिणाम ) हो तो उन बंधे हुए पाप- 
कर्मोमें स्थिति व अनुभाग ( फलदानशक्ति ) अधिक पड़ेगा और मंदकषाय* हो तो स्थिति अनुभाग 


१. व्यवहारनयकी अपेक्षा जीव द्रव्यका स्वरूप । 

तिवकाले चदुपाणा इंदियवलमाऊ -आणपाणो य। 
ववहारा सो जीवो णिच्छयणयदों दु चेदणा जस्स ॥३॥ 
पुरगलकम्भादोणं कत्ता ववहारदो दु णिच्छयदो । 

' चंदणकम्माणादा सुद्धणया सुद्धभावाणं ॥ ८॥--वबृहतृद्ब्येसंग्रह [४ 

_प्रशस्तरामरूप । * ै ० हक 
अप्रशस्तराग । ः द हे 

* विषयानुराग, विषय सेवतकी अधिक ऊछालासाका होना या अतिआसंक्ति होना-- प्रचरराग | 

धर्मानुराग या विषयादिसे अरुचि था उदासीनताका होना | 


स्पा, 


जीव द्वव्यका छेक्षणें.. ७७५ 


.  कमती पड़ैगा। इसके विपरीत पुण्यकर्मों में स्थिति अनुभाग अधिक पड़ेगा इत्यादि। तथापि वह 
बंध और स्थिति अनुभाग पुदुगल द्रव्यमें स्वयं ही होगा यह वस्तुस्वभाव है क्योंकि वह जड़ है 
» उसे कुछ ज्ञान नहीं है । लेकिन परस्पर अनादिसे निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध पाया जाता है.यह 
विशेषता वस्तुभावकी है। दृष्ट्रान्तके तौर पर जब कोई मंत्र या विद्या साधनेवाला जीव ( व्यक्ति ) 


. कोई संकल्प--इरादा या रागह्वेघादि विकारीभाव धारणकरके धूली-पानी-अन्न-कंकरपत्थर आदिके 


माध्यम ( विचौलिया या निमित्त ) से मंत्र, तंत्र, जंत्र विद्या सिद्ध करके उन चोजोंका (जो स्वयं 
' जड़रूप हैँ ) पर जीवोंके प्रति उपयोग करता है ( उन्हें प्रयुक्त करता है ) तव वे न्तिमित्त बनकर 
अन्य जीवोंको सुखदुःखके दाता लोकमें माने जाते हैं, यह मान्यता व्यवहारकी है। नि३चयकी 
मान्यता यह नहीं है, कारण कि वे धली आदिं जंड़रूप हैं एवं उस जीवसे भिन्न हैं उनको कुछ ज्ञान - 
नहीं है कि किसकों क्या करना है? इत्यादि। हां, निश्चयनयसे वह जीव ही जिसके प्रति मंत्रादि 


का प्रयोग किया जाता है, अपने ऊपर उपस्थित हुए दुःख व सुखका ( पर्यायका ) ज्ञाता व भोक्ता 


है।. यदि उस समय उस जीवकी दुःखरूप पर्यायका वियोग होनेवाला होगा तो हो जायगा एवं 


.  फेलस्वरूप वह सुखमये ( सुंखी ) स्वयं हो जायगा और .दुःखपर्यायंका वियोग न होनेवाला होगा 


तो मंत्रादि कुछ नहीं करेंगे ठप्प रह जावेंगे । परन्तु उसी कालमें निमित्त मौजूद होनेमें भज्ञानी 
: जीवोंकों श्रम हो जाता है कि नि्मित्तोंने ही यह सब कार्य किया है इत्यादि | वस्तुत्तः सुख व दुःख 
. रूप परिणमन जीवद्रव्यमें ही स्वयं होता है, अन्य के द्वारा. अच्यमें कुछ नहीं होता | फलत: पुदगल- 
. द्रव्य ही स्व्॒यं पुण्यछूप व पापरूप परिणमती है इत्यादि। उक्त दृष्टान्तसे वस्तुका परिणमन व 
>्यवस्थापन स्वयं सिद्ध स्वतन्त्र समझना चाहिये। 


निष्कर्ष 


३ परिणाम ही पुण्य और पाप कमंके बँधनेमें निमित्त कारण होते हैं तथा पुद्गलद्रव्य ही 
. - उपादान कारण होती है यह सारांश है। पुद्गल द्रव्य धूली वगरहमें भी मंत्रादिके निमित्तसे स्वयं 
. विशेष शक्तिरूप परिणमन हो जाता है तथापि परके प्रति निमित्तरूप ही रहता है। 


बंधके मुख्य भेद ह हैं 


। ( १ ) जीवबन्ध--संयोगीपर्यायमें जीवके जो विकारोभाव ( रागद्वेषमोहरूप ) होते हैं, 
वही जीवबन्ध कहलाता. है । कारण कि उनके नष्ट हुए बिना जीव कभी मुक्त ( मोक्षगामी ) नहीं 
. होता यह नियम है । फलत: मुख्य वन्ध वही है 
। (२ ) कर्मवन्ध--पुदुगलद्वव्यकी . पर्यायरूप कर्मंपरमाणु ( बन्ध योग्य ) जब . अपने रूप 
. रस गन्ध स्पर्श आदि स्वाभाविक गुणोंके द्वारा परस्पर स्कन्धरूप होते हैँ अर्थात्‌ बँघते हैं, उसीका 
« नाम 'कमंवन्ध' है.। वह भी जबतक संयोगी पर्यायमें रहता है तबतक जीव मुक्त नहीं होता । 
... (३ ) उभयवन्ध--भावबन्ध और द्रव्यवन्धका जवतक परस्पर संयोग सम्बन्ध है तबतक 
- दोनों (जीव व॑ पुदगल ) बँघे हुए हैं। और जब दोनों पृथक २ हो जाते हैं तभी मुक्ति होतो है यतः 
'. दोतोंका परस्पर वियोग होना ही मोक्ष है इति। 


ई 
ड्ई पुरुषाथसिद्धयुपार्य 


नोट--बन्धका अर्थ, एक क्षेत्रमें इलेघरूप ( घनिष्ठ ) सम्बन्धका होता, परन्तु संयोग रूप: 
ही रहना, तादात्म्य रूप नहीं होना इत्यादि। आखव और बच्चमें यह भेद है कि आखव कार्माण 
द्रव्यके आने मात्रको कहते हैं और बन्ध उस आये हुए द्वव्यके दो-चार समय ठहरनेकों कहते हैं 
अर्थात्‌ जो आकर तुरन्त चला जाय वह वन्ध नहीं है ईर्यापथ आखव ही है। स्थिति अनुभाग 
जिसमें पड़े असलमें वही वन्च है | --द्रव्य० गा० ३३॥। 


कमके भेद व उनका लक्षण 


कर्म ३ प्रकारके माने जाते हैँ। यथा--१ द्रव्यकर्मं, २ नोकम, ३ भावकर्म | प्रत्येक कर्मका . 
स्वरूप निम्नप्रकार है-- | ह 


द्रव्यकर्म व स्वरूप . 
( १ ) द्रव्यकर्म, पुद्गलपिडकी पर्यायरूप है, उसके ज्ञानावरणादि ८ मूल भेद हैं और १४८ 
सबके उत्तर भेद हैं। जो निम्त प्रकार हैं | उन्तमें घातियाकर्म--- ह 


. ( क ) ज्ञानावरणकर्म, जीवके व्यक्त ज्ञान गुणको घांतता है, अर्थात्‌ ज्ञानको प्रकट नहीं होने 
देता, वह ज्ञान गृणको प्रकट न होनेमें निमित्त कारण है। 


नोंट--आवरण सब व्यक्तताके घातक होते हैं, शक्तिके घातक नहीं होते, अतः स्वभावकी 
व्यक्ति दशाके घातक होनेसे उन्हें घातिया कर्म कहा जाता है। जो जीवके ज्ञान गुणको घाते उसें 
ज्ञानावरण ( घातिया कम ) कहते हैं । इसके ५ भेद होते हैं । 


( ख ) दर्शतावरणकर्म, यह जीवके दर्शन गुणको व्यक्त (प्रकट ) नहीं होने देता अतः वह 
भी घातिया कर्म है, इसके ९ भेद है। ह ह अं: 


( ग ) अन्तरायकर्मं--जो जीवके वले (वीर्य ) गुणको घाते उसको अन्तरायकर्म॑ कहतें 
हैं । उसके उदयमें जीवकी अनन्त बल प्रकट त्ञहीं हो पाता ). फलस्वरूप ५ पाँच प्रकारकी शक्तियाँ 
( सामर्थ्य ) प्रकट नहीं होतीं। जैसे दान देनेकी शक्ति, छाभ होनेकी शक्ति, भोग करनेकी शक्ति, 
उपमोग करनेकी शक्ति ( क्षमता या उत्साह ) और बल या पुरुषार्थ करनेकी शक्ति प्रकट या जाग्रत 


१. वन्वरूप पर्यायोंका मूलकारण “क्रिया' हैं परिणति है । अर्थात्‌ क्रिया ( भावरूप )का ही फल हर तरहकी 
पर्यायोंको प्राप्त करना व दु:खका भोगना है। क्रिया दो त्तरहकी होती हैँ (१) भावरूप अर्थात्‌ उपयोगरूप 
(२) योगरूप ( परिस्पन्दवरूप ) इन दोनोंके रहते मोक्ष व सुख प्राप्त नहीं हो सकता। अतएव ( उपर 
योगशुद्धि व योगशुद्धि दोचोंको प्राप्ति होना मुक्तिका कारण ( उपाय या मार्ग ) है ऐसा समझता 

: चाहिए । देखो, प्रवचनसार गाथा ११७२५ तथा २०५-६ चरित्राधिकार । 


_उपयोगमें वीतरागताका होना--रागादिका दूर होना उपयोगशुद्धि है। आत्माके प्रदेशोंका स्थिर या 
अचल होना योगशुद्धि हैँ अस्तु । ही | 


जीव द्वब्यका लक्षण. - ह ७५७ 


दे ओ ; नहीं होती है ( यह निश्चयपना है )। बाहिरमें उक्त कार्योके करनेमें-अच्तराय या विध्न उपस्थित 
- - हो जाता है यह कहता व्यवहारपना है।. इसके भी दानान्तराय, लाभान्तराय, भोगान्तराय, उप- 


'. -भोगान्तराय, वीर्यान्तराय ये पाँच भेद होते हैं। , ह 


.. ( घ॒ ) मोहनीयकर्म--यह जीवके सम्यग्दशंन व सम्यकचारित्र गुणको घातता है एवं समुदाय 
रूपसे 'सुख|गुणको घातता-है, आकुलता: उत्पन्न करता है। इसके -२८. भेद होते हैं। दर्शन मोहके 
३ भेद, चरित्रमोहके २५ भेद, कुल.२८ भेद। इसका प्रत्येकका स्वरूप जहाँ-तहाँ प्रकरणमें कहा 
जायगा जो समझ लेना. (इति घातियाकर्म )। 


अधघातियाकर् - 


( च ) आयुकमं--यह जीवको पर्यायमें स्थिर रखता है बेड़ीकी तरह बाँघे रहता है, परल्तु 
यह स्वभावका घातक न होनेसे अधातियाकरम कहलाता .है । जबतक,इसके चार भेदोंका यथास्थान 
उदय रहता है तबतक वहाँसे. निकल नहीं, प्राता यह विशेषता है.।. इसके नरकायु वगेरह ४ चार 
भेद हैं।... | | 

( छ ) नतामकर्म--इसके उदयसे अनेक तरहके शरीर जीवको प्राप्त होते हैं । इसके ९३ भेद 
माने जाते हैं । 


० ( ज॑ ) गोन्रकर्म--इसके उदय से जीव को नोचा ऊँचा कुल ( जाति या गोत्र ) प्राप्त होता 
है । इसके २ भेद हैं १ नीच गोत्र २ उच्च गोत्र । 


-.. (झ) वेदनीयकमें--इसके उदयसे जीवको द्ष्ट अनिष्ट बाह्य सामग्री प्राप्त होती है । इसके 
.._ १ सातावेदनीय :२ असातावेदनीय दो, भेद हैं ।- 
है नोकर्सका स्वरूप 
४... तोकर्म शरीर व इन्द्रियोंको कहते हैं। जिस प्रकार ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म ज़ीवको सुख 
. . दुःखादि देनेमें निमित्तता करते हैं, ( सहायता देते हैं.) उसी प्रकार शरीरादि भी कुछ कम ( अल्प- 
'- रूपमें ) सुख्र दु:खादि देनेमें निमित्तता करते हैं अतएवं. इनका नाम नो ( ईषतु.) कर्म ( कार्य 
. करनेवाले ) पड़ता है, ऐसा समझना चाहिए। शरीरके भेद औदारिक ( स्थूल ), वेक्रियिक, आहारक 
: . आदि होते हैं, जो संसारी जीवके बराबर पाये जाते हैं व कर्मोके साथ २ रहते हूँ इत्यादि इनको 
. ही साधन भी कहते हैं इत्यादि । 
का ः भावकर्म-व स्वरूप 


:. जीवके जो रागह्वेष मोहरूप ( कषायरूप ) भाव होते हैं उनको ही .भावकर्म या :विकारी- 
भाव कहते हैं, असलमें यही - कर्म जीवको संसारसे बाँघ देता है. अर्थात्‌ संसाररूप हे नाना तरहकी 
. : पर्यायोंमें जकड़- देता है क्योंकि उन भावकर्मोसे तरह २ का नया: कर्मबन्ध होता है और उसके उदय 
.. आनेपर दुःख सुखकी सामग्री . मिलती है तथा उसके-भोगनेमें हंविषाद व सुख दुःखकी कल्पना 
८ 


५८ पुरुषाथसिद्धयुर्पाे : 


( मान्यता ) होती है, एवं उस समय रागद्वेषाद होनेसे पुन: नया वन्ध होता है ऐसी- श्रृंखला 


चलती रहती है इत्यादि सबः जीवके भावरूप कर्मों ( परिणामों ) का ही फल (कार्य ) है 'ऐसा 


समझना चाहिये तभी तो उक्त तीनोंको ( द्रव्यकमं-ततोकर्म-सांवकर्मकों ) हैय बतलाया -गया *है। 
आत्मानुशासनमें 'परिणाममेव कारणमाहु: खलु पुण्यपापयो: प्राज्ञा: स्पष्ट कहा गया है अस्तु | . + . 


नोट--कर्मके उत्तर भेदोंका वर्णन आगे यथावसर - पृथक्‌ रूपसे कहा जायेगा सो समझ 
लेना यहाँ विस्तार भयसे नहीं लिखा गया है ऐसा समझना ॥१श]. « 7 


व्यवहारनयसे जिस प्रकार जीवद्रव्यके विकारीभाव ( रागादि ) कर्मपर्यायके उत्पन्न होनेंमें 
नि्मित्त कारण माने जाते हैं उसी प्रकार पुद्गल द्वव्यकी कार्यपर्यायरूप द्रव्य ( द्रव्यकर्म ) का 
उदय भी जीवद्रव्यके विकारीभावोंके होनेमें निमित्तकारण होता है यह बताया जाता है-- 


[अल ० न ३५५ ५ ञ्दै 
परिणममसानस्थ चितश्चिदात्मकेः स्वयमषि स्वकेर्माव! । 
भवति हि निमित्तमात्र पोदुगलिक कर्म तस्यापि ॥१३॥ 


पच्च 


जीव सदा चेतनभावोंसे परिणमत्ता हैं स्वयं अहो | 

अतः उन्हींका कर्त्ता है वह निश्चयसे यह तुम्हीं कहो ॥) 

है निमित्तकारण उसमें भी जब विभाव उसके होते ।- 
पुदूगलकरम उदय आनेपर रागादिक प्रकटित होते ॥१३॥ 


अन्वय अर्थ--[ अपि ] भौर भी आचार्य शेष कहते हैं.कि [ तस्य चिदात्मकैः- स्वकैः:भावेः 
स्वयमपि परिणममानस्थ चितः |] जो जीव ( निशचयसे ) ज्ञानदर्शनरूप अपने चेतन्य भावोंके द्वारा : 
( सहित ) स्वयं परिणमन करता है उसके विकाररूप परिणमनमें ( रागादिभावोंके होनेमें ) [ हि.] 
यथार्थतः [ पौद्गलिक कस निमित्तसान्र मत ] द्रव्यकम, अर्थात्‌ पुदुगलद्रव्यकी कर्मरूप पर्याय जो 
उदयमें आती है वह निमित्तकारण बन जाती है। अर्थात्‌ जीवके रागादिरझूप विकारीभावोंका. 
और पुद्गलूमय द्र॒व्यकर्मोके उदयका परस्पर' निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध माना जाता है ॥१शा 


भावार्थ---संयोगीपर्यायमें जीवद्रव्यके विकारीभाव, .पुद्गलद्वव्यके विकारीभावों ( पर्यायों ) 
के होनेमें सिफे निमित्तकारण होते हैं ( उपादानकारण नहीं होते, उपादानकारण स्वयं वह .. 
पुद्गलब्रव्य होती है ) और पुद्गलद्रव्य अथवा पुदुगलद्रव्यकी कर्मरूप पर्यायका उदय, जीवद्गव्यके 
विकारीभाव होनेमें सिफे निमित्तकारण होता है किन्तुं उपादान कारण स्वयं जीवब्रव्य है क्योंकि 
उसीमें वेसा विकारहूप 'परिंणमन होतो है: और वह: योग्यतानुसार समय पर हो होता है क्योंकि . 
पर्याय ( भाव ) श्रति समय- बदलती है ऐक-सी स्थायी ('कूटस्थ-नित्य ) नहीं रहती, यह नियम है 
जो अन्यथा नहीं हो सकता। जीव और पुदुगल दो <्रव्यें ही ऐसो हैं जिनमें संयोग अवंस्थाके 
समय विकाररूप ( अणुद्धः) परिणंमन होता: है शेष: द्वंब्योंमें विकारी परिणमन्त 'नहीं होता । 


जीव द्वव्यका- लक्षण ह ज९ 


तंदनुसार जीवद्र॒व्य और पुद्गलद्गव्य दोनों अनादिकालसे संयुक्त [ अपृथक्‌ सिद्ध-) हो रहे हैं, अतएव 


: उनके परस्पर निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध पाया जाता है ।. और यह कथन पर्यायाश्रित : होनेसे व्यव- 


' हारंनयका केथन है।. किन्तु निश्वयनयका: कथन -नहीं है, .कारण कि द्रव्यमें-कोई विकार:-नहीं 
होता, चाहे वह संयोगी पर्यायमें हो -क्यों न- रहे । . विकार तो तब हो जब एक द्रव्यका दूसरे 
द्ब्यमें प्रवेश या तादात्म्य हो,, सो वेसा कभी होता नहीं है--एक दूसरेसे सदेव भिन्न रहता है 
अर्थात्‌ - तादात्म्यछूप नहीं होता, -संयोगरूप होता है, जिससे . द्रव्यगत शुद्धता हमेशा रहती है, 
जिसको अविकारता या विकारताका अभाव कहते हैं। यह विश्लेषण - समझना चाहिये, इसमें 
: जीव बहुत भूले हुए हैं अस्तु ॥ फलत्त: परस्पर निमित्तनैमित्तिकताका समझना अनिवाय॑ है, तभी 
. भैदज्ञानी सम्यस्दृष्टि हो सकता है जो संसारसे पार होता है इत्यादि | इस तरह भावकम ( जीवके 
.  रागादिमाव ) और द्॒व्यकर्म ( ज्ञानावरणादिका उदय ) में परस्पर निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध 
समझना चाहिये | ह 
शंका-समाधान 


ः जो जीव अच्छी तरहसे निमित्त और उपादानं को नहीं समझते न निमित्तनेमित्तिकताको 
- ही समझते हैं वें ऐसी शंका ( प्रइत ) अवश्य करते हैं कि कर्म ( ज्ञानावरणादि ) जो जड़ पुद्गल 
: हैँ, उनको कोई ज्ञान नहीं है और जीव चैतन्यका स्वामी ज्ञानी ध्यानों है। फिर जड़कर्म, जीव- 
. चेतनको केसे भुला देते हैं अर्थात्‌ विपरीत बुद्धि ( मिथ्यादृष्टि ) कैसे कर देते हैं, जिससे संसारमें 
घूमना व दु:ख भोगना पंड़ता है इत्यादि ? इसी तरह चेतनजींवद्रव्य, जड़ पुद्गलद्गव्यको क्मरूप 
केसे बना देती है, जिससे वे जीवद्गरव्यको ही सुख दु:ख देने लंगते हैं इत्यादि ? 


इसका समाधान इसप्रकार है कि पूर्वोक्त कथन व्यवहारनयकी अपेक्षाका है अतः वह अभू- 

ताथ ( कथंचित्‌ सत्य है--संवंथा सत्य नहीं है ) कारण कि . निश्चयनयकी अपेक्षासे कोई भी द्रव्य 
किसी भी द्रव्यका कर्त्ता हर्ता भोक्ता नहीं है ( सभी स्वतन्त्र हैं ) तब जीव पुद्गलूमें व पुद्गल जीवमें 
विकार वगेरह कुछ कर हो नहीं सकता । ऐसी स्थितिमें--पुदुगलकर्म जीवमें कोई विकार अर्थात्‌ 
विपरीत वृद्धि, रागद्वेष मोह, सुख, दुःख आदि- कार्य नहीं कर सकते तथा जीवद्रव्य, पुद्गलकमंमें 
“कोई सुंख-दुःख आदिं देनेकी नई शक्ति नहीं पेदा कर सकती, सभी द्र॒व्यें, अपना २ कार्य अपनी २ 
-. स्वयंसिद्ध शक्तिके द्वारा ही करती हैं---ऐसा ध्रुव नियम है । फलत: जिस समय जीवद्रव्य, (संयोगी- 
पर्यायमें ) विपरीत वद्धिवाला होता है या सुखी.दुंःखी होता है, उस समय उसी जीवकी वेसी पर्याय 
उसीमेंसे प्रकट होती है, कहीं अन्य जगहसे या अन्यके द्वारा नहीं प्रकट होती किन्तु उसी द्रव्यमें 
वह वसती है और समयपर व्यक्त होती है, क्योंकि द्रव्य स्वाधीन है पराधीन नहीं है। हाँ, उस समय 
पुद्गलकर्मका उदय भी. साथमें . रहता है,. जिससे यह भ्रम उत्पन्न हो जाता है कि इस उदयरूप 
जड़ निमित्तने, यह सुखदु:ख :आदि फल दिया है जो गलत है। सुखदुःखरूप परिणमन ( पर्याय ) 
'होना स्वय' जोवद्रव्यका. अशुद्ध कार्य है--पुदुगलद्वव्यका लेशमात्र कार्य नहीं है, जेसा कि भ्रमसे 
अज्ञानी-जीव मानते हैं इत्यादि] इसी तरह “कर्मरूप परिणमन या. फलदान शक्ति, पुद्गलद्रव्यका 
“: ही काय है जो उसीमें स्वयं ही उसकी अपूनी योग्यता (.उपादान शक्ति ) से व्यक्त ( उत्पन्न ) 


५ थ्ि 
६० पुरुषाथसिद्धयुपाय 


होता है । जीवद्रव्य तो उसका निमित्तरूप साथी है लेकिन भागीदार नहीं है किम्बहुना। मन्त्र द्वार हे 
मन्त्रित घली आदियमें भी यही निर्णय ( व्यवस्था ) है। अर्थात्‌ धृल्ीमें स्वयं बसी शक्ति हानेसे वह 
प्रकट होती है उसमें उस समय मन्त्रका पाठ निमित्त कारण हैं। इसी तरह जिस जीव ( व्यक्ति ०४ 
पर उस धूलीका प्रयोग किया जाता है, उसपर दुःख आपत्तिका आना या टूर होना उसीकी पर्याय- . “ 
रूप कार्य है जो व्यक्त होता है। वह घूली आदिका पढ़ना तो नमित्त मात्र है। बहू कार्यकर्ता 
असलमें नहीं है। नहीं तो ( अन्यथा ) जिसपर भी वह घूली आदि पड़रत॑ उसके लिए भी बेसा 
कार्य हो जाना चाहिये परन्तु नहीं होता यह न्याय है। इसपर अवश्य विश्वास करना चाहिये तभी 
वह पक्षपात रहित विवेकी समझा जायगा। निमित्त उपादानकी भूल मिटाना एवं सत्य निर्णय 
करना, भ्रम या अज्ञानको मिटाना मुमुक्षु जीवका मुख्य कर्तव्य हैं। वही चर्म है वही कर्म है वही 
शर्म है, इत्यादि। ह ह 


इसी प्रसंगमें यह जान लेता भी आवश्यक है कि कोई भी कर्मंरूप कार्य--विना कारणके 

अर्थात्‌ उपादान कारणके विना नहीं होता, जिससे उसको अक्वत् अर्थात्‌ निराधार--: कारणरहित ) 
मात्ता जावे । फलत: यत्‌ यत्‌ कार्या तत्तत्‌ केनापि जन्य, कार्य त्वात्‌ घटादिवत्‌' इस व्याप्तिके अनु- 
सार काय मात्र कारणपूर्वेक होते हैं तथा 'उपादानकारणसदुद्य॑हिं कार्या भवति' यह भी निगम है। 
ऐसी स्थितिमें भावकर्म व द्रव्य कर्म, इन दोनोंका निर्वार करता अनिवाय है । भावकर्म (रागादि- 
विकार ) का उपादानकरण अशुद्ध निश्चयनयसे जीवद्रव्य (संसारी ) है, अजीवद्गव्य ( पुद्गलकर्म ) 
नहीं है अर्थात्‌ भावकर्मका कर्त्ता स्वय- जीवद्रव्य है।: और द्रव्यकर्म ( ज्ञानावरणादि ) का 
कर्त्ता या उपादान कारण स्वय' पुद्गलद्गव्य है। यह सत्य निर्णय है। इसके विरुदृध मानता गलत 
है। यथा--यदि भावकर्म व द्रव्यकम दोनोंके कर्त्ता अथवा उपादान कारण, जीव और पुद्गल दोनोंको 
माना जाय तो उनका फल भी दोनों को भोगना पड़ेगा ( सांझेकी दुकानकी तरह ) परच्तु ऐसा 
' हौता नहीं है न हो सकता है कारण कि जड़ पुद्गल क्या सुखदु:ःख आदि फल भोगेगा ? असम्भव 
है। ऐसां समझना चाहिये! अस्तु । ह | जा 


विशेषार्थ--भावकर्म (-राभादिरूप विकारीभांव-अशुद्धभाव ) काय रूप हैं ( जन्य हूँ ) अत- 
एवं शंकाकार शंका करता है कि वे जीव और पुद्गल ( द्रव्यकर्म ) दोनोंके मानना:चाहिये क्योंकि . 


१, कार्यत््वादकृतं न कर्म न च तज्जोवप्रकृत्योहयो- 
* 'रज्ञाया: प्रकृते: स्वकार्यफलभुगूभावानुपंगात्‌ कृति: । 
नैकस्या: प्रकृृतेरचित्वलसनाज्जीवो5स्य कर्त्ता ततो । 
- जीवस्यैव च कर्म तच्चिदनुगं ज्ञाता न यत्पुदूगल:-॥॥२०३॥--समयसारकलरूश 


“ आर्थ:--भावकर्म ( रागादि ) व द्रव्यकर्म ( ज्ञानावरणादि ) दोनों कार्यपर्यायरूप हैँ अतएवं बिना. 
कारण ( उपादान कर्त्ता ) के वें नहीं हो सकते यह नियम है । अतएवं अशुद्ध निदपचयनयसे भावकर्मका कारण | 
(कर्ता ) जीवद्रव्य है : और द्रव्यकर्मका कारण ( कर्त्ता ) पुदूगल द्वव्य है ऐसा संक्षेप्में समझना चाहिये, 
किन्तु शुद्ध निर्चयनयसे वैसा नहीं हैं ॥२०३  ' । लि बक 


जीव द्वव्यका लक्षण ह ह ६१ 


* द्दोनोंका संयोग पाया जाता है। इस शंकाकां: खंडन किया जाता है कि--दो द्रव्योंके अर्थात्‌ जीव 
. और पुद्गलके वे नहीं हो सकते ( 'नैकस्य द्वौ कर्त्तारौ-यतः” यह इलोक-५४ में कहा है )। इसी तरह 
.... एकके दो कर्म भी नहीं हो सकते इत्यादि । क्‍योंकि यदि दो द्रव्योंका कर्म ( कार्य ) उन्हें (रागादिको 

.- माना जाय तो, दोनोंको उन्तका फल भोगंना पड़ेगा ? यह दोष आयगा। परन्तु पुद्गल तो जड़ है 
._ अतएवं वह तो फल (सुखदु:खादि ) भोगः नहीं सकता इत्यादि | और यदि इस दोष ( आपत्ति ) 


कं - को ठालनेके लिए यह कहां जाय कि वे “रागादिभावकर्म' जीव द्रव्यके हैं, तो वह न्‍्यायके विरुद्ध 


_होगा। क्योंकि दोनोंके संयोग ( सोंझयाई ) से होनेवाले फलके भोक्ता दोनों ही होंगे, एक प्रुदुगल 
या जीव अकेला नहीं हो सकता इत्यादि । 


तब न्याय दृष्टिसि यह निर्धार ( फेसला ) किया जाता है कि 'रागादिभावकर्म' का कर्त्ता या 
भोक्ता, ( जो कथंचित्‌ चेतचरूप हैं--आत्माके प्रदेशोंमें होते हैं ) जीव द्रव्य है, और जड़रूप भाव- 
कर्मोका. ( गुणपर्यायोंका ) कर्त्ता व भोक्ता पुद्गल द्रव्य है इति। अर्थात्‌ अशुद्धनिश्वयनयसे अशद्धो 
पादान रूप जीव द्रव्य, ( संयोगीपर्यायमें रहते समय ) रागादिभावकर्मका कर्त्ता है क्योंकि उसके 
: प्रदेशोंमें ही वे होते हैं किन्तु शुद्धनिश्वयनयसे जीव द्रव्यके नहीं हैं, यतः जीवद्रव्य सबसे भिन्न है-- 
( त्रिकांली ) शुद्धोंपादानरूप है। अथवा व्यवहारनयसे वे जीवद्रव्यके हैं। क्योंकि यथाथंरूपमें 
विचार कियां जाये तो वे औपाधिकभाव हैं अर्थात्‌ पुदुगलकर्मकी उपाधि या संयोगसे होते है 
.. ( विनदंवर हैं ) अतएव पुद्गलके ही हैं ऐसा समझना चाहिये। इसीको स्याद्वाद या अनेकान्तकी 
. 'शलीसें कहां जाय॑ तो कर्थंचित्‌ जीवके हैं और अथंचित्‌ पुदुगलके हैं ऐसा मानना व कहना पड़ेगा 
.. किम्बहुना अशुद्ध निश्चयनयसे जीवके प्रदेशोंमें होनेवाले रागादि भी चेतनरूप है और शुद्धनिश्चयसे 
वे चेतनरूप नहीं हैं अस्तु। यहाँ प्रश्न उठता है कि--अशुद्ध निश्चय माननेकी क्या आवश्यकता है 
.. - एक-शुद॒घ निश्चय ही मांनना चाहिए ?- इसका उत्तर है-.कि--यदि अशुद्ध निश्चय या व्यवहार- 
. 'सयसे रागादि विकारींको जीव -द्रव्यके न माने जायेंगे तो जीवद्रव्य, प्रमादी व अज्ञानी बन जायगा 
“ कोई:उपाय उनके निकालनेका न करेगा::और संसारमें ' ही:रहां जायगा ( निकलेगा नहीं ) यह 
“महान्‌ दोष होगा | अतएवं- अशुद्ध निशच्चयनय व व्यवहांरनयको साननेकी भी आवश्यकता संयोगी 
_'पर्यायमें अवश्य है । फंछत: जीव ( आत्मा ) रागादिका कर्त्ता व भोक्ता है, अतएव उन्हें निकालना 
_( त्यागना ) चाहिए। इसीलिए एकान्तव॒दिधका खंडन किया गया है कि-- 


रागजन्मनि - निमित्ततां -परद्वव्यमेव कलूयन्ति ये तु ते। 
हि उत्तरन्ति न. हि मोहवाहिनीं, झुछवोधविधुरान्वबुद्धथ: ॥२२१॥---समयसारकरूश 


| अंर्थ--जो भज्ञानी--भेदज्ञान शून्य जीव, ऐसा 'एकान्त मानते हैं कि रागादिक आत्मा 
( जीव » के नहीं हैं, पर ( पुदगल ) के ही हैं अर्थात्‌ पेरके निमित्तसे ही वे उत्पन्न होते हैं। वे कभी 
संसार व मिथ्यात्वसे छुटकारा नहीं पा सकते, मिथ्यादृष्टि संसारी ही बने रहते हैं ॥ अतएवं जीवके 

.. भी रागांदिक हैं ऐसा मानना: चाहिए । यही अनेकान्तको 7 पद्धति है, उसको अपनाना चांहिये तंभी 
उद्घांर हो सकता है ॥२२९५॥ ॥१३॥ 


६२ पुरुषाथसिद्धयपाय 


आचार्य संसारपरिभ्रमणका मूल कारण बतलाते हैं कि संयोगी- पर्यायमें भूल: जाना 
( करना ) ही एकमात्र संसारका कारण है, दूसरा नहीं | यथा-- ५. 


( विपरीत श्रद्धान व ज्ञान ही कारण है ) 


एवमयं कर्मकृतैभाविरससाहितोडषि युक्त इवं। ' 
प्रतिभाति वालिशानां प्रतिभास! स खलु भववीजम्‌ ॥१४॥ 
पच्य ् 
संयोगीपर्याय साहिं. जे, भाव अनेकों होते हैं। 
वे सब मिश्ररूप दोनोंके, नहीं एकके होते हैं॥ 
त्री भी अज्ञानी जीवों को, एकरूप सब दिखते हैं। . 
वही भूछ भसवकारण जानो, ज्ञानी उसको तजते हैं ॥ 
अन्वय अर्थ---[ एवं ] पूर्वोक्तप्रकार [ बय॑ ] यह जीवद्रव्य, संयोगीपर्याय ( मिश्रपर्याय ) में - ह 
भी [ कर्मझृतेसविरसमा हतो5पि ] कर्मकृत अर्थात्‌ औपाधिक या नैमित्तिक-- कर्मक्े निमित्तसे होने 
वाले) रागादिक विभाव भावोंके साथ समवेत अर्थात्‌ तादात्म्यरूप एक, नहीं है तथापि [ चालिशानां : 
युक्त इच प्रतिभाति ] ज्ञानी जीवोंको समवेतरूप अर्थात्‌ तादात्म्यरूप एक मालूम पड़ते हैं। बस 
[स प्रतिभास: ] वही गलत या उल्टा ( विपरीत ) ज्ञान या मान्यता, [ खलछ मवबीजमस्ति | 
संसारका बीज अर्थात्‌ मूलकारण है ऐसा समझना चाहिये ॥१७४॥ 


भावार्थ--जीवोंके संयोगीपर्यायमें जो कर्मकृत अर्थात्‌ कर्मोदय होने पर विकारीभाव- अथवा 
रागद्वेघादिकरूप खोटे परिणाम होते हैं, निश्वयनयकी अपेक्षासे वे भाव, जीवद्रव्यके नहीं हैं, अर्थात्‌ 
उनका जीवद्रव्यके साथ ज्ञानादिक स्वभाव भावोंकी तरह समवेत ( समाहित या तादात्म्यरूप ) 
सम्बन्ध नहीं है अपितु संयोग संवंधमात्र है, और इसीलिये वे रागादिक विकारीभाव' आत्मा 
( जीवद्रव्य ) से पृथक्‌ भी हो जाते हैं--सदेव उनका संयोग, जीवद्रव्यके साथ: नहीं रहता--इस 
प्रकार वस्तु व्यवस्था है। तथापि अज्ञानी जीव उस व्यवस्थाको ( जो शाइ्बतिक है ) -भूल जाते. 
हैं और विपरीत श्रद्धा व ज्ञान करने लगते हैं । वे मानते व कहते हैं कि वे क्मंजनित (औपाधिक) 
रागद्वेंघादि विकारीभाव ( भावकर्म ) तथा उन्तके निमित्तसे प्रकट होनेवाले पुद्गल द्रव्यके ज्ञाना- 
वरणादिभाव ( कर्मंपर्याय ) परस्पर एक हैं, भिन्‍तर नहीं है अर्थात्‌ जीव ( आत्मा ) और वे एक 
दूसरेके कर्त्ता व भोक्ता हैं। जीव, कर्मों ( पुदगल कर्मों ) को करता ( बनाता ) है और कर्म, जीव 
को करता बर्थात्‌ बनांता है इत्यादि विपरीत. बुद्धि ( श्रद्धान ज्ञान ) करते रहते हैं, जो मिथ्या-है-- - 
वस्तुव्यवस्था या प्राकृतिक नियमके. विरुद्ध है इत्यादि ॥ ह 


फलत्त: उक्त प्रकारकी गलत धारणा कर लेना महान्‌ अपराध है। जिसका फ़छ. यह होता . 
है कि उसीमें हमेशा लीन या दत्तचित्त होनेसे, संसार व उसका दुःख नहीं-छटता, हमेशा गलती 
पर गलतो जीव ( जज्ञानी ) करता जाता है व सजा (दंड ) पाता है। :यही गलत मार्ग पर 


जीव द्रव्यर्का रक्षेणं ह गा द्व्‌ई्‌ 
हे हे चलना है, जिससे इष्टसिद्धि ( सुखकी प्राप्ति.) कभी नहीं हो सकती । 


। हां, यदि वह अज्ञानी जीव, कभी“अपनी भूलको समझे और उसको सुधारे अर्थात्‌ विपरीत 
_ श्रद्धान व ज्ञानको छोड़कर सम्यक (अविपरीत यथार्थ ) श्रद्धान व ज्ञानको प्राप्त करे और अपनावे 
“ तो बराबर इष्टसिद्धि हो अन्यथा नहीं ऐसा समझना। अनादिकालसे यही तो हो रहा है।जो कहा" भी 
है उसका विचार करो अस्तु 4. 
| त्यजतु -जगदिदानीं मोहसाजन्सलीढस । 
:.. रसयतु रसकानां' रोचनं ज्ञानमुच्यत्‌ ॥ 
इह कथमपि नाध्माआनात्मना ' साकसेक. । 
किल कलय ति काले क्यापि तादात्म्यवृत्तिस्‌ ॥३२२९॥ --समयसारकलश 
अर्थ :--हे संसारके प्राणियो ( जंगत्‌ )! अनादिकालसे छूगा हुआ ( भूतकी तरह ) 
अज्ञानभाव ( परमें एकत्त्ववुद्धि--विपरीतता ) को छोड़कर तुम शुद्ध सच्चे ज्ञानका स्वाद लेओ 
( उसको चखो, अनुभव करो ) क्योंकि अभी तक-तुमते झूठे अज्ञानका ही स्वाद लिया है। अतएव 
मौकेसे लाभ उठाओ ! देखो, .कभी तीन कालमें भी आत्मा ( जीव ) का पर ( जड़ कर्मादि 
साथ तादात्म्य ( स्वंथा एकत्त्व अभेद ) नहीं हो सकता--दोनों संयोगरूप जुदे२ रहते हैं। फिर 
भूलसे:तुम क्‍यों. उनको अपना मानते हो अर्थात्‌ वे तुम्हारे स्वभाव नहीं हैं विभाव ( विकार ) हैं, 
ऐसा सम्यर्ज्नान प्राप्त करो और मिथ्याज्ञान छोड़ो इत्यादि । अतः तेरा कल्याण मैदज्ञानसे ही होगा 
अन्यथा नहीं, यह निश्चय रख, किम्बहुना। सर्वोत्कृष्ट चोज जीवका ज्ञान ही है, जिससे सब बातोंका 


.«. पता लगता-है, अतः उसीकी आराधघना- करना चाहिये।. यही :बात आगे भी कही जाने वाली है 
: ध्यान देना चाहिये ॥१४।॥ 


आंचाय॑ कहंते हैं कि संसारमें भूलका मुंडकारण ( बीज ).विपरीत वुद्धिका होना है ( परमें 
. एकत्त्वका ज्ञान हो जाना: है ) उसको हटानेका मुख्य उपाय 'रत्तत्रय' को प्राप्त करता है अतएव 
उसीका क्रम निश्चयनयसे बताया जाता है--' ' 


विपरीतांभिनिवेशं निरस्य सम्यग्व्यवस्य* निजतचम्‌ 
यत्तस्मोंदविचंलनं स«» एवं पुरुषाथसिद्धय॒पायोअ्यमस्‌ ॥१५॥ 


. १. अपनी सुध भूल आप, आप दुःख उठायो। ज्यों शुक नभ चारू विसर नलूनो लटकायो ॥ 
. चेतन अविरुद्ध शुद्ध दरशवीधमय -विशुद्ध तज, जड़ रस फरसरूप पुदगल अपनायों ॥ - 
२. श्रद्धान ( विपरीत अभिप्राय ) दर्शन । 
: ३. निरचय करना या जानना--ज्ञान 
. ४. आत्मस्वरूप ॥ | 
' ५, निजस्वरूप ( आत्मस्वरूप ) | 
६. चलायमान नहीं- होना अर्थात्‌ स्थिर रहना--चारित्र । 
७. वहो स्थिरतारूप चारित्र । 


€ श्र 
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विपरोतमिनिवेश हटाकर, सम्यक्‌ 'निइचय करता हैं।.. 
और उसी में लीन होयकर, सम्यक्‌ चारित धरता है ॥ 
वह ही एक उपाय जीच के, पुरुपारथ की सिद्धि का। 
मोक्ष दशा का बोज् वही है, संसारी जड़ कटने का ॥१७॥ 


अन्चय अर्थ-न यः ] जो जीव, सबसे पहिले [ विपरोतामिनिवेशं निरस्थ ] अनादिकालसे . 
व्याप्त विपरीतश्रद्धानको ( भिथ्यादर्शनको ) हटाकर .भर्थात्‌ निकालकर एवं [ निजतच्च॑ सम्यग्‌ 
व्यवस्य ] आत्माके एकत्त्व विभक्त स्वरूपकों यथार्थ जानकर [ यत्‌ वस्माद विचलकनं ] जो फिर 

अन्तमें उस अपने आत्मस्वरूपमें स्थिर या निश*ुचल होता है अथवा निश्चयचारित्र धारण करता 
है अर्थात्‌ राग-हेष रहित वीतरागधर्मरूप चारित्रको प्राप्त करता है। सारांश--सम्यग्दर्शन, सम्यगू- 
ज्ञान, सम्यक्‌ चारित्र रूप अवस्थाको प्राप्त होता है [ त एबं ] वही तीनोंका समुदाय ही [ भर्य॑ 
पुरुषाथसिद्धयुपायः ] प्रत्यक्ष या साक्षात्‌ ( निश्चयसे ) पुरुषार्थकी सिद्धिका एक अनुपम उपाय है | 
वर्थात्‌ मोक्षका निश्चयरूप मार्ग है--निविवाद ( प्रधान ) रास्ता है ऐसा जानना ॥१५॥ 


भावार्थ--अनादिकालसे संसारी जीव प्राय: विपरीत. बुद्धि करके अर्थात्‌ परपदार्थोके साथ 
अपना अभेद ( एकत्त्व ) रूप श्रदृधान और ज्ञान करके उसीमें छीन या मस्त हो रहे (भूल रहे) हैं - 
वह भूल ही संसारका मल या जड़ -( बीज ) है.अर्थात्‌ निदान है। उसीसे संसार फल-फूल रहा है 
( वढ़ रहा है ) जब इस तथ्यकों ( वास्तविक रहस्यको ) जीव समझ जाता है या अपनी भूलका 
ज्ञान उसे हो जाता है तव उसके संसारकी जड़ कट जाती है अर्थात्‌ उसका मिथ्यादर्शन, मिथ्या- 
ज्ञान, मिथ्याचारित्र न४ होकर सम्यग्दर्शन, सम्याज्ञान, सम्यकचारित्र रूप उत्पन्न होता है। अर्थात्‌ 
मिथ्या अन्धकार मिटकर सम्यक्‌ उजेला प्रकट होता है । उसके.प्रकाशमें वह अपनी पुरानी करतृत 
( कृति मान्यता ) पर अत्यन्त पछताता है दुःख मनाता है और आगेका सुधार करता है। यद्यपि 
संसारके या संयोगी पर्यायके सभी काम वह करता है जिनमें जन्ममरण, खाना-कमाना, लड़ना- 
झगड़ना, विवाह श्ञादी करना आदि सभी काम शामिल हैं। तथापि अरुचिपुवंक आसक्त या दत्त- 
चित्त न होकर एक विगारीकी - तरह विवशतामें करता है उत्साह: और रुचिसे नहीं करता 
इतना ही नहीं, यथाञ्कक्ति उनका करना छोड़ता जाता है और अन्‍न्तमें क्रमश: सबका त्याग 
कर देता है। जिससे वह एक समय संसारसे पार हो जाता है । यही उसकी त्यायवत्ति है दैनिक- 
या है। ऐसा करके ही वहु-- 
अनादिकाछीन निगोदादिकी अनन्तपर्याएँ छोड़ देता- है ।- 
पञ्मपरावतनरूप संसारसे मुक्त होकर मोक्ष स्थान प्राप्त कर लेता है । 





१. तित्यनिगौदमें रहनेका कार, किसीके अनादि अनन्त है. व किसीके अनादि. सान्‍्त हैँ ।' 
इतरनिगोंदमें रहनेका काल २॥ ढाई पुद्गलपरावत्तन प्रमाण (अनन्त ) हैं । 


जीव द्रच्यका लक्षण आर डे हद 


३. अतएव इस पुरुष ( जीव) को हमेज्ञा ऐसा अपूर्व पुरुषार्थ: करना चाहिये जो पहिले कभी 
- भू किया गया हो । वह पुरुषार्थ सम्यग्दशंनादिकी प्राप्ति करना है और संसारके दुःखोंसे छटकर 
: मीक्षके सुखोंको पाना है । संसारमें रहना और दुःखसुख भोगना परिग्रहादिको बढ़ाना--दुर्गंतियोंका 
बंध करना यह कुपुरुषार्थ है । इसकी तारीफ नहीं होती प्रत्युत निन्‍दा ही होती है। ऐसा समझकर 
' मोक्षका व उसके मार्ग ( उपाय ) का ही पुर्षाथें करना चाहिये, उसीका पुरुषत््व सफल माना 
"जाता है। 
. . -. जब जीवकी क्षद्र पर्यायोंका विचार किया जाता है तब रोंगटे खड़े हो जाते हैं, दःखकी 
कथाएँ ( कहानियाँ ) हृदयकों व्यथित कर देतो हैं, जिनको भोगा है सुना है देखा है । फिर भी 
अज्ञान और कषाय के वेगमें यह जीव सब भूल जाता है, अपना सन्तुलूत खो देता है यह बड़े 
दुःखकी बात है। तब अभिमांन काहेका ? पर्याएँ सब वित्तववरं हैं--एकंसी सदेव रहती नहीं हैं । 
- अतएव विवेकी जीवको एकत्त्व व अन्यत्त्व भावना भानी चाहिए। एकत्त्वका अर्थ सेरा 'चेतनारूप 
आत्मा' अकेला है अर्थात्‌ अपने गुणों के साथ ही अभेदरूप है, और गृणोंके साथ अभेदरूप नहीं है । 
. तथा परसे भिन्‍न है, ( अन्य है ) परद्रव्य के साथ कभी एकरूप या तादात्म्यरूप न होकर भिन्‍न 
ही है ( विभक्त है ) भिन्‍्त रहता है। तब' अपना ही वर भरोसा रखना चाहिये, दसरोंका नहीं 
यह सारांश है | इसपर ध्यान देना चाहिए जो कोई मोक्ष जाना चाहता है । इति ॥१५॥ 


प्रसंगवश--सम्यग्ददानादिन्रयका संक्षेपस्वरूप 
 ( आचाय॑ ने स्वयं आगे इंछोक २२, ३१, ३९० में क्रमशः कहा है 


... (१) विपरीत श्रद्धाकां छोड़ना अर्थात्‌ पर द्वव्यके साथ मेरा ( आत्माका ) एकत्त्व है 
. '( अशेद है ) ऐसी धारणाको हटाना, सम्यग्दर्शंन गुण है। अथवां अपने गुणोंके साथ ही मेरा एकत्त्व 
. है अन्यके साथ नहीं है, ऐसी भावना ( श्रद्धा ) भी निसचय सम्यर्दशंस है । विशेष आगे समझना 
: -कमंजनित औपाधिक पुदंगलकी पर्यायोंकों आत्मा ( जीव ) की मानना व जानना व उनमें छीन 
. रहना मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान, मिथ्याचारित्र है। 


. (२) मेरा आत्मा प्र सबसे भिन्‍न है, ऐसा जानता या निश्चय करना 'सम्यग्ज्ञान' है 
: 'अथवा-अन्यत्त्व भावना ( श्रद्धा ) भाना, निश्चय सम्यज््ञान है । 


हे ( ३ ) आत्माके यथार्थस्वरूपको जानकर व श्रद्धानकर, उसमें स्थिर होता लीन होता 
: तन्मय होना, निश्चय -सम्यक्चारित्र है। यह सामान्य कथन है । आगे प्रत्येकका विस्तारके साथ 

कथन किया जायगा सो जान लेना। यहाँतक संसार व मोक्षका वीज ( निदान.) वताया गया 

.. है।. अस्‍्तु। आगेके पेजमें चारित्रका- दूसरा लक्षण ग्रन्थान्तरकी अपेक्षासे लिखा गया है सो 
* समझ लेता। * 


स्थावरकायोंमें रहनेका काल, असंख्यात पुद्गलपरावत्तन प्रमाण है । 
त्सपर्यायमें रहनेका काल कुछ अधिक दो.हजार सागर प्रमाण हैँ । 
तोट--संख्यातसे बड़ा पल्य, पल्यसे वड़ा सागर, सागरसे बड़ा परावर्त्तन होता है ऐसा समझना चाहिए । 
&९ 


अल रिरन 


६ ६ पुरुषाथसिद्धश्पार्थ 
सिथ्यादष्टियों व सम्यग्दष्टियों के भेद व उनका अस्तित्व 


( क ) भिथ्यादृष्टि २ दो तरहके होते हैं-- अनादिमढ़ मिथ्यादष्टि (२) सादि :- 

मढ़ मिथ्यादृष्टि, अथवा अनादि अनन्त मिथ्यादृष्टि, व अनादि सान्त मिथ्यादष्टि । जैसे निगो- 
दिया--कोई अनादि अनन्‍्त होते हैं व कोई अनादिसान्त होते हैं ( निगोदका अर्थ सम्मूच्छेन जन्म .. 
होता है )। एकेन्द्रीस लेकर असैनी पंचेन्द्रियतक सभी जीव, प्राय: अनादिमृढ़ मिथ्यादृष्टि ( अगुहीत . 
मिथ्यादष्टि ) माने जाते हैं, कारण कि उनके “आप्त-आगम-पदार्थोक्रा ज्ञान नहीं होता--कैंयी _. 
आप्त हैं क्या आगम है क्या पदार्थ है यह वे नहीं समझते । तथा संज्ञी पञ्चेन्द्री जीवोंके येथासम्भव . 
सभी मिथ्यात्वके भेद पाये जाते हैं ( खुलासा षट्खंडागम पुस्तक १ सूत्र ४३ में देख लेता )। 


( ख ) सम्यग्दृष्टि ३ तीन तरहके ९ नो तरहंके २ दो तरहके होते हैं। किन्तु सभी संज्ञो 
जीवोंको सभी सम्थग्दर्शन नहीं होते । क्षायिक सम्यग्दर्शन केवछी व श्रतकेवछीका निमित्त मिलने 
वालों ( मनुष्यों ) के ही होता है यह विशेषता है। वह निमित्तता अपनी अपेक्षासे भी मिलती 
है पर की अपेक्षा से भी मिलती है इत्यादि, सम्यग्दर्शनके १० भेद” भी होते हैं । 


ज्ञान और श्रद्धानके विषयमें शंका समाधान 


सामान्यतः श्रद्धान ज्ञानपुवंक ही होता है, विना ज्ञान के नहीं होता ऐसा नियम है। इस 
प्रकार माननेपर यह शंका होती है कि जब पूर्वमें यह वताया गया है कि एकेन्द्रियादि असेत्ी पर्य॑न्त 
जीवोंके आप्त, आगम, पदार्थोका ज्ञान नहीं होता तब वंया उनके उनका श्नद्धान हो सकता है ? 
यदि श्रद्धान होता है तो वे सम्यग्दृष्टि क्‍यों नहीं हो सकते, क्या प्रतिबन्ध है ? इसके सिवाय ज्ञान- 
पूर्वक श्रद्धान होता है यह नियम खंडित होता है इत्यादि ? इसके समाधान यह है कि सामान्य ज्ञान 
चेतनालक्षण, सभी जीवोंके सदेव रहता और सामान्य श्रद्धान ( दर्शनरूप पर्याय ) भी रहा करतो 
है। अतएव ज्ञान व श्रद्धानका समन्वय ( संगम ) खंडित नहीं होता । हाँ, विशेष ज्ञात अर्थात्‌ भैदे- 
ज्ञान या प्रत्यक्ष ज्ञान ये हमेशा हर जीवके नहीं होते तथापि परोक्ष ज्ञान ( अनुमान-आगम आदि ) 
बरावर सेनी जीवके रहा करते हैं या श्रुतज्ञान सभीके रहा करता है, तब ज्ञानपुर्वक श्रद्धान होनेमें 
कोई बाधा ( आपत्ति ) नहीं आती । फलतः सम्यकश्रद्धान ( विशेषश्वद्धान ) सम्यग्ज्ञान ( भेदज्ञान ) 
पूर्वक बरावर होता है चाहे वह सम्यग्ज्ञान परोक्ष ही क्‍यों न हो ऐसा समझना चाहिये। अतएव॑ 
असेनी जीवोंतक आप्त आगमके ज्ञान विना उन्का सम्यक्‌ श्रद्धान नहीं हो सकता। 

इसके सिवाय एकेन्द्री आदि जीवोंके मिथ्यादर्शंन ( विपरीताभिनिवेश ) केसे पाया जा - 
सकता है जब कि उनके आप्त-आगम-पदार्थोका ज्ञान ही नहीं होता, और .मिथ्यादर्शन माना 
अवश्य गया है, यह एक प्ररन है ? इसका भी समाधान इस प्रकार है कि अनादिमढ़ मिथ्यात््व तो 
उनके होता है क्योंकि उस समय भी उनके अन्य अज्ञानरूप निरावरण सामान्यज्ञान पाया जाता है 


१. आज्ञामार्गसमुद्भवमृपदेशात्सूतरबीजसंक्षेपात्‌ । 
विस्तारार्थास्यां भवमवगाढपरमावगाढे च ॥११॥ आत्मानुशासन । 
नोट--प्रत्येकका लक्षण वहीं देख लेना--प्रन्थ बढ़ जायगा अस्तु | . 


. जीव द्रध्यका लक्षण ६७. 


- “अतएव उसके साथ मिथ्यादर्शते या मिथ्याश्रद्धानका होना सम्भव है असम्भव नहीं है । इसके 

... सिवाय विद्येषज्ञान ( भेदज्ञान या प्रत्यक्षज्ञान ) के बिना जो श्रद्धान अवध्यम्भावी है वह तो होगा 
ही, क्योंकि ज्ञान जीवका स्वभाव है। अतएव ज्ञानपूर्वक श्रद्धानका होना अनिवाय है अथवा श्रद्धान 
' ज्ञानकी पर्याय है सो ज्ञानके साथ वह  अविनाभावरूपसे रहेगा ही किम्बहुना ( विशेष षड्खंडागम 
- पुस्तक १ सूत्र ४३ में समझ लता )। ह 

| मिथ्यात्वके सात भेद 

(१ ) ऐकान्तिक मिथ्यात्त्व ( सिर्फ एक कोटि या धर्मका ज्ञान होना कि वस्तु इसी रूप है 

(२) सांशयिक मिथ्यात्त्व ( दो कोटियोंमेंसे किसी एक कोटिका भी निश्चय नहीं होना 

(३ ) मढ़मिथ्यात्त्व ( किसी वस्तुका स्पष्ट ज्ञान चहीं होना--अनध्यवसायरूप ज्ञानका होना 

(४ ) व्यद्ग्राही मिथ्यात्त्व ( गहीत मिथ्यात्व, वई २ मिथ्यात्व पोषक क्रियामें रुचिका 


होना )।. 
(५ ) स्वाभाविक मिथ्यात्त्व ( अगृहीत मिथ्यात्व, अपने आप अनादिसे विपरीत ज्ञान 
होना )। । ह 


(६) वैनयिक मिथ्यात्व ( सब चीजोंमें समान विनयादि करना--उनमें भेद त मानना )। 
(७ ) विपरीत मिथ्यात्व ( श्रमका होना--जैसे रस्सी में साँपका ज्ञान हो जाना आदि ) 


चारित्रका दूसरा लक्षण--( वीरसेनाचार्य कथित षट्खण्डागमसठीका ) 


 » ापक्रियानिवृत्तिश्चारित्रश्तः अर्थात्‌ परापक्रियाओंका छूटना ही चारित्र कहलाता है। यहाँ 
पर पाप, धातिया कर्मोको समझना चाहिये तथा मिथ्यात्त्व, अविरति, प्रमाद, कषाय ये चार 
पापक्रियाएँ हैं). क्योंकि इसके द्वारा ही धातिया कर्मों का आख््रव व वंध होता है। घातिया 
मिथ्यात््व कर्मामें मुख्य कर्म, मोहनीय है और पाप क्रियाओं में मुख्या पाप क्रिया है । जिस 
... भाव (परिणाम ) से आत्मा के अनुजीवीगुणोंका घात हो, उन्हें पाप कहते हैं। चाहे वह 
' भाव शभरूप हो अशुभरूप हो, दोनोंसे आत्माकी असछी दशा (शक्ति धीतराग विज्ञानताकी 
व्यक्तिरूप ) का घात होता है। अतएव मिथ्यात्त्वादि चारों प्रकारके भावोंका भेद प्रभेद सहित 
.. अभाव होना सम्यक चारित्र” कहलाता है। उसके होने पर ही मुक्ति होती है जब वह पूर्ण 
( विकल्पश्ृन्य स्थिर ) हो जाता है ।। पट्खंडागम सूत्र २२ पुस्तक ६॥। साधारण रूपसे विषय 
और कपषाय दोनों-पापरूप हैं ऐसा कहा गया है। 
चारित्र के २ भेद--घुख्य 
(१) स्वरूपाचरण चारित्र (२) संयमाचरण चारित्र | 
स्वरूपाचरण चारित्रके भेद--(१) आंशिक ( अपूर्ण ) (२) सम्ग्न ( पूर्ण ) 
नोट--इनका खुलासा तत्तत्‌ प्रकरणमें किया जायगा, यहाँ पर अभी नाममात्र सामान्यरूप 
कहा गया है। ' 


र्‌ है 
६८ पुरुषाथसिद्धचुपाय 


सस्यग्दर्शनके चार प्रकार ( सोक्षमागंप्रकाशक प्रस्थमें ) 
१--देवगुरुशास्त्रका श्रद्धात करना सम्यर्दर्शन है । 
२--त त््वाथंश्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है। ह 
३--प र्वव्योंसे भिन्न आत्माका श्रद्धान करना सम्यर्दर्शन है | 
४--आत्माके स्वरूपका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है। 
अथवा ३ भेद या प्रकार 

१---उपशम सम्यर्दर्शन । 
२--क्षयोपशम सम्यग्दर्शंस था वेदक सम्यग्दर्शन । 

--क्षायिक सम्पर्दर्शन | 
त्तोट--इसी तरह ९ प्रकार व १० प्रकार भी होते हैं जो शास्त्रोंमें लिखे हें सो देख लेता । 


सम्यग्दृष्टि-सम्यसज्ञानीकी विचारधारासे भिन्न, मिथ्यादष्टिकी 
साततत्त्वोंमें विचारधारा ( विपरीताभिनिवेद्ञ ) 


--जीवततत्त्व, अर्थात्‌ जीवका स्वरूप, चेतन्य ज्ञानदेशनादि स्वभावरूप हैं, परसे भिन्‍नरूप 
है ( विभक्तरूप है ) व अपने गुणों-पर्यायों के साथ एकत्त्वहूप है। ऐसा श्रद्धान' होना सम्यग्दर्शन है। 


परन्तु मिथ्यादर्शनके रहते हुए जीव, क्रोधमानादि विभावभावोंको और अपसेसे भिन्‍त पर पदार्थों हे 
को भी अपना ही मानता है और उनमें रागद्वेषादि करता है ऐसी विपरीत-विचारधारा याश्रद्धा. - 
जीवतत्त्वके सम्बन्धमें होती है--यह खुलासा है और भी इसी तरह संमझना । 


२--अजी वत त्त्व, पुदूगल धर्म अधर्म काल आकाश, इन अचेत्तन द्रव्योंमें ब्योमें एकता या अभेद 
मानना कि ये और हम एक ( अभिन्न ) ही हैं। में इनका. स्वामी व कर्त्ता भोक्ता इत्यादि हर 
ऐसी विपरीत धारणा करना अजीब तत्त्वके सम्बन्धमें विपरीत श्रद्धा ( विचारधारा ) या मिथ्या 
दर्शन कहलाता है। जिनमें चेतना न हो वे अजीव तत्त्व कहलाते हैं॥ .अतएवं जीव (चेतन). . 
का और अजीव ( जड़ ) का अमसेद या एकर्त्व कभी नहीं हो सकता फिर भी वेसा मानना ' 
मिथ्यात््व है। सामान्यतः सभी सजातीय या विजातीय द्रव्यें या पदार्थ, स्वभावत:. एक दसरेसे 
भिन्‍न हें--कभी एकत्त्वरूप ( तादात्म्यरूप ) नहीं होते । यह नियम है | परद्रव्य, परगण, प्रपर्याथ 
को अपना मानना विपरोत श्रद्धा है। अर्थात्‌ अजीव .चोजोंका स्वामी कर्ता व भोक्ता अपनेको. 
मानना, अजीव तत्त्वमें विपरीत श्रद्धा कहलाती है। । 


१--आख्वतत्त्व, अनादिकालसे जीव और अजीव द्रव्यका संयोग सम्बन्ध ( एक क्षेत्रमें 
रहना ) हो रहा है । लेकिन संगेगरूप अशुद्धताके कारण वे दोतों द्रब्यें पर्यायसे अशद्ध हो जाती हैं . 


या मानी जाती हूँ । इसलिये परस्पर उन्तका 'निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध होनेसे विपरीत धारणा 


जीच द्वव्यंका लक्षण | | ६९ 


. आंत्मा कर लेता है कि जिससे उन्त संयुक्त परपदार्थोमें रागद्ेंष मोह आदि विभावभाव करने 
: लंगेता है त्था उनकों इष्ट सुखंद मानता है वस यही आखब तत्त्वमें विपरीतता है अर्थात्‌ वे जो 
' विभावभाव प्रकट होते हैं अथवा आते हैं ( आख्रवरूप हैं आगन्तुक हैँ ) उत्तकों जीव अपने स्वाभा- 
: बिक या स्वभावरूप मान लेता है, इश्निष्ट वृद्धि करता है। जो त्रिकालमें जीवके नहीं हैं, वे 
तो संयोगी पर्यायजन्य हैं व आख़वरूप हैं, इस तथ्यसे वह भूल जाता है और अशद्ध परिणमन 
या भाव करने लगता है जिससे संसारमें घूमता रहता है। वह जो रागादिरूप विकारीपर्याय है 
सो न अकेले जीव की है न अकेले अजीव (पुद्गल ) की है किन्तु दोनोंके मेलसे होती है अत 
: क्थंचित दोनों की है। अशुदध निशचयनयसे' जीवकी है और व्यवहारनयसे अजीवकी है ऐसा 
निर्धार है। इसमें विपरीत धारणा ( मान्यता ) करता विभावोंको सुखदायक हितकारी समझना 
आखवतत्त्वमें विपरीतता समझना चाहिये। रागादिकको जीवके मानना जो कि औपाधिक हूँ आख्रव 
तत्वमें विपरीतता है इत्यादि) उपादानको अपेक्षासे आत्माके प्रदेशोंमें रागादिक आखव होते हैँ अत- 
' एवं कथंचित्‌ जीवके हैँ और निमित्तकी अपेक्षासे कर्मोके उदय होने पर होते हैं अतएव कमकि हें 
(ओऔपाधिक हैं ) इत्यादि जानता | 


४--बन्धतत्त्व, अंनादिकाल से जीवद्रव्य और कर्मतोकर्मेरूप पुदगल स्कत्बों का संयोगरूप 
परस्पर वन्ध रहा है अर्थात्‌ घनिष्ट ( सान्द्र ) सम्बन्ध पाया जाता है, उसमें जो विपरीत श्रद्धा 
हो जाती है कि यह ॒वन्धावस्था मेरी ( जीव की ) है अर्थात्‌ बन्ध का. कर्त्ता व फल भोक्ता मेरा 
. आत्मा ( जीवद्रब्य ) है, इत्यादि मिथ्या कल्पना है, कारण कि वन्ध रूपीका रूपीके साथ होता 
है अरूपी के साथ नहीं होता, इस न्याय से पुद्गल रूपी है अत: अन्य रूपी पुद्गल के साथ उसका 
बन्ध होगा--किन्तु जो अरूपी ( अमूतिक ) जीवद्रव्य है उच्तके साथ कर्मादिरूप पुद्गल का बन्ध 
कभी नहीं हो सकता, इस तथ्यकों भूलकर जीवका ( आत्माका ) वन्ध मान लेना, फलमें रति 
अरति करना--यही विपरीत श्रद्धा वन्धत्त्त्व' के प्रति समझना चाहिये। फलत: बन्ध यह पुद्गलकी 
_ पर्याय-है इत्यादि .समझना ही सम्यग्दर्ांन है, जीवकी पर्याय नहीं है किम्बहुना | वन्धके फलमें हष॑ 
विषाद करना सुख दुःख मानना विपरीतता है। 


नोट--आखस्रव और बन्धमें क्या भेद है यह पहिले इलोक नं० १२ की व्याख्या में बताया 
. गया है। ;। । 
ह ५--संवरतत्त्व, रागादिक विकारी भावोंका न होता संवर कहलाता है तथा उसके निमित्त 
से नवीन कर्मोंका न आना अर्थात्‌ रुक जाना भी संवर कहलाता है। भैद सि्फ यह है कि पहिला 
.( सुख्य निस्चयरूप ) भाव संवर है और दूसरा ( गौणरूप-व्यवहाररूप ) द्रव्यसंवर कहलाता है। 
इसके विषयमें विपरीत धारणा या श्रद्धा होता कि यह संवररूप पर्याय सब जीवकी है, 
दूसरे ( पुद्गल ) का हिस्सा नहीं है? इत्यादि विपरीतता है क्योंकि कथंचित्‌ दोनोंका हिस्सा इसमें 
है। भाव यां परिणाम ( विकाररूप ) नहीं होना अर्थात्‌ वैसग्यरूप परिणामोंका होना, जीवकी 
: पर्याय है और कार्माण द्रव्यका न आना ( बन्द हो जाना ) पुद्गलकी पर्याय है, यह निर्धार है । 
ऐसा मानना ही सम्यक्‌ श्रद्धान व सम्यग्दर्शंन है इत्यादि। आत्माके हितकारी वैराग्ये और 
ज्ञान हैं उत्तको सुखदायक न मानकर दुःखदायक मानना संवरके प्रत्ति विपरीत भावना है। 


७० पुरुषाथसिद्धुपाय 


६- निर्जरातत्त्व, एक देश अर्थात्‌ कुछ थोड़े, पूर्बंबद्ध कर्मोंका आत्मासे सम्बन्ध छूटना - 
निज॑रा कहलाता है, यह द्रव्य/नजरा है तथा विकारी भावोंका थोड़ा हटना या न होना भाव- 
निर्जरा कहलाता है। परच्तु इसके विषयमें विपरीत धारणा या श्रद्धा होना निर्जरा तत्त्वमें विप- 
रीतता है। जेसे कि यह निज रा सब जीवकी ही है--( मेरी है ) पुदगलकी नहीं है जबकि दोनोंकी 
है इत्यादि भूल है । अर्थात्‌ चाह ( अभिलाषा ) आदि विकारीभावोंको कमती न कर उन्हें बढ़ाना, 
निज राके प्रति विपरीत श्रद्धा है क्योंकि उनसे अधिक कर्मबन्ध होता है। े 


७--ोक्षतत्त्व, संयोगीपर्यायका, जो कि जीव और पुदुगलका गठवन्धनरूप अनादिसे हैं, 
वियोग हो जाना मोक्ष कहलाता है अर्थात्‌ परस्परका धनिष्ट सम्बन्ध छूट जाना मोक्ष माना 
जाता है। इसके विषयमें विपरीत श्रद्धाका होना कि मोक्षपर्याय अकेले जीव की (मेरी ) ही है, ' 
मोक्षेके समय सिर्फ जीव ही संसार-शरीर-भोगोंसे पृथक होता है किन्तु दूसरा कोई ( थरीरादि 
परद्रब्यें ) नहीं, यह्‌ विपरीत धारणा मोक्षके सम्बन्धमें है। क्योंकि जब दो चीजोंका संयोग है तब 
वियोग होनेपर क्या दोनों एक दूसरेसे पृथक न होंगी ? यह प्रश्न होता है। तब कहना पड़ेगा कि 
वरावर दोनोंकी पृथकता होती है इत्यादि। फलत: मोक्षपर्याय जीव पुद्गछू दोनोंकी है जबतक 
कि संयोगीपर्यायमें दोनों रहते हैँ । वेसे तो द्रव्य हमेशा मुक्त ( परसे भिन्न-तादात्म्यरहित ) है व 
रहती है, परन्तु उसकी यहाँ विवक्षा नहीं है इत्यादि ।* विकल्प न करना मोक्ष है, परन्तु विकल्पोंको 
मोक्षका कारण मानना विपरीतता है । आकुलता ( दुःख ) रूप है। 
पूर्वोक्त प्रकारकी विपरीत धारणा ( श्रद्धा ) संयोगीपर्यायमें होना ही सात तत्त्वोंमें विपरीत 
श्रद्धाका ( विचारधाराका ) होना कहलाता है। अतएवं उसका मिटाना अनिवार्य है। सम्यग्ज्ञान 
पुर्वक सम्यक्‌ श्रद्धानके हुए विना जीवका उद्धार संसारसे कदापि नहीं हो सकता यह॒तियम है | 
फलत: सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान सम्यकचारित्रको प्राप्त करना ही पुरुषाथंकी सफलता कही गई है, 
शेष सफलताएँ मोक्षोपयोगी नहीं हैं अतः उनका कथन नहीं किया गया--सार वात बतलाई गई 
हैं किम्बहुना । सात तत्त्वोंकी विपरीत्तताका कथन व स्वरूप स्व० पं० दौलतरामजीने छहढालाकी 
द्वितीय ढालमें और स्व० पं० तोड़रमलूजो सा० ने मोक्षमार्गंप्रकाशक ग्रन्थके चतुर्थ अधिकार 
विस्तारसे कहा है सो समझ लेना । लिखनेका ढंग भिन्‍न २ प्रकारका है किन्तु भाव सबका प्राय 
एक-सा है भस्तु॥ 
विपरीतभाव ( अभिनिवेद्ञ ) 
जो जीव पुद्गलकी कर्मरूप पर्यायों ( आठ कर्मो' ) को तथा उन्तके उदयरूप निमित्तोंसे 
होनेवाले कार्यों | फलों ) को अपना मानते व सुखी-दुःखी होते हैं वे महामिथ्यादृष्टि हैं जैसे कि 
नामकर्मके उदयसे होनेवाली गतियों ( नारक तिर्यच मनुष्य देव पर्यायों ) में तथा जातियों 
( एकेन्द्रियादि ) में, गोत्रकमं के उदयसे होनेवाले कुलों ( नीच-ऊँच ) आदिमें अपनायत बद्धिसे 





१. अन्यमतावलंबियों (नैयायिकादिकों ) के द्वारा माने गये मोक्षके स्वरूप को मानना भी मोक्षके विषयमें 
विपरीत मान्यता कहलातो हैं। 


जोवद्रंब्यका लक्षण ७ 


. अंहंकार ममकार करना यह सव परसे एकत्त्व मानने रूप मिथ्यात्त्व है। असलूमें परद्वव्यें व 

 विंकारीभाव कोई आत्माके नहीं हैँ, आत्मा हमेशा टंकोत्की्ण ज्ञायक स्वभाव पृष्करपलाशवतु 

, सिलप ( शुद्ध प्रसे भिन्‍त एकत्त्वविभक्त ) है, परन्तु श्रमवश व एक आधारवश, एक कालमें 

अस्तित्ववश, विपरीत वुद्धि हो जाती है यह तात्पयें है. यही मूलमें भूल, संसार परिभ्रमण या 

_पंचपरावत्तंचका कारण है अत: उस भूलको निकालना सम्यक्‌ पुरुषार्थ है, जीवनकी सफलता है 
_ अन्यथा जेसा मनुष्य जन्म पाया तैसा न पाया एक वराबर है किम्वहुना | 


सस्परदर्वन प्राप्त होनेकी योग्यता क़्या है ? 
( कौन जीव सम्यर्दशंनको प्राप्त कर सकता है ) 
जों जीव चारों गतियोंमें से किसी एक गतिमें रहनेवाला हो, भव्य हो, संज्ञी ( मनसहित ) 
“हो, विशुद्ध परिणामी ( मन्दकषायी ) हो, जागता हुआ हो ( वेहोश या अनुपयुक्त न हो ) अथवा 
स्वोन्मुख हों, विचारशील हो, पर्याप्तक हो .( शक्ति सम्पन्त हो ) ज्ञानी हो ( साकार उपयोग- 
वाला हो ) निकट संसारी हो ( जिसका संसारमें रहनेका काल अधिकसे अधिक अर्ध॑पुद्गल 


: परावत्त॑त मात्र रह गया हो ) ऐसी योग्यता वारा हो, वही सम्यग्दर्शन प्राप्त कर सकता है” अर्थात्‌ 
उसीमें योग्यता है दूसरेमें चहीं है, यह नियम है अस्तु । 


मोक्ष प्राप्त होनेकी योग्यता क्या है ? 
( अनेक कारणोंसे सोक्षकी प्राप्ति होती है ) 
: पद स्वभाव पूरव उदय, निश्चय उद्यम काछ । 
पक्षपात्त सिथ्यात्व तज, सर्वांगी शिव चाल ॥ 


' - अथं--पद अर्थात्‌ मुनिपदका होना, स्वभाव अर्थात्‌ सम्यर्दर्शनादिका होना, पूरब उदय 
अर्थात्‌ कर्मो की निर्जेराका होना ( परका संयोग छूटता ) यथा ( निश्चय ) पुरुषार्थका करना, 


.  ( अनुकूछ या साधक पुरुषार्थ करना ) काललब्धि ( उस कालकी प्राप्ति ) का होना, पक्षपात॒का 


- छटना ( निविकल्पता होना या स्वभावलीनता रहना ) मिथ्यात्वका छूटना ( विपरीत बुद्धिका 
हटना ) इन सब अनेक मुख्य कारणोंके प्राप्त हो जाने पर ही जीच मोक्षको प्राप्त कर सकता है 
अन्यथा नहीं यह नियम है ।.बस, यही मोक्ष प्राप्त होनेकी योग्यत्ता है। इन्हींमें सब शुद्धियाँ अन्त- 


१... चदुगदिभव्वों सण्णी सुविसुद्धो जग्गमाणपज्जत्तो । 
संसारतडे णियडो णाणी पावेइ सम्मत्तं ॥ ३०७ ॥ सवा. का. अनुप्रेक्षा । 
चदुगदिभिव्वों सण्णी पज्जतो सुज्ञगों य सागारो । 
जागारो सल्लेसो सलद्धिगो सम्ममुवगमई ॥ ६५२ ॥ जीव, गोस्मटसार । 
 चदुगदिसिच्छो सण्णी पुण्णो गब्भज विशुद्ध सागारो । 
पढमुवसमं स गिण्हदि पंचमवरलद्धि चरिमम्हि ॥२॥ लबव्धिसार 


७ पुरुषाथसिद्धचुपाय ह 

भूत हो जाती है किम्बहुता । यहाँ पर पुरव उदयका अर्थ निर्जरा समझना चाहिए कारण कि उंदंय 

रहते हुए मोक्ष नहीं होता या हो सकता यह तात्पय है अस्तु। मोक्षकी प्राप्ति सर्वांगी या बनेकांगी 

होती है, एकांगी नहीं होती जेसा कि अन्य लोग एक-एक कारणसे मोक्ष मानते हैं ( अकेले: दर्बनसे 

या ज्ञानसे या चारित्रसे इत्यादि )। तदुक्तसू-- आप 
सामग्री जनिका कार्यस्य नैक॑ कारणमिति | 


द्विलीण खध्या्ं 
भमिका 


-.. आचाययंदेव, संसारस्थ जीवोंमेंसे अताधक व साधक ( संसारी एवं सोक्षणामी ) दो तरहके 

:“ “जीवोंकी छठनी करके मोक्षमागियोंमें भी अन्नती और ब्रती तथा ब्रतियोंमें भी एक देशब्रती 
_[ श्रावकब्रती-विरताविरत ५ गुणस्थानवाले ) व सर्वदेशब्रत्ती ( मुनिन्नती-विरत ६ गृणस्थानवाले ) 
._- बताते हुए मुख्य साधक ब्रती मुनियोंकी वृत्ति केसी होती है ? यह बताते हैं, अर्थात्‌ उन्तकी वृत्ति 
“ लोकमें रहते हुए भी अछोकिक होती है--उचके विरक्ति या निवृत्तिरूप वृत्ति मुख्य रहती है। पथा- 


उत्तम साधककी दवा 
अजुसरतां पदमेतत्‌ करंविताचारनित्यनिरमिम्मुखा । 
एकान्तंविरतिरुपा भवति मुनीनामलोकिकी बत्तिः ॥१३॥ 
। प्द्च 


जो धारते हैं मिश्रपद, पर्याय संयोगी सें सदा। 
सब काम करते हुए भी, नहिं रुचि रखते सवंदा ॥ 
वृत्ति उन्हीं की दो तरह, होती प्रवृत्ति निश्वत्तिसय । 
. पर रुचि मुख्य निवृत्तिरूपा, अलोकिकता यह हर समय ॥१६॥ 


:  अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ एतत्पदमनुसरतास्‌ ] पूर्वोक्त पुरुषाथंसिद्धिकि कारण' 
. भृत्त रत्नत्रयपद ( मोक्षमार्ग ) को प्राप्त करनेवालोंमें-से, अर्थात्‌ अविरत सम्यर्दष्टि, अणव्नती 
: (ब्रताव्रती श्रावक ( महात्नती ( मुनिन्नती ) इस तीनों मोक्षमार्गियोंमें-से [ झुनीनां बृत्तिः ] मनियों: 
की वृत्ति ( वर्त्ताव या अवस्था ) [ करंविताचारनित्यनिरभिसुखा एकाल्तविरतिरूपा अलौंकिको भवति]) 


प्राप्त करने वाले | . 
यह पूर्वोक्त मोक्षमार्गीपद ( स्थान ) । 
शिथिलाचार या मिश्ररागविरागरूप । 
_.व्रिक्‍्त अरुचिका रक । 
ः सर्वथा निवृत्तिरूप-पूर्ण वीतरागताके सन्मुख उच्चमरूप । 
। रागी जीवोंसे भिन्‍न प्रकार, या आंशिक ब्रतियों या चिन्तकों ( अन्नतियों ) से भिन्न प्रकार । 
.. -'  गृहस्थों मोक्षमार्गस्थी निर्मोहो नैव सोहवानू । अनगारः गृही श्रेयान्‌ निर्मोहों मोहिनो म॒ने: ॥३॥ र. श्रा, 
8० ह 
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७४ पुरुषाथसिद्धयपोय 


ब्रत अव्॒तरूप चितकवरी या शिशिलाचाररूप ( रागविरागयुकत ) अवस्था ( पाँचव गुणस्थाने- 
वाली श्रावकत्रतकी दह्ा ) से निरन्तर विरक्त या अरुचि रूप ऐसी सवंधा या पूर्ण वीतरागतारूप 
अनुपम या अलोकिक ( लौकिकजनोंसे भिन्‍त प्रकारकी होती है भर्थात्‌ पूर्ण शुद्ध व निर्मल 
होती है ॥१६॥ अर म 
भावार्थ--मोक्षमार्गी मरूमें दो तरहके होते हैं (१) चिन्तक (२) साधक । चिस्तक 
थव्रती होते हैं, जो खाली तत्त्वोंकी श्रद्धा एवं विचारधारा रखते हैं जेसे चोथे गुणस्थानवाले' 
सम्यग्दष्टि जीव | साधक, मोक्षमार्गकी साधना करनेवाले अणव्रती व महाव्रतों जीव ( श्रावक व 
मुनि )। परनल्तु सामान्यतः मोक्षमार्गी ३ तीन तरह के होते हैं, (१) भत्नरती (२) अणुत्रती 
( ३ ) महात्रती, लेकिन सबमें मुख्य या श्रेष्ठ मुनिराज होते हैं यह यहाँ बताया गया है, मुनियोंका 
पद दर्जा या स्थान उच्च होता है। इसका मुख्य कारण यह है कि संयोगीपर्यायमें रहते 
हुए प्रवृत्ति व निवृत्तिरूप ( ग्रहण भोजनादि स्वरूप तथा त्याग परिग्रहादि स्वरूप ) दोनों कार्य 
करते हैं परल्तु प्रवृत्तिरूप कार्यसे अत्यन्त विरक्त या उदासीन रहते हैं हमेशा शुद्धताका आलम्वन- 
लेते हैं, अशुद्धताका त्याग करते हैं अर्थात्‌ रागको छोड़ते हैं--वेराग्यको धारण करते हैं, यही अलोः 
किकता उनके पाई जाती है। तथा मुनियोंका यही कर्तव्य भी है--संसार, शरीर, भोगोंसे जुदा 
रहना । | ह 
जो श्रमण मुन्ति होकर भी इसके विपरीत आचरण या वृत्ति करते हैं वे महान्‌ गलती व 
अपराध करते हैं। रागी हैषी मुनि कभी संसारसे पार नहीं हो सकता। चाहे वह राग प्रशस्त 
( शुभ ) ही क्यों न होवे, वह बंधका ही कारण है मोक्षका कारण नहीं है। यद्यपि उस भूमिकामं 
वह होता जरूर है परन्तु साधु मुनि उसको इषप्ट या उपादेय नहीं मानता, विगार या वलात्कार 
ही समझता है एवं उससे अरुचि रखता है, उसका स्वामी नहीं वन्तता इत्यादि । तब सच्चे मुनिको 
दुनियाँके या गृहस्थरागियोंके का्योंमें पड़ना ही नहीं चाहिये। रागको तो उसे कृतकारित - 
अनुमोदना व मतवचनकायसे छोड़ ही देना चाहिये क्योंकि वह॒ विषरूप है। मोक्षमार्गकी साधना 
उनका मुख्य कत्तव्य है। झूठी प्रशंसा या वाहवाहमें आकर उनको बन्धकारक कार्य कदापि नहीं 
रखना चाहिये। लोकेषणा या लछोकख्याति सदा वर्जनीय है। इसीलिए प्रतिक्रमणादि करनेकी 
विधि श्षास्त्रोंमें कही गई है । उसमें मुख्यतः स्वामित्त्व छुड़या गया है--शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
कराया गया है। भस्तु । इसका विचार हमेशा मुनि या त्यागीको करना चाहिये व अमल (.वर्त्ताव ) 
में लाना चाहिये । यदि न कर सके तो उसपर श्रद्धा तो रखना ही चाहिये, जिससे सम्यग्दृष्टि 
वना रहे, मिथ्यादृष्टि न हो जाय ( 'ज॑ सककइ तं कीरइ' इत्यादि गाथा भावपाहुड़में लिखी है 


अपराधके अनुसार दंड ( सजा ) मिलता है यह बताते हैं--- 


संसारमें चार तरहके जीव होते हैं (१) अज्ञानी (मिथ्यादष्टि ) (२) ज्ञानी (सम्य- 
ग्दृष्टि अब्रती ) (३ ) अणुव्नती ( देशब्रती ) ( ४ ) महात्नती ( पूर्णव्रती )। ( १ ) अज्ञाची मिथ्या- 
दृष्टि सबसे बड़ा ( भयंकर ) अपराधी है क्योंकि वह परको अपना मानता है और उसमें अत्यधिक : 

रागद्वेष भी करता है वेहद आसक्ति रखता है। फलस्वरूप उसको संसारकी जेलमें ही रूम्बी करोड़ों - 


: भूमिका छजु 


. सागर रहवा पड़ता है यह सजा मिलती है। (२ ) ज्ञानी सम्यर्दृष्टि, उससे कम अपराधी होता 

.: हैं, क्योंकि वह पर वस्तुकी अपनी तो नहीं मानता किन्तु उसमें राग कुछ करता है, जो अपराध 

.. है।-उसका फल या दंड उसको अध॑पुद्गल परावत्तंत कालतक ( म्यादी ) संसारमें रहनेका 

-. मिलता है, अधिक नहीं। (३ ) अपुव्रतोको, परवस्तुमें राग कम होनेसे उसका दंड और थोड़ा 

. “मिलता है अर्थात्‌ वह निरतिचार अणुब्नत पाले त्तो संभवत: तीसरी पर्याय ( भव ) में ही वह संसार 

. की जेलसे छूट सकता है। ( ४ ) महात्रतीको, परमें पूर्णराग छूट जानेसे बहुधा वह उसी पर्यायसे 

.. ., भोक्ष जा सकता है, परन्तु यह सब अपराधोंके सवंधा छूट जाने की बात है किम्बहुना । यह न्याय 
४. दृष्टि पर निर्भर है, कत्तंव्य पालनेकी बदौलत फलूका मिलना है इत्यादि | 


मुनिका लक्षण और कत्तंव्य 


...कक्षण दो तरहका होता है ( १) अन्तरंग लक्षण ( आत्मभूत ) या निश्चय लक्षण और 
(२ ) वाह्य लक्षण ( अनात्मभूत ) या व्यवहार लक्षण, दूसरे शब्दोंमें भावरक्षण व ब्रव्यरक्षण 
. इति॥ अर्थात्‌ एकलक्षण चरणानुयोगकी पद्धतिका होता है, जिससे मुनिकी बाहिर पहिचान होती 


. . है, उसका सम्बन्ध दरीरकी क्रियाओंसे रहता है। दूसरा लक्षण करणानुयोगकी पद्धतिका होता 


.. है, जिसका सम्बन्ध आत्माके भावों ( परिणामों ) से रहता है यह भेद दोनों में पाया जाता है। 
- चरणानुयोगकी पद्धतिसे मृत या मोक्षमार्गी वह कहलाता है, जो २८ मूलगुण पाछता हो 
... अर्थात्‌ ५ महात्रत ५ समिति ५ इन्द्रियोंपर विजय ( वशीकरण ) ६ आवश्यक ७ शेषके गुण। जेसे-- 
: : बस्तत्यांग करता ( दिगंवररूप नग्तवेष घारण करना ), केशल॒ंच करता, यावज्जोवन स्तानका 
त्याग करना, दतौन नहीं करना, भूमिपर सोना वेठना, खड़े २ हाथ में आहार लेना, दिलमें 
_ एक वार अल्प शुद्ध आहार लेना। इनसे ब्रत ( प्रतिज्ञा ) की रक्षा होतो हैं अर्थात्‌ ये बाह्य 
: कत्त॑व्य निमित्त कारण हैं जो मुनिके लिये अनिवाय हैं। इनके द्वारा मुनिकी पहिचान होतो है। 
अन्तरंग लक्षण वाहर नहीं दिखते, वे कार्यानुमेय होते हैं अर्थात्‌ जैसा अच्तरंग परिणाम ( शुद्ध या 
:.. अजुद्ध ) होतां है ( उपयोगी होता है ) उसके निमित्तसे वेसा ही योग ( शरीरादिका व्यापार 
:-... अर्थात्‌ कार्य ) होने रूगता है जो नेमित्तिक है। उससे उन साधकोंके भावोंका पता ( परिचय ) 
* - लगां लिया जाता है कि वे कैसे हैं इत्यादि । 
.. . सुनिके ६ छठवाँ गुणस्थान ( प्रमत्त नामका ) हीता है, जिसका सम्बन्ध मुख्यत्तया भावोंसे 
हा कारण. कि गुणस्थान वगेरह सब जीवके ५ पाँच 'भावोंपर ही निर्भर रहते हैं ऐसा नियम है । 
. ६ वें गुणस्थानवाले मुनिके भावोंकी अपेक्षासे प्रमादरप भाव रहा करता है। प्रमादका अर्थ च्युत 
' हो जाना होता है अर्थात्‌ प्रतिज्ञाका भंगकर देना माना जाता है, जो कि तीज कषायके उदयमें 
होता है अर्थात्‌ जब जोवके ( मुनिके ) द्रव्य कषायका तीत्ररूपसे उदय होता है और उसके परिणाम 
विचलित होते हैं अर्थात्‌ शुद्धोपयोग ( बीतरागता ) में स्थिर न रहकर पंचमहाव्रतादि धारण 


हि शी औपशमिकक्षायिकी भावौ मिश्र॒ुइच जीवस्य स्वतत्त्वमौदयिकपरिणामिकौ चु॥ १॥ अध्याय २ 
, - क्ु० सु० | 


७्पघ्‌ पुरुषाथास दयपाय 


करनेके ( शुभ रागरूप ) होते हैं तव वह प्रमादी कहा जाता है इसलिये कि उसने जो प्रारम्भमें 
दीक्षाचार्यसे अपने उपयोगको शुद्ध वीतरागतामें ( अपने स्वरूपमें ) लूगानेकी प्रतिज्ञा की थी उससे 
वह च्युत होकर शुभ रागमें लाने लगा है, वस यही प्रमाद व शिथिलाचार है। ( उस समय वह 
व्यवहार मोक्षमार्गमें लगा हुआ है ) बाह्य वेश ज्योंका त्यों प्राय: वना रहता है। यही टाँका लगना 
कहलाता है अर्थात्‌ जिस भाव ( शुद्धोपयोगरूप वीतराग भाव अथवा श्रामण्यरूप निष्पक्ष भाव: 
या माध्यस्थ्य भाव ) से मुक्ति होती है, उसमें बढ़ा लग गया होता है, जिससे मोक्ष जानेमें विलम्ब 
हो जाता है--वह्‌ जबतक नहीं छुटता अर्थात्‌ रागशाव हटकर वीतरागभाव नहीं होता तवतक 
वह संसारमें रहता है मोक्ष नहीं जा सकता यह तात्पयं है। अतएव प्रमादका छोड़ना मोक्षगामी 
को अनिवाय॑ है। उसके प्रत्याख्यानावरण कषायका अभाव ( क्षयोपशम ) रहता है तथा संज्वलन 
कषायका तीक्ोदय रहता हैं। फलस्वरूप मुनिपना और महात्रत्पना तो उत्पन्न हो जाता है 
( बाह्य आरम्भ व परिग्रहका त्याग हो जानेसे ) किन्तु अन्तरज्भ परिग्रह के सद्भाव ( मौजूद ) रहने 
से मलोत्पन्त हुआ करता है। अर्थात्‌ प्रमाद या अतिचार रूगा करता है। इसीका नाम ब्रतभंग 
या ब्रतमें छेद होना है। तभी तो ६ छठवें गुणस्थानवाला मुनि ध्यान | वीतरागरतारूप स्वरूप- 
स्थिरता ) से च्यूत होकर शास्त्र रचना, तीर्थ बन्दना, धर्मोपदेद, क्षेत्रविहार, भोजनार्थ चर्या, प्राय- 
द्चित्त विधि आदि काये किया करता है, जो समोक्षमार्ग में बाधक हैं किन्तु शुभ रागवश यां परो- 
पकारार्थ धर्मानुराग होनेसे ( अन्य धर्मात्माओंकों धर्ममें लगानेका करुणाभाव होनेसे ) वह विवश 
होकर--भीतरसे हेय जानता हुआ भी वाहिर में वेसा करता है इत्यादि विराग व रागरूप निश्चय 
व व्यवहाररत्तत्रयका एकत्र संगम ( एकाधिकरणवृत्ति ) पाया जाता है। इसीका नाम निश्चय और 
व्यवहारकी सन्धि है। अस्तु। 


| इस प्रकार चित्रलठाचरण ( करंविताचार ) को हेय जानकर वह एकरूप शुद्ध वीतराग 
मार्गका ही अवलम्वन करनेका प्रतिसमय प्रयत्न करता रहता है ( प्रतिक्रमणादि किया करता है 

यह उसकी प्रमाद दश्षाकी प्रतिक्रिया है। अतएवं जवतक अन्तरंग परिग्रह ( १० वें तक ) रहेगा 
तबतक पूर्ण वीतरागता प्राप्त न होगी न केवलज्ञानादि होंगे इत्यादि त्रुटि बनी रहेगी और मोक्ष 
न होगा। ऐसी स्थिति में उस अन्तरज्ध परिग्रह अथवा मोहकम के २१ भेदों को हटानेके 
लिए वह सातवें गुणस्थानमें पूर्ण तयारी कर आठवें गुणस्थानसे कार्यवाही शुरू ( प्रारम्भ ) कर 
देता है अर्थात्‌ श्रेणी माड़ने लगता है। परिणामोंकी दशाके अनुसार कोई विशुद्ध परिणामी 
( शुभोपयोगी ) उच शेष मोहकर्मकी प्रकृतियोंकी जड़से न निकालकर उन्हें दवा देता है--कुछ 
वक्ति हीन कुछ समयको कर देता है ( उपशमरूप करता है ) और कोई शुद्ध परिणामी ( शद्धो- 
पयोगी ) उन शेष मोहकर्मकी प्रकृतियोंकी जड़से निकानकर क्षय या नष्ट कर देता है। फलस्वरूप 
जो आत्मशक्तिकी निर्मल या निखरी दशा ( वीतरागता ) से काय ( उपयोग ) लेता है ( क्षपक 
श्रेणी माड़ता है ) वह उन विवक्षित कर्मप्रकृतियोंका क्षय करके विजय पा लेता है और थोड़े ही 


१. मिथ्यात्व, क्रोध, मान, माया, लोभ ये पाँच और हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, स्त्रीवेद 
पुरुषवेद, नपुंसकवेद ये नौ कुल मिलाकर १४ प्रकार होता हूँ ।. 


भूमिका ह ७७, 


. समय में ३ घातिया कर्मोकी प्रकृतियोंका भी क्षय कर केवली स्वज्ञ पीतरागी बन जाता है। और जो 
 विशुद्ध वा समझ ( मलछीन ) बात्मशक्तिका प्रयोग करता है (उपशम श्रेणी माड़ता है) वह उन्त कर्म 


भ्रक्लेतियोंका क्षय नहीं कर सकने के कारण केवली सर्वज्ञ वीतरागी नहीं बच पाता व संसारमें बहुत 


- समयत्तक निवास करता है। यह परिणामोंके भेदसे श्रणी चढ़नेमें या प्रक्रिया ( साधना ) करनेमें 
व फल प्राप्त करनेसें सेद जानना । देखो ! मुनिमार्ग सरल नहीं है बड़ा कठिन है--लोहेके चना 
हैं, जिसकी हर कोई प्राप्त नहीं कर सकता वह मोक्ष का मार्ग है--वीतराग परिणामरूप है, शुद्ध 
'धर्म और चारित्ररूप है। उससे भिन्न जो सरागपरिणामरूप है, अशुद्ध धर्मरूप है, अचारित्र रूप 
है वह कभी मोक्षमार्ग नहीं हो सकता | अतएवं शुभरागरूप चारित्रको-शुभप्रवृत्तिको चारित्र 
कहना या मानना व्यवहार है, निव्चय नहीं है किम्बहुत्ता' | मुनिलिज्भ या सुनिके स्वरूप वावत' 

. नीचे टिप्पणी में अन्य ग्रच्थोंका उद्धरण दिया गया है सो स्पष्ट समझ लेना । अस्तु। 


. उपधि ( २४ चौवीस प्रकार प्ररिभ्रह ) का त्याग करना उत्सगंमार्ग मुनिका है उसीसे वह 
मोक्ष जा सकता है, मोक्ष जानेका वही एक ( अद्वित्तीय ) उपाय या साधन है, किन्तु शक्तिके अभाव 
में देशकारू आदिके अनुसार अरुचिपूर्वक कुछ परिग्रहको भी मुनि रखता है जेसे आहारादि करंता 
.. पीछी कमण्डलु आदि लेना वसतिकाका आश्रय लेता, आदि २। परन्तु वह अपवाद मार्ग है जो सदेव 

. हेय है और उसमें भी प्रतिवन्ध है अर्थात्‌ अपवाद मार्गमें भी जो लछोकमर्यादा एवं चरणानुयोगके 
विरुद्ध ( बदतामी करानेवाले ) कार्य हैं उन्हें वह नहीं कर सकता | अन्यथा वह जयदती कह- 
. लायेगी। सभी रसोंका ग्रहण करता, सभी पर्वोंमें आहार लेना, द्रव्यकी याचना करना आदि अप- 

“बाद भारगको दृषित ( कलंकित-वदनाम ) करनेवाले हैं अदएव वे यथायोग्य हेय हैं । तात्पय यह 

कि अपवादसार्गमें सभी की छठ ( स्वतन्त्रता ) नहीं है। जेसे कि चौथे गुणस्थानवाला सागार 

(गृहस्थसम्यर्दृष्टि ) यद्यपि अव्नती या असंयमी होता है, जिसके त्रससस्‍्थावर जीवोंकी हिसाका भी 

त्याग नहीं होता, न इन्द्रियसंयम वगैरह वह पालता है (पंचेन्द्रियोंके विषयोंका सेवन करता है ) 

तथापि अप्रयोजनभत ( प्रयोजन रहित ) सभी कामों के न करनेका प्रतिबन्ध ( निषेध ) उसके 

वरावर रहता है और उसका पालन उसके किए अनिवार्य है, अन्यथा वह सम्यग्दृष्टि नहीं है ऐसा 

. समझना चाहिए। उसी तरह ब्रती भी प्रतिबन्ध रहित स्वेच्छाचारी कभी नहीं हो सकता यह 

. न्याय-व सिद्धान्त है, इसको सदैव ध्यानमें रखना चाहिए। उपधि ( परिग्रह ) वाला जीव मर्च्छा 
"बानु, आरम्भवान्‌, असंजमी होता है ऐसा प्रवचनसारमें खुलासा लिखा है किम्बहुता । 





१. भावों य पढमलिगं ण दव्वलिंगं व जाण परमत्तं । 
.. .. भावों कारणभूदो गुणदौसाणं जिणा विंति ॥१॥ भावपाहुड़ । 
 विपयाशावद्यातीतो निरारम्भोश्परिग्रह:, ज्ञानध्यानतपोरक्त: तपस्वी स प्रशस्यते ॥१०॥ रत्तकरण्डश्राव _ 
, बैराग्यं तत्त्वविज्ञान नैग्रन्थं समचित्तता, परीषहजयश्चेति पंचैते ध्यानहेतव: ॥॥ -॥ पृज्यपाद० - 
एवं ज्ञानस्य श॒द्धस्य देह एव न वियते। " 
ततो देहमय ज्ञातुर्त लियं मोक्षकारणम्‌ ॥२३८॥ समयसारकलश । ज्ञान * आत्मा | 


है 
७८ पुरुषाथसिद्धचुपाय 
निशुचयरत्नन्नय ओर व्यवहाररत्तत्रय 


१--बीतरागता सहित ( स्वाश्रित अनुभवरूप ) सम्यग्दर्शनादिन्रय--निश्चयरत्वत्रय कह-' ' 
लाता है जो दसवें गुणस्थान तकके मुनियोंके आंशिक ( कुछ ) रहता है इसीलिए वे-कथंचित्‌ देश- 
चारित्री कहलाते हैं पूर्ण या यथाख्यातचारित्री नहीं कहलाते | और 


२--अ्रशस्त रागसहित सम्यग्दर्शनादित्रय--व्यवहा ररत्नत्रय कहलाता है वह भी दछ्षवें गुण- 
स्थानतक आंशिक ( एक देश ) रहता है। तभी वह चित्रलाचरणी ( रागविरागरूप मिश्र भाव- . 
वाला ) कहलाता है। इस प्रकार निश्चय व्यवहारकी संधि ( एकत्र सहावस्थिति ) रहती हैं कोई. 
विरोध नहीं आता, परन्तु वह मिश्रपता मोक्षका मार्ग नहीं है। मोक्षका मार्ग खालिश (शुद्ध ) . 
वीतरागरत्नत्रय है, दूसरा नहीं ऐसा समझना चाहिए। फलत: मोक्षमार्ग दो नहीं हैं कथनरूप मोक्ष- 
मार्ग, अर्थात्‌ फरक बतानेके लिए शब्दों द्वारा अशुद्ध मोक्षमार्गका कथन करना ( दब्दरूप ) 
व्यवहार मोक्षमार्ग है क्योंकि शब्द जड़रूप हैं और जड़ पराश्चित है अतः वह व्यवहार या उपचार 
है। मोक्षमार्ग स्वाश्रित है जो चेततता रूप है और वही अनिर्वचनीय है, उसकी प्राप्ति हो जानेपर 
मोक्ष प्राप्त हो जाता है, उसमें कोई सन्‍्देह नहीं है। चाहे उसका कथन किया जाय या नहीं, वह 
बराबर जीवको मोक्ष पहुँचा देंगा इत्यादि | निश्चय और व्यव॒हारका भेद समझना चाहिए। किस्ब- 
हुता । ज्ञान या चेतना मोक्षका मार्ग है जड़तारूप नहीं है, यह सारांश है । अस्तु । 


न्यायपद्धति 


यह है कि असलीकी पहिचान या भेद करनेके लिए, नकछीका भी कथन किया जाता है 
किन्तु वह नकली--नकली ही रहता है, अभीष्ट सिद्धि नहीं कर सकता व उसको आदर नहीं दिया 
जा सकता अर्थात्‌ वह मान्य नहीं होता । तदसुसार निश्चय ( सत्यभूतार्थ ) मोक्षमार्गका महत्त्व 
दिखलानेके लिए, यदि व्यवहार ( असत्य अभूताथ्थ ) मोक्षमार्ग का स्वरूप ( फरक बतानेके लिए ) 
बतलाया जाता है तो वह सत्यरूप नहीं हो जाता है, अपितु वह असत्य ही रहता: है यह खुलासा 
है ॥१६॥ उतक्तञ्च' । 


धमंप्रवत्तक दीक्षादायक सुन्ति ( धर्माचार्य गुरु ) का कचतंव्य 


भारतीय सनातन शिष्ट पर॑पराके अनुसार धर्मोपदेशकों आचायों गुरुओं भर्थात्‌ धममंप्रवत्तेकों 
हितोपदेशकोंका यह ॒कत्तेंव्य रहा है कि वे स्वयं धर्मात्मा ( धर्मके नेता-प्रापक ) बसकर दसरोंके 
लिए धर्मोपदेश देते रहे हैं, तभी उत्तका प्रभाव दूसरों पर पड़ता: रहा है । जिसके उदाहरण--.. 
तीर्थकर-गणधर-आचार्य भादि हैं, जिन्होंने स्वयं मोक्षमार्गंको प्राप्तकर दसरोंको बताया है। दिव्य - 


१. एको मोक्षपथी य एप नियतो दृश्तप्तिवृत्त्यात्मक: । 

: तत्व स्थितिमेति यस्तमनिश्य  ध्यायेच्च तं चेतसि ॥ 

तस्मिन्तेव निरन्तर विहरति द्रव्यान्तराण्यस्पशन। 
सोध्वश्य॑ समयस्‍्य सारमचिरान्तित्योदर्य विन्दुति ॥२४०॥ सुमयस[रकलुश | 


भूमिका ७९ 


ध्वनि द्वारा, ग्रन्थरचना द्वारा, जवानी उपदेश द्वारा, इधर-उधर जाकर प्रचार द्वारा धर्मोपदेश 
-: दिया है। पश्चात्‌ श्री कुन्दकुन्दाचार्य, धरसेचाचार्य, समत्तभद्राचार्य, उमास्वामी आचाये, अमृत्त- 
- चन्धाचाय, पुष्पदत्त भूतवली आचार्य, पूज्यपादाचा्य, जिनसेनाचारय॑-गुणभद्राचार्य आदि कितने 
: ही चोटीके विद्वान्‌ धर्माचार्यों ने स्वयं उदाहरण बनकर लोकमें कार्य किया है। तदनुसार ( उसी 
 परंपराके अनुकूल ) अमृतचन्द्राचार्य आगेकी पीढ़ीके लिए सावधान कर रहे हैं ( स्मरण दिला 


: . रहें हैं ) कि तुम सब आगे होनेवालोंका भी यही कर्त्तव्य है कि पुर्व परंपराके अनुसार पेक्तर शिष्य- 


को उच्च वीतराग धर्मका ही उपदेश देकर परंपरा कायम रखना, उसमें त्रुटि कर अपराध न करना 
अन्यथा दण्डका पान्न होना पड़ेगा इत्यादि । 


आगे आचाय॑ दो इलोकोंके द्वारा! उपदेश देनेका क्रम बतलाते हैं-- 


बहुश) समस्तविरति प्रदर्शितां यो न जातु गृह्माति । 
तस्थेकदेशविरतिः कथनीयानेन बीजेन ॥१७॥ 


यो यतिधसमंमकथयन्नुपदिशति गृहस्थधसंमल्पसतिः | 
तस्य भगवत्मवचने प्रदर्शित निग्रहस्थानम्‌ ॥१८॥ 


प्य 


वार-बार समझाने पर जो, सकछ त्याग नहिं कर सकता । 
इसीलिये मादेश”? डसे हैं--एक देश चब्त घर सकता ॥ 
पर यह है अपवाद” माग, जो शक्तिहीन जन अपनाते | 
मिलता नहीं मोक्ष है उनको, ट्यचहारी जन १“पनपाते ॥१७॥ 
इस ही की पुष्टि सें कहते--पहिले 'यती “घ्ं कहना! । 
नहीं बताना 'ग्रही ?घम्ं को” जिससे दृण्डनीय होना ॥ 
क्रमिक" ३ संग करने के कारण, अपराधी वह होता है । 
चौय पाप सम उसको जानो, आज्ञा छोप जु करता है ॥१८॥ 





वबारंबार। 

« सकलत्याग ( महाब्रत ) | 

: यदि कदाचित्‌ । 
'एकदेश त्याग ( अल्पत्याग )। 

- हेतु ( अग॒त्या )। 
दण्डतीयपद ( दण्डका पात्र ) 
आज्ञा । 

» अणुव्नत ( देशकव्त अल्पत्याग ) 
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अन्वय अर्थ--आचारय॑ कहते हैं कि [ यः ] जो शिष्य ( दीक्षार्थी-उदासी ) [ बहुशः प्रदर्शितां 
समस्तविरति वार-वार विस्तारके साथ कहे गये या समझाये गये सकल त्याग ब्रतको अर्थात्‌. 
हान्रतको ( सुन्ति धर्मको ) [ कदाचित्‌ ] किसी कारणवश-खासकर अपनी शक्तिहीनंता (कमजोरी) 
के कारण [ न यृह्वाति ] नहीं ग्रहण कर सकता है( हो ) [ वस्त ] उस जैसे शक्तिहीन शिष्यको “ 
[ अनेन बीजेन ] इस कमजोरी के सवव ( हेतु से ) [ एकदेशविरति: कथनीया ] एक देशत्रत्त (अणु- 
व्रत ) धारण करनेका उपदेश देना चाहिए या अणुब्रतकी ( श्रावक धर्मकी ) दीक्षा देना चाहिये 
ऐसी आज्ञा है, यह क्रम या पूर्व शिष्ट परंपरा है ऐसा न्याय समझना ॥१८॥ 


इसी कथनकी पुष्टिमें आगेका इलोक लिखा गया है--( सम्बन्ध रखता है ) [यः अव्पमतिः| 
जो कम वढ्धिका धारक दीक्षाचार्य ( गुरु) यह गलती करता है कि पेश्तर [ यतिघममकथयन्‌ गृहस्थ- 
घमसुपदिशति ] उच्च यतिधर्म ( मोक्षका कारण सकलब्रत या महात्नत ) को न कहकर अर्थात्‌ 
मुनिधर्मका महत्त्वपूर्ण विवेचन या उपदेश न देकर गृहीधर्म अर्थात्‌ श्रावकधर्म ( अणुब्रत ) का ही 
विवेचन करता है--महत्त्व दिखलाता है [ तस्य भगवत्‌ प्रवचने निग्नहस्थानं प्रदर्शितम्‌ | उस कम 
वृद्धि दीक्षाचार्यका जेन शासनमें छोटा दर्जा अथवा दण्डके योग्य पद ( स्थान ) कहा गया है 
अर्थात्‌ वह दण्डका पात्र है ऐसा वतलाया गया है। कारण कि वह स्वाश्रित अपराधी है, स्वयं 
गलती करनेवाला है, जिसका दण्ड ( प्रायश्चित्‌ ) उसे अवश्य मिलता है या मिलना चाहिए। 


क्योंकि उसने जिनाज्ञा भंग करके चोरीका अपराध किया है, क्रम भंग किया है प्राचीन परंपराको 
तोड़ना जिनाज्ञाको भंग करनेवाला महान्‌ अपराधी होता है ॥१८॥ 


भावारथ--जेत शासनमें जिताज्ञा पालनेका स्थान सर्वोपरि ( पहला ) है वह सच्चा जैन 

( आज्ञा सम्यक्त्वी ) माना जाता है जो जिनाज्ञाकी अवहेलना नहीं करता--वहीं सपत है 
( सम्यग्दृष्टि है ) जो प्राचीन शास्त्रीय परंपरा ( संस्कृति ) के अनुसार सदेव चलता है व औरोंको 
भी चलाता है। इसके विपरीत जो चलता है--मनमाना वर्त्ताव करता है, प्राचीन सभ्यता 
( संस्कृति ) की परवाह नहीं करता और उसको तोड़ता है तथा अन्य लोगोंको भी उसके तोडनेका 
उपदेश देता है, उन्हें प्रेरित करता है वह कुपृत ( मिथ्यादृष्टि ) है। पर्ण ज्ञानी वीतरागीकी आज्ञा 
या उपदेशको नहीं मानना और रागीद्वेषी कम वुद्धिवालोंकी आज्ञा मानना व महत्त्व देना महान 
मू्खता व अज्ञाच है, उत्ते समझकी कमी है अस्तु। इन्हीं सव सारभत बातोंकों छक्ष्यमें रखकर 
उपर्युक्त इलोक बनाये गये हूँ जिनमें स्पष्ट निर्भभताके साथ मुनियों--धर्म प्रवर्तक आचायोंके कत्त॑व्य- 
का निर्देश किया है और कर्त॑व्यच्युत होनेपर भय ( भत्संचा ) बतलाया गया है अर्थात्‌ उनको 
९. अपराध माग ( दोपीक अवस्था )। 

१०. पुष्ट करते या मानते या समर्थन करते । 

मुनिवर्म ( अनगार धर्म ) | 

गृहस्थवर्म ( सागारवधर्म ) 

क्रमका उल्लंवन ( प्राचीन परंपराका खण्डत ) । 

आज्ञाका चुराना । 
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- कत्तव्यहीन व निन्‍्दाका पात्र बतलाया गया हैं ताकि ( जिससे ) कोई विरुद्ध कार्य न करे, जैन 
परंपरा अक्षुण्ण-( निर्दोष ) चली जाय इत्यादि | फलत: दीक्षार्थी शिष्मकों पेश्तर उच्च और मोक्ष- 
._ दायक बंका ही महत्त्व वताकर उपदेश देना चाहिए, क्योंकि वही असली धर्म या चारित्र है, 
: “जिससे जीव संसारसे पार हो सकता है। परन्तु जब वह शिष्य सुन व समझ करके स्वयं अपनेको 
'. उसके योग्य न पावे ( रागादिसहित शक्तिहीन माने ) तव वह दीक्षाचायंकी उस धर्म पालनेसे 
.. स्पष्ट इन्कार कर देवे कि महाराज अभी हम इत्तने ऊंचे धर्म ( यतिध्रमं-महात्रत ) को नहीं पाल 
- सकते, हमसे अभी निर्वाह होना असंभव है क्षमा करें और इससे छोटे धर्मकी हमें दीक्षा देवें 


* इत्यादि) इसके विपरीत यदि उक्त क्रमको न जाननेवाला कोई नया अनुभवशून्य दीक्षाचार्य 
' - पेदतर ही एकदम श्रावकधर्मका निरूपण व महत्त्व बताकर ( शिष्प्रकी परीक्षा किये विना ही 


 श्रावकधर्मकी दीक्षा दे देवे तो वह दण्डका पात्र अवश्य हो जाता है क्योंकि उस अनभिन्नने 
शास्त्रोंकी आज्ञा या परंपरा भंग की है अतः वह चौय॑ कर्मका अपराधी सिद्ध होता है। यह विचार 


: “किया जाय। दीक्षाचार्य बनना सरल काम नहीं है, वड़ी भारी जिम्मेवारी उसके ऊपर है यह 


.. घ्यान रहे। यह स्वाश्वित अपराधका नमूना है। अस्तु। स्वयं गलती करना तथा दसरोंको 
भरते उपदेश देना महापाप है किम्बहुना । ब्रत या मोक्षमार्गके विषयमें हमेशा सावधानी व विवेक- 
-  शीछताकी आवश्यकता है, अन्यथा पूर्वापरका विचार किये विना कपायवश या अज्ञानतावश तीत्र 
. “अपराध होता है इत्यादि ॥१७-१८॥ 


आगेके इलोकसे और भी पराश्चित अपराधका खुलासा किया जाता है 


. अक्रमकथनेन यतः ग्रोत्सहमानोउपि' दृरमपि शिष्य। | 
पदेडपि संग्रतृप्तः प्रतारितों भवति तेन दुर्मेतिना ॥१९॥ 


पत्र 


जो उत्साह वहत रखता हे--घम दीक्षा छने में। 
उसको अक्रम कथनी करके, छुभा देव है थोड़े में ॥ 

. ऐसा दीक्षाचाय दण्ड का--पान्न होत है जिनसत सें | 
वंचित करता नकछी देकर असल घर्स के बदुरू से ॥१९।॥ 


: अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ अतिदूरसपि प्रोत्सहमानः शिष्य: | अत्यन्त (बहुत भारी) 
उत्साह रखनेवाला शिष्य ( दीक्षार्थी ) | चतः ] जबकि [ अक्रमकथनेन ] आचाय द्वारा बिना क्रमके 
. « यद्गातद्वा कथन करनेसे अर्थात्‌ मुनिधर्मका कथन पेइ्तर करना चाहिए था परच्तु वह न करके पेइ्तर 
.  ्रावकंथर्म ( गृहिधर्म ) का कथन किया, जिससे कि वह शिष्य [ अपदेअपि संप्रतृः | हीनपद 
_( श्रावकपद ) में ही सन्तुष्ट हो गया अठः फलस्वरूप [ तेन ढु्ंतिना प्रतारितो भवति ] वह उत्साही 

- शिष्य, उस दर्वद्धि या अल्पवद्धि ( अज्ञानी ) दीक्षाचार्य ( गुरु ) द्वारा ठगा जाता है--मुनिधर्मसे 





. १. अति पाठ ठीक बैठ्ता है 
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वंचित किया जाता हैं। अतः यह पराश्रित अपराध भी उसके ऊपर आता है अर्थात्‌ उस आचायको 
लगता है ऐसा दुहरा अपराध ( स्वाश्रित व पराश्चित ) का भागी वह अज्ञानी गुरु होता है .यह 
खुलासा है। गलती या भूलका फल सभीको मिछता है चाहे वह छोदा हो या बड़ा हो | लेकिन. 
समझदारसे यदि छोटी भी गलती होती है तो वह वड़ी समझी जाती है और मर्खसे यदि बड़ी भी - 
गलती हो तो वह छोटी समझी जातो है ऐसा छोकका न्याय है जो यलत है। शास्त्रीय न्याय इसके 
विरुद्ध होता है, जो अभिप्राय पर निर्भर रहता है अन्य क्रिया आदि पर निर्भर नहीं रहता ऐसा 
समझकर परिणाम ( भाव ) हमेशा शुद्ध रखना चाहिए। यहाँ तक श्रमण . संस्क्ृतिकी मुख्यता'... 
बतलाई गई । आगे यथावसर और अधिक बताया जायगा. यहाँ । तो प्रसंगवश प्रकाश डाला गया है. 
किम्बहुना ॥१९॥ $&  ऋ; | 5, 


श्रावकंको धर्मकी आवशद्यंकर्ता ( रत्नन्नयरूप ) ह 
आचाये कहते हैं कि यद्यपि मुनिधर्म मुख्य है और श्रावकधर्म गौण है तथापि मोक्षका . 

भाग दोनों हूं। अतएवं श्रावककों श्रावकधर्मके पालनेका उपदेश दिया जाता है। 
उसको संतोषपूर्वक धारण करना चाहिए यह सामान्य कथन है-- 


एवं संस्यग्दशनवोधचरित्रत्रयात्मकी नित्यम्‌। 
तस्यापि मोक्षमार्यों भवति निपेव्यों यथाशक्ति' ॥२०॥ 


प्‌ 


मोक्षमाग है त्रिविधरूप, व्यवहानेन्न से पहिचानों । 

चह ही एक रूप होठा है, नि३ईंचर्यनंयसे तुम जानो ॥ 

पूर्ण अपू्ण भेद दो होते, यथाझ्क्ति धारें ठधजनर । 

एकदेश अरु सकलदेश, “चारित्र-धर्म कहते गुरुनन* ॥२०॥ 
अथदा 

हो शुरु इतना विवेकी जो, पान्न अपान्न समझ सके । 

अरु सोक्षमार्ग यथाथ क्या है, ज्ञापना” भी कर सके ॥ 


श्ावक ( गृहस्थ ) ह | है 
योग्यतानुसार एकदेश ( अणुत्नत ) जर्थात्‌ अल्प वीतरागतारूप धर्म ( चारित्र ) सकल देश ( महात्रत ) . 
नय । ' 
पंडित-बुद्धिमान्‌ । 

बारित्र धनाम धर्म । 

आचार्य जादि। 

वता सके-लृसरोंको उपदेश द्वारा समझा सके । 


ल्टू ७ अं 


जद इक 
ल्‍ ५ 


ल्‍प्ए 


- - भूमिका & 


फ़िर शिष्य का कत्तन्य यह है, आत्मकश्षक्ति विचार के । 
खुद सोक्षमाग संभालना, नहिं बचना" में आय के ॥२०॥। 


:; 7 7 अच्वंय अंर्थ-आचार्य कहते हैं कि[ एवं ] पूर्वोक्त प्रकार [ लम्यस्दशनवोधचस्त्रिन्रयात्मको 
:.... - सोक्षमागं: | सम्यग्दशंस, सम्यग्ज्ञाल, सम्यक्चारित्र तीन भेदरूप मोक्षका सार्ग है | तस्थापि यथाशक्ति 
-. “नित्य निषेब्यो सबति ] सो श्रावकको भी अपनी शक्तिके अनुसार उसका निरन्तर सेशन करता 
-' चाहिए अर्थात्‌ शक्तिके अनुसार एकदेशरूप मोक्षमार्ग भी प्राप्तव्य है, उसे नहीं छोड़ना चाहिए-- 
“अमृत जितना मिल सके ले लेना चाहिए, इसीमें बुद्धिमानी है सिर्फ थोड़ा संतोषकी जरूरत है॥।२०॥ 


.... . भवार्थ--साधारण रूपसे, मोक्षमार्ग, निश्चय और व्यवहार ( अभेद व भेद ) के भेदसे 

दो प्रकार कहा गया है, जो कारण कार्यकी अपेक्षासे सत्य है ( स्वभावरूप या सत्‌ है ) परच्तु यह 

.  न्यंवस्था अभिन्न प्रदेशोंकी ही है, भिन्न प्रदेशोंकी नहीं है, जैसी कि बिता समझे अज्ञानीजन कहा 

... “करते हैं.व मानते हैं। तदनुसार सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र ये तीनों आत्माके स्वभाव 

हैं और अभिन्न प्रदेंशी हैं, एकात्माके प्रदेशोंमें ही व्याप्त रहते हैं, अतएवं वे मोक्षके कारण ( मार्ग ) 

. अवश्य हैं, किन्तु जवतक साधक या मुमुक्षु जीवकी उनमें भेददृष्टि रहती है अर्थात्‌ उसके ज्ञानमें 

.  ( उपयोगमें.) विकल्प रहता है अथवा उपयोग निर्विकल्प या स्वस्थ नहीं होता तबतक संवर व 

. - निर्जरा नहीं होती अपितु आख़ब व बन्ध होता है, जिससे मोक्षका होना असंभव है। मोक्षका 

कारण उपयोगशुद्धि और योगजशुद्धि है। अर्थात्‌ उपयोग और योगकी अशुद्धता संसारका कारण 

5. है और उन्हींकी शुद्धता मोक्षका कारण है यह भेद है वास्तविकता है। फछत: सम्यग्दशनादिके 

- . _ विषयमें भेद या विकल्प होना व्यवहार दशा है और विकल्प चहीं होना निविकल्प दा है 

.. ( समाधि-व ध्यान है--एकाग्रता है--सामयिक है ) उसीसे मोक्ष होता है किम्बहुला। विकल्पका 

. कारंण रागद्वेषादि विकारी भाव हैं अतः उनके रहते आत्म-कल्याण कदापि नहीं हो सकता यह 

... भाव है। अस्तु। व्यवहार नयकी दृष्टिसे सम्यग्दशन, सम्यग्शान, सम्यक्चारित्रके अनेक भेद बताये 
गये हैं परन्तु निश्चयकी दृष्टिसे सबमें अमेद है--विकल्प या प्रदेश भेद नहीं है । 


 ब्तादिक धारण करनेकी रुचि या अभिलाषा होना यह शुभोपयोग या धर्मानुराग है, जिससे 

: .पृष्यवन्ध होता है मोक्ष नहीं होता यह शुद्ध कथनी है किन्तु उक्त भाव कब होते हैं जब जीवका 
उपयोग निज स्वख्पमें स्थिर ( एकाग्र ) नहीं रहता याने शुद्धोपयोगसे च्युत होता है । इस च्यूत 

....  होनेका नाम ही छेद है अर्थात्‌ शुद्धोपयोगमें छेद हो जाता है ( अखण्डमें खण्ड हो जाता है ) जो 
.... एक अंपराध है । कारण कि वह छेदका होना अर्थात्‌ हिंसाका होता है--स्वभाव भावका घात्त है, 
. “जिसका फल वन्धकी सजाका मिलना है यह न्याय ( निर्णय ) है। ऐसी स्थितिमें प्रतिज्ञा अ्रष्ट 

“ होना अर्थात्‌ प्रतिज्ञामें छेद करना, सम्यर्दुष्टि विरागीके लिए कभी इष्ठ ( उपादेय ) नहीं होता 

. उसका प्रयत्न हमेशा प्रतिज्ञापर दृढ़ रहनेका ही रहता है। यदि कहीं उसकी प्रतिज्ञा पर आँच 

_ आती है तो उसको असह्य विषाद ( दुःख ) होता है और तत्काल वह उसे हटानेका प्रयास करता 





: «.. +९. :ठगोरी बातोंमें आकर । 


८४ पुरुषाथ सिद्धयुपाय 


है इत्यादि। यद्यपि चरणानुयोग या लोकपद्धतिसे ( व्यवहार दृष्टिसे) ऐसा रूपक है कि पे 
शिष्यका उपकार करे, और शिष्य गुरुकी आज्ञाका पालन करें, अर्थात्‌ एक दूसरे पर जिम्मेवारी 
आती है, जो उचित है वेसा करना ही चाहिए। किन्तु निश्चयतयसे अपनी-अपनी जिम्मेवारी 
अलग-अलग है, स्वयं ही समझदारीसे हेय उपादेयका ख्याल रखते हुए कार्य करता चाहिए। दूसरे 
पर छोड़ देनेसे एवं स्वयं प्रमादी अज्ञानी वन जानेसे कार्य सिद्ध नहीं होता उल्टा ठगाया जाता है. 
ऐसा समझना चाहिए । ह 


निशचयनयसे मोक्षमार्ग एक और एकरूप ( वीतरागतारूप ) ही है। जिसका कथन व्यव- 
हारियोंने सरागरूपसे किया है और निश्चयतयावलरूम्बियोंने वीतरागरूपसे किया है अर्थात्‌ एक ही 
वस्तुका दो तरह से वर्णन किया है अतः वर्णन ( कथन ) दो तरह का है। वस्तु दो तरह की नहीं 
है यह सारांश है । इसका खुलासा अन्यत्र किया गया है देख लेना अस्तु ॥२०॥ | 

नोट--श्रावकधमंके भेद व उनका स्वरूप आगे प्रकरण ३७ वें इलोक से लगाय विस्तारके 
साथ किया गया है ( चारित्राधिकारमें तथा १२ बारह ब्तों से श्रावककी ११ ग्यारह प्रतिमाएँ 
( कक्षाएँ ) बनती हैं, उनका कथन भी इलोक नं० १७४ में किया गया है सो देख लेना। श्रावकको 
प्रतिमाओंका धारण करना अनिवाय॑ रहता है। ब्रताचरण की तीव वहींसे डलती है, उसे नैष्ठिक 
श्रावक कहते हैं । 

आचार्य कहते हैँ कि मोक्षमार्गी ( मुम॒क्षु ) का कर्त्तव्य है कि वह तीन भेदरूप मोक्षमार्गमेंसे 


0:00:90.: 


पहिले सम्यग्द्शंन की आराधना ( प्राप्ति ) करें क्योंकि वह मूल है। 


तत्रादी सम्यक्त सम्॒पाश्रयणीयमखिलयस्नेन | 
तस्मिन्‌ सत्येव यतो भवति ज्ञानं चरित्र च ॥२१॥ 


पच्च 
सम्यक्त्वको प्राप्तव्य जानो मूल श्राचक घमका। 
जिस प्राप्त होते उदय होता ज्ञान अरु चारित्रका ॥ 
इस माँति क्रम है मार्गका जो “मोक्षमाग' विख्यात हैं । 
कर हस्तगत उसको प्रथम ही गुणी शिवपुर जात है ॥२१॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ तत्र | तींन भेदरूप मोक्षमार्गमेंसे [ आदौ अखिलयत्नेन 
सम्यक्त्व॑ समुपाश्रयणीयस्‌ ] सबसे पहिले हर तरह प्रयत्न करके सम्यग्दर्शनको प्राप्त करना चाहिए, 
( श्रावकका यह कत्त॑व्य है ) | यतः ] क्‍योंकि [ तस्मिन्‌ स॒ति एव ज्ञान चरित्र च भवति ] उस सम्य- 

' ग्दर्शनके प्राप्त होनेपर अवश्य ही सम्यग्ज्ञान व सम्यकचारित्र प्रकट होता है अर्थात्‌ ज्ञान और 


से 


चारित्र दोनों सम्यक्पदवीको प्राप्त कर लंते हैं, यह सारांश है ॥२१॥ 


पर भावार्थ--सम्यग्दर्शन मोक्षमागंकी पहली सीड़ी है, उसके विना ज्ञान और चारित्र सम्यक 
नहीं होते किन्तु मिथ्या हो रहते हैं और जब सम्मग्दर्शन प्राप्त हो जाता है तब वही ज्ञात्र. व 


सम्यग्दशन . ८ 


.  चोंरित्र जो उस समय मिथ्याज्ञान मिथ्याचारित्रके रूपमें रहता है, सम्यग्ज्ञान व सम्यकचारित्रके 
. “रूपमें परिणत हो जाता है अर्थात्‌ उनका नाम व भाव ( विशेषण ) बदल जाता है, यह विशेषता 
:  उत्पन्त हो जाती है। इसलिए सबसे पहिले उस सम्यग्दर्शनको ही मोक्षमार्गी भव्यात्माको प्राप्त 

: करना चाहिये | तभी उसका पुरुषार्थ सफल समझा जाता है ( समझा जायगा )। फलत: मोक्ष- 


- “भाय॑का वही मूल है, उसके विना संब निष्फल हैं ( साध्यके साधक नहीं हैं ) और यह नियम है कि 


:- जिसको एक वार भी सम्यग्दर्शन प्राप्त हो जाता है वह नियम से अर्धपुद्गल परावत्तेन कालके 


. भीत्तर मोक्ष चला जाता है आगे वह संसारमें नहीं रह सकता। सम्यग्दर्शंनका लक्षण आचार्य 


श्री स्वयं आगे बत्तानेवाले हैं ( २२ में ) | अतएव यहाँ बताना व्यर्थ है। यहाँपर तो उसकी प्राथ- 
_ मिकता और आवश्यकता मात्र बतलाई गई है किम्बहुना । 
इस इलोकमें 'यत्नेन' इस पद विशेषके रखनेका क्या महत्त्व है? यह विचारणीय है। साधा- 
-. रणतः हर एक कार्य यत्त या पुरुषार्थ पूवंक तो होते ही हैँ--कोई नई बात नहीं है फिर यत्नेन' 
-. “यह पद लिखनेकी क्‍या. विशेषता है, सो बताते हैं। यत्नका अर्थ या प्रयोजन यह है कि कोई 


-:  जीवनको सफल बनाना चाहंता है तो उसको चाहिए कि वह मोक्षके कारणभूत 'सम्यग्दर्शंन'को 


.: पहिले प्राप्त करे और जिस तरहसे भी हो प्राप्त करे चाहे उसके पीछे वत्तमान पर्यायकोी भी छोड़ना 
:“ पड़े तो भी निर्मोह होकर छोड़ देवे । इसका तात्पय यह है कि सम्यग्दर्शनका मूल्य सबसे अधिक 
..: है, कारण. कि उसके प्राप्त हो जानेपर सारी बलाएँ ( जन्ममरणादि ) छूट जाती हैं। लेकिन उसकी 
:  प्राप्तिका यही एक उपाय है कि वह मुमुक्षु भव्यजीव पेश्तर अपनी पर्याय बुद्धि ( संयोगी पर्यायमें 

. एकत्तव बुद्धि व राग हेषादिभाव ) छोड़ देवे, जो अनादिकाल्‍ढूसे हो रही है तथा अपने शुद्ध ज्ञायक 


_/ स्वभावमें उपयोगकों लंगावे अर्थात्‌ पर्यायदृष्टि छोड़कर ब्रव्यदृष्टि करे अथवा अशुद्धदृष्टि 


“छोड़कर शुद्धदृष्टि करे, तभी पुरुषार्थजी सफलता है। यह पुरुषार्थ जीवने अभीतक नहीं किया है 
:: , जो सम्यक पुरुषा्थ है और जिससे संसार छूटकर मोक्षकी प्राप्ति होना है। अतएव यत्न पद द्वारा 

' : उसीपर जोर दिया गया है। यद्यपि वस्तुका परिणमन स्वतस्त्र है, वह किसीके अधीन नहीं है-- 
' उसके लिये निमित्तकी आवश्यकता नहीं होती वह अपने आप होता रहता है तथापि व्यवहारनयसे 
, उसको पुरुषार्थ ( निमित्त ) के अधीन कहा जाता व माना जाता है, उसी दृष्टिसे यहाँ यत्नको 
-. मुख्य बतलाया गया है। तथा हमेशा एक-सा उपयोग नहीं रहता बदलता रहता है, अतएव पर्याय- 

- की दृष्टि होनेपर इस प्रकारकी रागबुद्धि ( कषाय या कर्मधारा ) स्वयं प्रकट होती है कि हम 


_ / ऐसा पुरुषार्थ करें ( निमित्त मिलावें ) और उसी प्रकार योगोंकी प्रवृत्ति भी वह करने रूगता है 


: इत्यादि परन्तु श्रद्धामें परिवत्तेन नहीं होता यह नियम है। 


५ जब सम्यग्दशनको प्राप्त करनेकी बुद्धि जीव ( आत्मा ) को हो तब समझना चाहिये कि 
, अब इसका भला ( कल्याण ) होने वाला है और उसकी सूचना उस जीवको स्वयं शुद्ध स्वसंवेदन 
... - हारा मिल जाती है, जिसे मानस प्रत्यक्ष या स्वाचुभव कहते हैं, और उसका आलम्बन एकमात्र 
आत्मा ही रहता है। पश्चात्‌ उसका संस्कार पड़ जानेसे बारम्बार स्मरण होकर उसीकी ओर 
. . ' जपयोगं जाता रहता है, जिससे वहू एकदम भूल नहीं जाता । फूछतः सच्चा प्रकाश सम्यग्द्शनके 


*८६ पुरुपाथंसिद्धयपाय 


प्राप्त होनेपर ही आत्मासें होता है, जिससे अनादिकालछीन मिथ्यान्धकार नण्ट हो जाता है व सही 
२ दिखने लगता है उसकी बदौलत सुमार्ग पर चलनेसे अभीष्ट स्थानकी प्राप्ति हो जाती है अतएव . 
सबसे बड़ा प्रथम उपकारी सम्यग्द्शन ही है ऐसा निश्चय कर लेना चाहिये। अस्तु ॥२१॥ 


सम्परदर्शन पहिला अधिकार न 
आचारय॑ निश्चय और व्यवहार दो नयोंकी अपेक्षा से सम्यग्दशंनका स्वरूप बताते हँ--- 


जीवाजीवादीनां तख्वाथानां सदेव कत्तव्यस्‌। 
श्रद्धानं विपरीताभिनिवेश्वविविक्त सात्मरूपं॑ तत्‌ ॥२२॥ 


े0 ेफ पच 
विपरीतता से रहित जो श्रद्धान हैं जीवादि का । 
सम्यक्त्व उसीका नाम है जो रूप हैं व्यवहार का-॥ 
व्यवहार हैं इसलिए कि सम्बन्ध हैं परद्ृव्यका । 
निश्चय उसे कहना जहाँ, सम्बन्ध हो निजद्वग्यका ॥२२॥. 


अन्वय अर्थे--[ जीवाजीवादीनां तच्चार्थानां | जीव अजीव आदि सात तत्त्वोंका जो [ विपरीता- 
सिनिवेशविविक्तं श्रद्धानं ] विपरीत ( मिथ्या ) अभिप्राय ( घारणा-मन्तव्य ) से रहित श्रद्धान किया 
जाता है वह व्यवहार सम्यग्दर्शत कहलाता है, कारण कि वह पराक्षितं है अर्थात्‌ मोक्षमार्गो- 
पयोगी जीवादि सात तत्त्वोंके श्रद्धानहूप है तथा [ यद्‌ आत्मरूपं ] जो सिर्फ परद्रव्योंसे भिन्‍त एक 
अपनी ( निज ) आत्माका श्रद्धान है वह निश्चय सम्यग्दर्शन है, | [ तत्‌ सद्ेच कत्तव्यम्‌ ] सो वह 
' श्रद्धान सदेव करता चाहिए अर्थात्‌ वह अनिवाय है क्योंकि उसके बिना आत्मकल्याण नहीं. हो 
सकता ऐसा आचायय॑देव” कहते हैँ ॥२२॥। । 


भावार्थ--निश्चय सम्यग्दशनमें मिथ्या अभिप्रायसे रहित. सिर्फ एकत्त्व विभक्तरूप (परसे 

भिन्‍न व अपने गुणोंसे अभिन्न ) अपनी आत्माके श्रद्धानकी मुख्यता रहती है जो स्वाश्रित कहलाती - 
है । और व्यवहार सम्यग्दर्शन्में मिथ्या अभिप्रायसे रहित पर द्रव्यों ( सात तत्त्वों ) श्रद्धानकी 

मुख्यता रहती है जो पराश्चित है, यह खास भेद समझना चाहिए। यद्यपि दोनों तरह॒की श्रद्धामें - 

, प्रदेशभेद आत्मामें नही पाया जाता है--एक आत्मामें- ही सभी तरहकी श्रद्धाएँ रहती हैं, अतएवं 

भेद नहीं मानना चाहिए अर्थात्‌ निश्चय संम्यग्दर्शन और व्यवहार सम्यग्दर्शन और व्यवहार सम्य- - 
हद्शंनमें भेद मानना व्यथ हैँ ऐसी आशंका हो सकती है ? तथापि विकल्परूप श्रढ्धां होनेसे भेद 


: १, एकर्वें नियतस्य शुद्धनयतो व्यांप्तुर्यदस्थात्मत:.। 
पूर्णज्ञानघनस्थ दर्शनमिह दंब्यान्तरेस्य: पृथक ॥. 
... सम्यर्दर्गनमेतदेव नियमादात्मा..च तावोनयं । ु । 
: तन्मुक्‍त्वा नवतत्त्वसन्ततिमिमात्मायमेको>्स्तु न: ॥६॥ समृयसारकलरूश । ह 


सम्यग्द्शन ् ध ८७ 


» अवर्य माना जाता है व मानना चाहिए | . अर्थात्‌ निश्चय श्रद्धामें कोई विकल्प नहीं होता और 

: व्यवहारअ्नद्धामें विकल्‍प होता है जो व्यवहारका रूप है। ऐसा होनेपर भी दोनों प्रकारके सम्य- 

गर्शतोंमें सम्यकृश्वद्धा ( विपरीताभिनिवेश रहित ) होनेसे ढ्रोनों कथंचित्‌ प्रामाणिक या मोक्षके मार्ग 

. * समझे जाते हँ--श्रद्धामें विपरीतता न होनेते । यदि कहीं श्रद्धामें विपरीतता हो जाय तो निःसन्देह 
- 'मोक्षमार्गता नष्ट हो जाय। जेसे द्रव्यलिंगीके श्रद्धामें विपरीतता होनेसे वह व्यवहारनयसे भो 
: मोक्षमार्गी नहीं माना जा सकता | इत्यादि-- 


ु .  विद्येषार्थ -यद्यपि यह प्रा-लक्षण ( विपरीताभिनिवेशरहित तत्त्वार्थ श्रद्धात ) निश्चय- 

. सम्यग्दर्शनका है, तथापि कारणमें कार्यका अरोप होनेसे व्यवहार या उपचाररूप भी है, यह विशे- 
_- पता है। इसके सिवाय जबतक सात तत्त्वोंका श्रद्धात विपरीत अभिनिवेश ( श्रद्धान ) से रहित 

- न हो, तवतक समुख्यरूप कारणके सदभावमें अकेले तत्त्वाथ॑श्रद्धानकों सम्यग्दर्शन मानना या 

' कहता भी सरासर उपचार या व्यवहार समझना चाहिए। सारांश यह कि 'सम्यग्दर्शन रूप कार्य 
.. तत्त्वार्थंश्रदधानरूप मख्य कारण, तथा विपरीत -श्रद्धानसे रहित नियमरूप ( अविनाभावों ) 
.. कारण, के सदभावमें ही होता है अन्यथा नहीं । तव विपरीत अभिप्राय॑ ( श्रद्धान ) रहित तत्त्वार्थ 
श्रद्धानमात्रको ही, जो कारणरूप है--उपचारसे या अभेद विवक्षासे, सम्यग्दर्शन ( कार्य ) मान 
: लेना व्यवहार नहीं तो और क्या है ? विचार किया जाय ! 


नोट--विप रीताभिनिवेश रहितका अथ्थे है, अग॒ृहीत मिथ्यात्त्वका. छटना | 


..: श्रद्धाभेद न होनेसे ही: ४ चार भेद बताये गये हैं ( विपरीत श्रद्धा नहीं होती ) अर्थात्‌ 
"सम्यग्द्शंनके अमेक तरहसे शास्त्रोंमें भेद बतायें गये हैं जेसे कि सर्वार्थसिद्धि टोकामें उपशम- 
क्षयोपद्मम-क्षायिक' तीन भेद बतलाये गये हैँ, घट्खण्डागममें भी ये ही ३ तीनों भेद बतलाये गये 


... हैं, राजवातिक, इलोकवालतिक सभी में इनका उल्लेख है तथा आत्मानुशासनमें १० भेद बतछाये 


गये हैं ( आज्ञासम्यक्त्वादि ) नाटक॑ समयसार भाषाछन्दोवद्धमें ९ भेद वतलाये गये हैं। सराग 
... वीत्तराग भेद तो सर्वत्र कहे गये हैं। इसके सिवाय निम्न ४-चार भेद भी.बतलाये गये हैं । अस्तु । 
“ इन सबमें मलकारणं तो एक है और वह ॒ विपरीताभिनिवेशरहित है' अर्थात्‌ विपरीताभिनिवेश 
' (मिथ्या भाव या श्रद्धान ) नष्ट हुए. विन्ा . सम्यग्दर्शन नहीं होता अतः विपरीताभिनिवेशका क्षय 
.( अंभाव ) होना ही चाहिए यह अनिवायं है सो वह सभी तरहके सम्यग्दर्शनों में चाहे वह निश्चय 
सम्यग्दर्शन हो या व्यवहार सम्यग्दर्शन हो, रहना जरूरी है, उसमें विवाद ( मतभेद ). नहीं हो 
... . सकता यह श्रव है। सिर्फ प्रयोजन भेद बतानेके लिए -४ चार भेद; चार तरहके माने गये हैं 
- समझना चाहिए।. ४. . । ह 





ऐ १्‌ .., क्षायिक सम्यग्दर्शन, कर्म भूमियां मनुष्यणी आर्थात्‌ द्रव्य स्त्री मनुष्यके भी होता है पर्याप्तक दक्षामें, इसमें 
सन्देह नहीं करता । जीवकाण्ड गोम्भट्सारकी गाथा नं० ७०४ तथा आगे ७१२ आदियमें भी देख लेना 
. संस्कृत.टीका एवं.पं० टोड़ रमल्छ॒जी कृत भाषा-टीकाममें खुलासा लिखा. हैँ। लेखक |. 


4८ पुरुषार्थसिद्धायुपोर्य 
सम्परदर्शनके चार भेद-और उनका पृथक्‌ २ प्रयोजन |. +#.... 
( १ ) तत्वार्थश्रद्धानं सम्यग्दर्शनम््‌ । जीवाजीवादिक सात तत्त्वों ( पदार्थों मा ह 
( सम्यक ) विपरीताभिनिवेशरहित श्रद्धा करनेको सम्यग्द्शन कहते हैं, ऐसा स्थविर आचार्य उमा - 
स्वामि महाराज अपने तत्त्वार्थसूत्र ग्रत्थमें नं० २ अध्यायमें कहते हैं। इसका अवाजन सिर्फ 
इतना है कि अन्यवादियोंके द्वारा माने गये तत्त्वोंका श्रद्धा करना सस्यग्दर्शन नहीं कहंछाता, 
कारण कि उनमें यथार्थता नहीं पायी जाती वे सब एकान्त द्वारा कल्पित किये गये हैं, उत्तका .. 
खण्डन हो जाता है। यूुक्ति आगम प्रमाणसे उच्की सिद्धि नहीं हीती, अतएव वे निराधार ; सिद्ध 
होते हैँ, जेसे कि सांख्य मतवालोंके २५ तत्त्व, नेयायिक मतवालोंके १६ तत्त्व, चावाक: मतवालोंके 
५ तत्त्व इत्यादि । फलत: जेनमत्तावलूम्बियोंके द्वारा अनेकान्त ( स्थाद्वाद-कथंचित्‌ कथन ) न्याय 
( दृष्टि ) से जो मोक्षमार्गोपयोगी जीव अजीव आदि सात तत्त्व सिद्ध किये गये हैं उनका श्रद्धान : 
करना ही 'सम्यग्दर्शन' है व हो सकता है--अन्यका श्रद्धाव करना सम्यग्दर्शन नहीं हो सकता।. 
इस प्रकार अन्यको व्यावृत्ति करना मात्र, उक्त सूत्र द्वारा सम्यग्दर्शनका लक्षण बतानेका प्रग्मोजन 
( उद्देश्य ) है ऐसा समझना । | ह कक 


( २) सच्चे देव गुरु शास्त्रकी श्रद्धा करना सम्यग्दशंन है। यह लक्षण भी पृथक्‌ प्रयोजन 
रखता है। अर्थात्‌ देवगुरु शास्त्रकी परीक्षा करके जो सिद्ध हों ऐसे सच्चे ( वीतराग सर्वज्ञ ) देवकी 
तथा उन्हींके द्वारा कहे गये सच्चे शास्त्रोंकी तथा उन्हींके अनुयायी ( शिष्य ) सच्चे तपस्वियोंकी 
श्रद्धा प्रतोति भक्ति आदि करनेको सम्यग्दर्शन' कहते हैं किन्तु उच्से भिन्‍न ( विपरीत ) जो कुदेव 
( रागी ढ्वेषी अल्पन्ञ ) हैं, उन्‍्हींके द्वारा बनाये गये जो रागादिपोषक शास्त्र ( कुशास्त्र ) हैं तथा 
उन्हींके अनुयायी जो पाखण्डी तपस्वी ( कुगुरु ) हैं, उत्तकी श्रद्धा भक्ति स्तुति करना सम्यग्दशंन 
नहीं है। ऐसा उचसे भेद करनेके लिए या उनके प्रति सेवाभाव या प्रवृत्ति हटानेके लिए उक्त 
लक्षण बत्ताया गया है। यह पृथक प्रयोजन है परसे व्यावृत्ति लक्ष्य है।. ४ 


( रे ) स्वपरका भेद ज्ञान करता सम्यग्दशंस है। अर्थात्‌ आत्मा ( जीव ) क्या है और पर 
( शरीरादि ) क्या है ? ऐसा पृथक्‌ २ समीचीन ( सम्यक्‌ ) ज्ञान व श्रद्धान करना सम्य्द्ंन 
कहलाता है। जबतक प्रत्येक पदार्थकी भिन्‍तताका यथाथ ज्ञान श्रद्धान न हो चबतक संस्यग्दशन 
हो ही नहीं सकता। पदार्थकी स्वतस्त्रताका ज्ञान होना अनिवार्य है, आत्माकी स्वाधीनताका 
जानना जरूरी है। इसका मुख्य प्रयोजन यह है कि जब यह प्रतीति हो जायगी कि मेरा आत्मा 
सब परसे भिन्‍त है तब स्वयं वह परमें रागह्वेघादि विभाव भाव नहीं करेगा, उत्तसे विराग हो 
जायगा, जिससे उसका भला होगा, भूछ मिटेगी जो कत्त॑व्य है एवं लक्ष्यभूत है, अर्थात्‌ वही जीव 
प्रतिज्ञाका निर्वाह ( पान ) कर सकेगा इत्यादि, परसे ममत्त्वका छुड़ाना इसका प्रयोजन है। 

(४ ) आत्मश्नद्घानं सम्यग्द्शनस्‌ | अर्थात्‌ अपनी आत्माका जो कि एंकत्त्व विभक्तरूप है, .. 
सम्यक्‌ श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है। इसका प्रयोजन सिफे अपना हो वर भरोसा. करनेसे मोक्ष . 


सेस्यनद्शब |... " ढ़ 


 _ होता है, परके वल-भरोसेपर मोक्ष नहीं होता । अतएव संदैव स्वावरूम्बन करना चाहिये, यह 


:'. बताना है। परावरूम्बत छोड़ना और स्वावलूम्बन करना ही उचित व हितकर है, यह सारांश 


 है।जबतक संयोगी पर्यावमें परका आलम्बन व ग्रहण त्याग रहता है तबतक जीव संसार से पार 


“-: नहीं होता, उसीकी चपेट में या धर-पकड में जीव उलझा रहता है यह नियम है, फिर भी समझसे 


: काम लेनेपर -वह संसारसे पार होता है कोई असंभव वात नहीं है इसलिए आगे शंका समाधान 
किया जाता है समझ लेता | 

गे . _नोट--उपरय॑क्त सभी . सम्यग्दर्शनोंमें मल वात्त 'विपरीताशिनिवेश रहितपना होना” अनि- 
* चाय है ध्यान रहे । | 

सम्यग्दर्शन हो जानेका परिचय ( ज्ञान ) केसे होता है ? इसका उत्तर निम्न प्रकार है। 


सम्यकत्वं तत्त्वतः सूक्ष्म केंचलछज्ञानगोचरस्‌ | , 
] ह ब्ए 2] 
गोचर स्वावधिस्वान्तपययज्ञानयोद्वयो: ॥३१७७॥ पद्चाध्यायी उत्तराध । 


,.. -अथ--सम्यग्दर्शन आत्माका अत्यन्त सुक्ष्म गुण है अतएव उसका परिचय ( निश्चय या 
ज्ञान.) प्रत्यक्षरूपसे पूरा तो केवलज्ञानके द्वारा होता है तथा अपूर्णरूपसे या थोड़ा २ प्रत्यक्ष 
: ( देश प्रत्यक्ष ) अवधि ( सर्वावधि-परमावधि ) ज्ञान एवं मनःपर्यय ज्ञानसे भी होता है। इसके 
“सिवाय उसका परोक्ष ज्ञान, मतिश्र त ज्ञानसे भी होता है ऐसा समाधान समझना चाहिए। अर्थात्‌ 
.... उसकी जानंकारीका होना असम्भव नहीं है किन्तु येन केन प्रकारेण सभी जीवोंको हो सकती है 
.. किन्‍्हींको प्रत्यक्षरूपसे व किन्हींको परोक्षरूपसे ( अनुमानादिद्वारा ) लेकिन प्रत्यक्षरूपसे, मतिश्रुत 
_ शान व देशावधिज्ञान द्वारा उसका परिचय नहीं हो सकता यह नियम है किम्बहुना | 
हमारा ( जीवका ) आत्म कल्याण केसे हो ? 
इस प्रश्नका उत्तर 


3 (१ ) संक्षेपमें उक्त प्रश्तका उत्तर एक ही है और वह सम्यग्दर्शन'को प्राप्त करना है, व 
: सिथ्यात्वको छोडना है। यही. एक अद्वितोय और सर्वोत्कृष्ट उपाय ( मुख्य ) है। दूसरा उपाय, 


. “चारित्रकों धारण करना या परिग्रह तथा कषायकों छोड़ना गोंण है--मुख्य नहीं है । कारण कि 


5 संसारकी भुख्य जड़ (नीव रूप ) मिथ्यात्त्व ही है उसीके होनेपर कषायभाव व परियग्रह धारण 


:- करना होता है, ये सव उसीकी डाछी पत्ते हैं। मिथ्यात्वकी बदौलत ही गति आदि सब प्राप्त 


- ' हुआ करती हैं। और मिथ्यात्वके छुट जानेपर एवं सम्यग्दर्शनके प्राप्त होनेपर क्रमशः अधिकसे 

:'- 'अध्विक अर्धपुदंगल परावत्तेनंकालमें सभी तरहका संसार छूट जाता है और सदा स्थायी मोक्ष प्राप्त 
' हो जाता है किन्तु मिथ्यात्वका अंश भी रहते संसार नहीं छुटता त् जन्म, मरण, रोग, शोक आधि- 

:  'व्याधि दुःख ही छूटते हैं च आकुलता छूटती है त्त परिग्रह व कषाय छूठती है तब निरन्तर जीव 

. -. “दुःखी ही रहता है किम्बहुना | इसीलिए आचारय॑ प्रवर स्थविर श्री कुन्दकुन्द महाराजने स्वविर- 

... चित॑ द्वादशानुप्रेक्षामें एक ही मुख्य उपाय आत्मकख्याणका बताया ( कहा ) हैं यथा-- 

श्र 


९० पुरुषाथसिद्धबुपाये 


दंसणसदक्ला भद्दा दंसणमद्दस्सण णत्यि णिच्चाणं। 

सिज्ञन्ति चरियभद्दा दंसणमद्धा ण सिज्झन्ति ॥१९५॥ एक्यानुप्रक्षा 
संस्कृतछाया-- दृशनश्नप्टाः अप्टा: दशनअप्टस्य नास्ति निर्वाणस्‌ । जश 

सिध्यन्ति चारिन्रत्नणा दशनभ्रष्टा न सिध्यन्ति ॥१०॥ सर 


अर्थ--जों जोव सम्यर्दर्शनसे भ्रष्ट अर्थात्‌ रहित हैं, जिनको सम्यग्दर्शन प्राप्त चही होता - 
या होकर छूट जाता है, वे मिथ्यात्वके रहते हुए मोक्ष नहीं जाते न जा सकते हूँ, तथा वे हो . 
महाश्रष्ट संसारमार्गी कहलाते हैं | ऐसा समझना चाहिए कि मिथ्यादुष्टि ही महाअ्रष्ट हँ--मोक्ष . 
मार्गसे च्यूत या महापातकी हैं । अतएव आत्मकल्याण के लिए 'सम्यर्दर्शन'को प्राप्त करता आद्य 
व मुख्य है--वही एक उपाग्र हैं। इसके विरुद्ध चारित्रको आत्मकल्याणका मुख्य उपाय मानना 
भ्रमपुर्ण है, इसलिए कि जो जीव सम्यग्दर्शन सहित होते हैं वे कदाचित्‌ चारित्र ( अन्तरंग वहिरंग 
या निरुचय व्यवहार ) से भ्रष्ट भी हो जायें तो भी वे शुद्धि करके ( छेंदोपस्थान् करके ) मोक्षकों 
जा सकते हैं किन्तु सम्यग्दशंन रहित जो जीव हैं वे चारित्र सहित होनेपर भी ( द्रव्यलिगी जैसे 
म॒नि ) मोक्ष नहीं जा सकते, यह अकाट्य नियम है। सारांश--सम्यग्दर्शत ही आत्मकल्याणका 
मख्य उपाय है--चारित्र ब कषायका त्याग-परियग्रहका त्याग मुख्य उपाय नहीं हैं यततः वह पशुओं 
तकके पाया जाता है, परल्तु वे मोक्ष नहीं जाते, सम्यग्दर्शनकी कमी होनेसे यह भाव हैं ।' 


नोट--सम्यग्दृष्टि ही अन्य सव विकल्पोंको छोड़कर अपने ज्ञायक स्वभाव आत्मामें ही 
उपयोगको लगाता है उसीका आलूम्वबन लेकर आत्मकल्य|ण कर सकता है अन्य कोई जीव नहीं 
ऐसा समझना चाहिये और वही यथाथे व्यवहार चारित्र धारण कर सकता है इत्यादि। 


तब यहाँ प्रदत होटा है कि क्या चारित्रका महत्त्व कम हैं? वह घारण नहीं करना चाहिये। 
इसका सयुक्तिक समाधाच 
(२ )-चारित्रका महत्त्व कमती नहीं है न उसके धारण करनेका निषेध है किन्तु वह 


सम्यग्दर्शनके साथ हो तो उसका महत्त्व है और वह घारण करने योग्य भी है क्योंकि उसीसे लक्ष्य 
( मोक्ष सुख ) की सिद्धि हो सकती है अन्यथा नहीं यह नियम है। चारित्र धर्म है और उसका 


१, उकतल्च-- 
न सम्यक्त्वसमं॑ किड्चित्रेकाल्ये त्रिजगत्यपि । 
श्रेयोइशेयक्च सिथ्यात्व्सम॑ नान्यत्तनभृताम ॥३४॥ रत्व० श्रा० समन्‍्तभद्राचार्य । 
अथ--तीन लोक और तीन काल में सम्यग्दर्शतके समान दूसरा कोई पदार्थ, आत्मा ( जीच )का 
कल्याण करने वाला नहीं हैँ वह अद्वितीय व अनुपम हैं। अतएवं उसीकी प्राप्ति व सेवा करना चाहिए 


और मिथ्यात्त्वके समान कोई दूसरा पदार्थ, क्षात्मांका अकल्याण ( अहित या बुरा ) करनेवाला नहीं है 
अतएव जीवोंको चाहिये कि उसको छोड़ देवें इत्यादि ॥३४॥ .: हु ॥ 


ध, हा | ह॒ ग ; 
सम्यग्द्शन ' ९१ 


«मं कारण सम्यग्दशंनत है-। फलतः सम्यग्दर्शनके सद्भाव (मीौजूदगी ) में ही ज्ञान व चारित्र पजनीय 
* (आदरणीय ) होता है अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनके होनेपर ही वह ज्ञान व चारित्र सम्यक (सत्य सही ) 
- कहलाता है; और मोक्षका मार्ग बनता है यह विशेषता उनमें आ जाती है। अन्यथा वे संसारका 
ही मार्ग रहते है । अतएव मल व मुख्य सम्यग्दर्शन ही सिद्ध होता है। निश्चय और व्यवहार दो 
- तरहका चारित्र होता है । निश्चय चारित्र तो निश्चय सम्यर्दर्शनके साथ ही आंशिक होता है जो 
-भुक्तिका कारण है। किच्तु व्यवहार - चारित्र जो शुभराग रूप होता है, गिरती अवस्थाका है जो 
.. पोछे होता है ।.भर्थात्‌ जब जीव शुद्धोपयोग ( वीतरागता ) से च्यूत्त होता है अर्थात्‌ हटता है तब 
वह शुभमें लगता है अर्थात्‌ ब्रत संयमादि धारण करनेमें लगता है, सो उससे पुण्यका बन्ध ही होता 
.” है निर्जरा चही होती, जिससे वह संसारमें तवतक रुका ही रहता है--मुक्त नहों होता | अतएवं 
_ बह भी हेय माता गया हैं, जिसको अज्ञानी जीव उपादेय समझते हैं । लेकिन अपवाद मार्गके समय 
| वक्ति हीनताके समय ) उसकों अवश्य ही धारण कारतना चाहिये, जिससे अशुभमें उपयोग न 
_. चला जाय, यह ध्यान रखना चाहिए व शंका मिटा देना चाहिये। वह भी कथज्चित्‌ महत्त्वकी 
चीज है--सर्वथा उपेक्षणीय नहीं हैं अपेक्षणीय है। चारित्रके प्रकरणमें ( ३७ में ) इसपर विस्तारसे 
प्रकाश डाला जायगा इत्यादि। सम्यग्दर्शनका आतुषंगिक या अविनाभावी सम्यकचारित्र माना 
_ गया है। कोई भी सम्यर्दृष्टि ऐसा न मिलेगा जिसको सम्यक्चारित्र न हुआ हो व मोक्ष न गया 
. हों ऐसा यथार्थ समझना चाहिये। अस्तु। सम्यग्द्शनादि तीनों र॒त्तत्रयरूप धर्म माने गये हैं जो 
_ परस्पर सम्बद्ध रहते हैं। इसके सिवाय-- 


सम्परदर्शनके दूसरी तरहसे भेद 


( १ ) निसर्गजभेद, (२) अधिगमज, भेद अथवा सराग व वीतरागभेद । 

(१) ६(क ) जो संम्यग्दर्शन, विना किसीके उपदेशसे स्वतः ही विपरीत अभिप्रायसे रहित 
प्रकट हो,. उसको निसर्गज या स्वभावज कहते हैं। इसमें मुख्यता, निमित्तकी नहीं होती और 
' ' खासकर उपदेश या शिक्षाकी आवश्यकता नहीं रहती । जेसे भेड़िया, शोर वगैरह पशुओं में क्ररता 
. श्रता स्वतः जन्मजात होती है, पक्षियोंमें उड़ना ( आकाशमें गमन करना ). आदि स्वभावत 
होता है, कोई उन्हें सिखाता नहीं है। इसी तरह निसर्गज सम्यग्द्शंन समझत्ता, यह तो आत्माका 

गुण है अतः बह कभी भी विकसित हो सकता है, कोई आइचर्य नहीं है। यद्यपि अन्तरंग ( दर्शन- 
 नसमोहका उपश्षमादि ) और बहिरंग ( जिनविम्बदर्शनादि ) निमित्त उस समय रहते हैं तथापि उनसे 
बह नहीं होता इत्यादि, किस्तु स्व्रकीय योग्यता ( उपादान ) से ही वह होता है यह खुलासा है। 


। (२) (ख ) जो सम्पग्दर्शन, दूसरेके उपदेश या शिक्षाकी मुख्यतासे उत्पन्न होता है 
*. उसको अधिगमज सम्यग्दर्शन कहते हैं। इसीका नाम देशना सम्यकत्व हैं, अथवा आज्ञा सम्यक्त्व 

४, ; है.। इसमें. परके उपदेश आदिकी मुख्यता रहती है खुदकी जानकारीकी मुख्यता नहीं रहती। 
- 'ऐसा जीव, केवल इतना ज्ञान व श्रद्धांत रखता है कि जिनेनद्र भगवान्‌का कहा हुआ सभी सत्य 





. १. 'उंक्तञ्च--दंसणमूलो ध॒म्मो व चारित्तं खलु धम्मो इत्यदि । 


९२ पुरुषाथसिद्धपाय - 


है--प्रमाणिक है' इत्यादि | अतः श्रद्धामात्से वह सम्परदृष्टि कहलाता है। अर्थात्‌ एक श्रद्धात गा 


स्वयं जानकर करना, और एक श्रद्धान, विना स्वयं जाने, आज्ञा मात्रसे करना, इनमें भेद है। .. 


लेकिन सामान्यतः श्रद्धानकी अपेक्षा दोनों ही सम्यग्दृष्टि हैं। इसी आधार. पर निसर्गज व अधि- 
गमज दो भेद किये गये हैं। 'पुरुषप्रामाण्यात्‌ वचनप्रामाण्यं' ऐसा न्याय है अस्तु। पुरुषमें प्रमाणता : 
प्रीक्षापुवंक विरोध रहित वचन ( कथन या उपदेश ) से ही होती है अतएव वह भी आवश्यक 
है--करना चाहिये इत्यादि। किन्तु विपरीत अभिप्राय (मिथ्यात््व ) से रहित होना सबत्र .. 
निवाय है। निसर्गजका अर्थ, स्वयंवुद्ध, और अधिगमजका अर्थ बोधितवुद्ध, भी होता है. . 
किस्बहुना-- हम 


सराग व बीतराग भेद 


( ग॒) रागके साथ जो सम्यदर्शन रहता है कर्थात्‌ जो राग से उत्पन्त नहीं होता, किन्तु . - 
वीतरागसे उत्पन्न होता है, परन्तु उसके साथ २ राग रहता है, उसको सराग सम्यर्दर्शन कहते * 
हैँ। फिर भी श्रद्धानमें अन्तर नहीं रहता, अतएवं वह मोक्षका मार्ग ( उपाय ) माना जाता हैं। 
अन्तर सिफ देरीसे मोक्ष जानेका है, अर्थात्‌ वह जबतक--सराग सम्यर्दष्टिको वीतरागता प्राप्त न .. 
होगी तवतक संसारमें ही रहेगा मोक्ष त जायगा इत्यादि । ह 


( घ्‌ ) रागके साथ जो सम्यग्दर्शन नहीं रहता रागको छोड़ देता है विरागके साथ रहता . 
है, उसको वीतराग सम्यग्दर्शन कहते हैं वह जल्दी से जल्दी जोबको मोक्ष पहुँचा देंता है यह . . 
भेद है। 


सम्यग्दशंन प्राप्त न होनेकी योग्यता ( सामग्री ) 
( पंचलव्धियोंका स्वरूप ) 


सम्यग्दशंन प्राप्त होनेके लिये पाँच लब्धियाँ ( प्राप्तियाँ ) बतछाई गई हैं, जिनके प्राप्त होने 
पर सम्यर्दर्शन प्राप्त होता है। उनके त्ाम १--क्षयोपशम, २--विशृद्धि, ३--देशना, ४--प्रायोग्य, ... 
५--करण इति। 


( १ ) 'क्षयोपशमलब्धि--ज्ञानावरणादि कर्मोका विशेष क्षयोपश्म होता, जिससे तत्त्व- 
विचार किया जा सके अर्थात्‌ तत्त्वविचारके योग्य वद्धिविशेषका उत्पन्त होना, जो संज्ञी पंचेन्द्रिय 


जीवोंके ही हो सकता है, नीचेवाले जीवोंके नहीं हो सकता यह नियम है। ऐसी योग्यता प्राप्त ..- 
हो जाना क्षयोपशमलब्धि है । 





१. क्षयका अथ--वत्तमानकालमें उदय आनेंवाले सर्वघाती स्पर्धकोंका उदयमें न आना ( रुक जाना ) तथा ने 
जागे उदयमे आनेवाले सर्वधाती स्पर्धकोंके निषेकोंका उपशमरूप हो जाना, उदयमें नहीं आना तथा शेष. 
द्शवाता स्पधकाका उदयमें मौजद रहना, क्षयोपंशमदरा कहलाती हुं। वत्तमानमें सभी स्पर्धकोंका ढ 


दव जाना, उपशम अवस्था कहलाती है। वत्तमानमें सभी स्पर्घकोंका क्षय हो जाना क्षय अवस्था ध 
कहलाती है, जो कर्माणद्रव्यको है अस्तु । | 


सम्यग्दशन तन ४... 9 ९३ . 


रे २--विशुद्धिलब्धि--मोहका अर्थात्‌ मिथ्यात्त्व आदि प्रकृत्तिका मन्द उदय होनेसे मच्दकषाय- 


... रूप परिणामोंका होना, विशुद्धिरव्धि कहलाती है जहाँ तत्त्व विचारका भाव ( रुचि ) हो सकता: 


: . है अथवा सामान्यतया मोहनीकमं” का मन्द उदय होना लिया जा सकता है। 


: (१) देशनालूब्धि--देवगुरु आदिका उपदेश मिलता अथवा उसकी धारणाका होना, 
देशनालव्धि कहलाती है। वह साक्षात्‌ मिलता है व पूर्वका संस्कार रहता है। जो समय पर 


... काम आता है। 


(४ ) प्रायोग्यलव्धि--विशेष योग्यताकी प्राप्ति होना, प्रायोग्यछव्धि कहलाती है। जैसे 
कि-य्यूवंवद्ध कमोंकी स्थिति घटकर, अन्त: कोड़ाकोड़ी सागरके वरावर रह जाय ( एक करोड़को 
एक करोड़ से गणित करना, कोड़ाकोड़ी कहलाता है, उससे कम ही स्थिति रह जाय, तथा आगे 
बंधनेवाले कर्मोकी स्थिति--अन्तः कोड़ाकोड़ीके संख्यातवें भाग बराबर कम होती जाय, अधिक न 
पड़े ) अर्थात्‌ उस समयसे लगाकर आगे २ स्थिति घटती ही जावे, जबतक सम्यग्दर्शंन प्राप्त न 
हो, और सम्यग्दरंन प्राप्त हो जानेके बाद भी वही क्रम जारी रहे । इसके सिवाय प्रायोग्य लूव्धि 
में--कितनी ही पाप प्रकृतियोंका त्या बंध होना भी मिट जाय ( प्रकृतिबंधापसरण )] ऐसी 
. अवस्थाका प्राप्त हो जाता ही प्रायोग्यलव्बि कहकातो है। इसीको काललूब्धिके नामसे भो कहा 

'जाता है। उसके अनेक भेद, सर्वार्थसिद्धिमें बतलाये गये हैं देख लेना। ३४ प्रकृतिबंधापसरण 
होते हैं ऐसा लव्विसारमें लिखा है किम्बहुना। 


.... तब प्रद्न होता है कि क्या स्थितिका घटना सम्यर्दृष्टि प्राप्त होनेके पहले हो ( मिथ्यात्त्व 
के कालमें ) होने लगता है कि सम्यग्दशन प्राप्त हो जानेके बाद ( पश्चात्‌ ) होता है ? क्योंकि 
प्ंचलव्धियोंका काल तो मिथ्यात्त्वका काल है।. 


इस. प्रइनका उत्तर निम्न प्रकार है-- 
पहिलेसे ही होने लगता है ) 
सम्मत्तहिम्ल॒ुह सिच्छो विसोहिवडढीहिं चड़ढमाणों हु। 
अंतोकीडाकीडि सक्तण्ह॑ वंधर्ण कुणई ॥ ९ ॥ लब्घिसार | 


 अथ :--जो जीव सम्यर्दर्गन प्राप्त होनेके सन्‍्मुख होता है अर्थात्‌ है तो मिथ्यादृष्टि 
.  'किस्तु सम्यग्दर्शनकी प्रागभाव दछ्शामें अवस्थित है, वह परिणामोंकी विशुद्धता वढ़नेके सबब 
( प्रति समय निर्मलता या मन्दता बढ़ती जाती है ) आयु कमंको छोड़कर वाकी ७ सात कर्मोंका 
. बंध, अंत: कोड़ाकोड़ी सागरकी स्थितिवाला द्वितीयादि समयोंमें अर्थात्‌ आगे २ पल्यके संख्यातवें 
:.. भाग स्थिति घटाता हुआ करता है और ऐसा करता हुआ अन्‍्तमु हत्त मात्र तककी स्थिति अन्‍्तमें 
. कर देता है। यह प्रायोग्यलव्धिका फल या माहात्म्य है, इसमें परिणामोंकी मुख्यता है। 


.. यह पहिला क्रम ( प्रक्रिया ) स्थितिबंधको कम करनेका है। इसीका दूसरा नाम ( १) 
पहिला स्थितिवंधापसरण है। परल्तु इसमें यह विशेषता है कि जब कोई सम्यक्त्वके सन्‍्मुख मिथ्या- 


९४ पुरुषार्थसिद्धयुपाय 


दृष्टि जीव ७ सात सौ या ८ आठ सौ सागर प्रमाण ( उतनी वार ) प्रारंभ जँंसा क्रम हूरा कह « 
र्थात्‌ स्थितिवंधापसरण पूरे करले तव कहीं एक प्रकृतिबंधापसरण होता हैं अर्थात्‌ एक प्रकृति े 
का बंध होना मिट जाता है अर्थात्‌ वंध नहीं होता। और उक्त क्रम ( धारा या शंखलछा ) ० , 
अनुसार ही पेश्तर स्थितिवंधापसरण करते हुए ३४ चौींतीस प्रकृतिबंधापसरण करता हु, 
प्रायोग्यलव्धिके कालमें ही ऐसा नियम है । 


यह प्रायोग्यलव्धि कब होती है ? 


जब सम्यकक्‍त्वके सन्‍्मुख मिथ्यादष्टि जीवके परिणाम मध्यम दरजेके होते हूँ | अर्थात्‌ जब न - . 
तो क्षपक्र श्रेणी चढ़नेवाले की तरह ऊँचे दरजेके विशद्ध परिणाम हों, जिससे नवीन बंधकी . स्थिति 
सर्व जधन्य पड़ रही हो तथा पूर्ववद्ध कर्मोको स्थिति, अनुभाग, प्रदेशसत्त्व, भी अति जघर 
( सूक्ष्म ) न रह गया हो । इसी तरह तीज्र संक्लेश परिणामवाले संज्ञी पंचेन्द्रिथ जीवकी तरह, 
नवीन बंबकी उत्कृष्ट स्थिति न पड़ रही हो, और पूर्ववद्ध कर्मोक्नी स्थिति-अनुभाग-प्रदेशसत्त्व भी 
उत्कृष्ट नहीं होना चाहिये। ऐसी मध्यम योग्यतावाले परिणामकों हीं 'प्रायोग्यलूब्धि' कहते हैं 
तभी वह होती है। गाथा नं० ७।८ लबव्धिसार। यह सब सम्यग्दर्शन प्राप्त होनेकी सामग्री है । 
यह वार २ मिल जाती है, परन्तु सम्यग्दर्शन प्राप्त नहीं होता। क्योंकि विना केरणलूब्धि 
(५वां ) प्राप्त हुए, सम्यग्दर्शन नहीं होता यह नियम है। और करणलब्धिरूप परिणामोंके 
होने पर उसे कोई रोक नहीं सकता ; नियमसे वह हो जाता हैं। तथाहि आगे कहा जाता है-- ' 


(५ ) करणलब्धि--कारणका अर्थ परिणाम है। अतः सम्यग्दर्शन प्राप्त होनेके योग्य परि- 
णामोंका प्रकट होना, करणलब्धि कहलाती हैं। वे परिणाम जब ऊँचे दरजेके विशद्ध होते हैं, जो - 
अनुपम और अपूर्व हों, जिनका मिलान न पीछेवालोंसे हो न आगेवालोंसे हो भर्थात्‌ पहिले करण- 
लब्धि माडनेवाले और पीछे करणलब्धि माँड़नेवाले सभी सदुश जीवोंसे जब सद॒श या विसद्श . 

परिणाम हों तथा सम समयवाले भर्थात्‌ साथ २ करणरूब्धिवाले जीवोंके परिणाम संदश या समान . 
हों अथवा उन्तमें भेद न हो सके, तव सम्यक्त्वके घातक कर्मों (७या ५ प्रकृतियों ) का उपशम - 
क्षयोपद्म या क्षय होता है और सम्यग्दर्शंन प्रकट हो जाता है यह नियम है। 


वे परिणाम तीन तरहके होते है (१) अधःकरण (२) अपूर्वकरण ( ३ ) अनिवत्ति- _ 
करण । अधःकरणमें त्तीचे-ऊेचे वालोंके परिणाम समान मिलते हैं | -अपुर्वकरणवालोंके परिणाम 
कभी एकसे नहीं मिलते । अनिवृत्तिकरण वालोंके परिणाम समान ( एकसे ) ही होते हैं---भिन्‍्न 
प्रकार नहीं होते यह तात्पय है । यही पाँचवीं रव्धि सर्वोत्कृष्ट है जिससे साध्यकी सिद्धि होती है । 
शेष चार लव्वियाँ अनन्तवार होती व छूट जाती हैं परन्तु मिथ्यात्त्व नहीं छटता इति-। 


मिथ्यादृष्टि दो तरहके होते है ( १) सादि मिथ्यादृष्टि ( २) अचादिमिथ्यादष्टि | सादि - 
मिथ्यादृष्टि उच्तको कहते हैँ, जिनको एक बार सम्यर्दर्शन प्राप्त होकर छूट जाय और भिथ्यादर्शन 

पुनः प्राप्त हो जाय । यदि वह थोड़े ही काल रहे तो उसका वाह्य आचरण नहीं वदलता और यदि. 

. अधिक समय रहे तो वदल जाता है। उसका उत्कष्टकाल - संसारमें रहनेका कुछ:कम अधेपुद्गल 


५ रे ह 
सम्यगद्शन ब्णु 


.. परादत्तंन मात्र है ( अधिककी म्याद चहीं है) उतनेमें योग्यता प्राप्त कर कभी भी मोक्ष जा 
. सकता हैं। इस तरह वारस्-वार सम्यर्दर्शन प्राप्त होकर बार २ छूटनेपर अर्धपुद्गल परावत्त॑त्त- 
« कालमेंसे घटती होता ही जायगा ऐसा समझना चाहिए। पुरा अर्धपुदूगल परावत॑नकाल, पहली 
वार सम्यरदर्शन प्राप्त होनेवाले सम्यग्दृष्टि जीवके माना जाता है, सभीके नहीं यह तात्पय है। 

' जघन्यकालू मध्यम अन्तर्मुहुर्तका है । 

... .... 'मोढ--अच्त: कोडाकोडी सागरकी स्थिति प्रायोग्य लब्धिसे लेकर सम्यर्दर्शन प्राप्त हो जानेतक 
हे होती है अर्थात्‌ आगे भी होती है और पीछे भी होती है कोई एक 5 नहीं है । लेकिन कारण- 

'कार्यभाव करण रूव्धिके साथ ही सम्यग्दर्शनका है अन्यके साथ नहीं यह तात्पर्य है इति । 
सम्यग्दर्शनका महत्त्व ( निष्कर्ष ) 


जा संसारत एवं घावति पर, कुवे5हमित्युच्चकै- 
दुवारं नलु मीहिनासिह महाहझाररूप तस:ः ॥। 
तद्भूताथपरिग्रहेण विलय यदय्येकवार बजेत्‌ | 
तत्कि ज्ञानघनस्थ वन्धनमहो भूयों भवेदात्मन;? ॥५७॥ समयसारकलश । 


. करणलूब्षिके द्वारा किस प्रकार मिथ्यात्व द्रव्य नष्ठ होता हैं? इसका प्रदर्शन किया 
ह जाता है। 
( निम्तित्त कत्त त््वकी अपेक्षा चर्चा है 

ह जिस भव्य योग्यता सम्पन्त जीवको सम्यग्दशशन प्राप्त होनेवाला होता है, उसके पाँचवीं 
... करणलूब्धि (योग्यपरिणामोंकी प्राप्ति) होती है अर्थात्‌ जिन विशेष परिणामोंके निमित्तसे मिथ्यात्व- 

द्रव्य हटंकर सम्यग्दरशंत प्राप्त होना है वे सर्वोत्कृष्ट नम्बर ३ के 'अनिवृत्तिकरण” नामके अति: 
निर्मेल परिणाम उत्पन्न, होते हैं। उनके निमित्तसे, क्रमशः ७ सात आवद्यक काय पूर्वमें होते 
. हुए--आठवाँ कार्य 'अन्तरकरण ( दूर करना या यहाँ वहाँ हटाना ) और नवमाँ कार्य, उपशम 
:.. करना रूप किया जाता है या होता है। तव उदयकालमें मिथ्यात्त्व द्रव्यके निषेक मौजूदन 


१, किमन्तरकरणंणाम ? विपक्खिय कम्माणं हेट्टिमोवरिमट्टिदीओ मोत्तण मज्जे अन्तोमुहुत्तमेत्ताणं । 

। ट्विदीणं. परिणामविससेण णिसेगाणामभावीकरणमंतकरणमिदि भण्णदे ॥ 
हल - ' जयधवल अ० पृ० ९५३ 
अर्थ : विवक्षित कर्मेके निपेक, जो आगे समयोंमें उदयमें आवेंगे तथा पिछले समयोंमें उदयमें आ चुके हैं 
.. उनको छोड़कर वर्तमान कालमें जो उदयमें आने योग्य हों, उत्तकों अन्तर्मुहृत्तके लिये उदयके 
:- अयोग्य कर देना या दूर हटा देना अन्तरकरण कहलाता है। उसमें निम्मित्तकारण जीवके विशेष 

* निर्मल परिणाम होते हूँ इति | 

अथवा--अधिक स्थितिवाछे और कम स्थितिवाले ( उत्कृष्ट व जघन्य स्थितिवाले ) निषेकोंको छोड़कर 
मव्य स्थितिवाले ( मध्यवर्ती ) कर्मोको उदयके अयोग्य करना अन्तरकरण कहलाता हैँ समझ लेना । 
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नेके कारण उनका अभाव ( कार्यहीनता ) हो जाता है अर्थात्‌ अन्तमुहूर्त तक मिथ्यात्वका - 

व्य दवा रहता है अथवा उदयमें आनेसे दूर ( अन्तर या वंचित ) रहते हूँ ( उदयाभावी क्षय ) 
यह तात्वर्य है। अन्तरकरण और उपच्मकरण का स्वरूप नीचे टिप्पणी में छिखा हैँ सो समझ 
लेना । अभी यहाँ पर करणलब्बिके ३ भेद ( जातियाँ ) और उनमे होनेवार आवश्यक था ५ 
नव प्रकारके विशेष कार्य बतलाए जाते हैं यथा-- ; 


( १ ) अधःकरणमें ४ चार आवश्यक होते हैं। १-तमय २ अनंतगुणी विशुद्धता 
( निर्मलता ) का होना (२) स्थितिवंधापसरणका होना आर्थात्‌ नवीत बंधकी स्थिति एक 
२ अन्‍्तमुंहत्तं कमती होते जाना ( ३ ) प्रशस्त ( पुण्य ) प्रकृतियों ( कमों ) का अनुभाय . ( रस ) .. 
अनंतगणा वढ़ते जाना ( अनुभाग वर्धन ) ४--अप्रश्नस्त ( पाप ) प्रकृतियोंका अनुभाग, समय 
२ अनंतवें भाग घटते जाना कुल ४ आवश्यक | ० 


(२ ) अपूर्वकरणमें ३ तीन आवद्यक होते हैं। १--पूववद्ध कर्मोकी स्थितिकों अन्तमु हूत्ते 
घटाना, भर्थात्‌ स्थितिकांडक घात करना, २--पूर्ववद्ध कर्मोकि अनुभागको अन्तमूह्त्तं तक घठाचा _ 
्ीत्‌ अनुभागकांडक घात करना, ३--एुगश्रेणी निर्जया करवा कर्थात्‌ असंख्यात गुणितं कर्मो 
को निर्जराके योग्य करना कुछ ३ हुए। 


( ३ ) अनिवृत्तिकरणमें २ दो आवश्यक होते हैँ। १--अन्तकरण करना ( वत्तंमानमें 
उदय आनेवाले मिथ्यात्त्वके निपेकोंको दूरकर देना या हटा देता अथवा उदयमें न बाने देना या. 
उसके अयोग्य कर देना ( उदयाभावी क्षय करना ) २--उपशमकरण करना अर्थात अगले समय 
में उदय आनेवाले मिथ्यात्वके निषेकोंका उपशम कर देंना। इस तरह सब तरहकी वंदिश - 
( रुकावट ) हो जानेसे ही मिथ्यात्त्व द्रव्य नष्ठ होता है यह विधि है अस्तु । 


अथ--अनादि कालसे संसारी जीवोंको, परद्रव्यके कर्तापनेका ( कि हम सभीके कर्ता हैं ) 
मिथ्या अहंकार हो रहा है, यही अज्ञानरूपी अन्धकार छाया हुआ है, अतएवं सत्यार्थ नहीं सुझता 
( यथार्थ नहीं दिखता ) यह दुःखकी वात है। आचार्य कहते हैँ कि यदि निरचयके ज्ञान या 
आलम्वनसे एक वार भी ( अन्तमु द्वत्तंको ) मिथ्यात््व छटकर सम्यक्त्व उत्पत्त हो जाये ( सम्य- 
ज्ञान सम्यग्द्शन रूप सूर्यका प्रकाश हो जाय ) तो फिर किसी प्रकार भी वह जीव संसारमें वधा 
या सका नहीं रह सकता--अधिक से अधिक उसका निवास संसारमें अर्धपुद्गल' परावत्तंत काल 
तक ही रहेंगा यह नियम हैं। वस, यही सम्यग्दर्शतका अन्तिम निष्कर्ष ( निचोड़ ) है ऐसा समझना 
चाहिये ओर यह आइचये या कुतूहलसे भी नहीं कहा. जा सकता कि. सम्यगृदर्शन प्राप्त होने पर 

सम्यग्दृष्टि' संसारमें हमेशा वंधा रहता है। वेसा कहना गरूत है, अज्ञानता है। तेंथा-- .. 


इसी तरह यह कहना भी गलत ( असत्य ) है कि सम्यग्दुष्टिके वंध नहीं होता। यथार्थ . 
वात ( सत्य कथन ) यह है कि सम्यगृदर्शन - प्राप्त होनेके कालसे सम्यग्दष्टिके अनंत संसारका 
वन्व नहीं होता । उत्कृष्ट स्थितिवाले कर्म ( मोहादि ) नहीं वँबते किन्तु अल्प स्थितिवाले ( अन्त: - 
कोड़ाकोड़ीसे कम स्थितिवाले ) कर्म वरावर बँधते हैं, सर्वथा. निर्वन्‍्ध वह नहीं हो जाता, जवतक 


सम्यूदशन ह ५९७ : 


_संयोगीपर्याय मोजूद रहती है, यह विशेषता बतलाई गई है। द्रव्यदष्टिकी अपेक्षासे तो कभी 
- जीव (आत्मा ) वंधता ही नहीं है, वह अबंध--परसे भिन्न शुद्ध है इत्यादि । सम्परदर्शन संसारकी 
.. जड़ ( मिथ्यात्त्व ) को नष्ट करता है। मिथ्यादृष्टिका संसार अनादि अनंत रहता है, अस्तु । 


४... क्रमवद्धपर्यायका ज्ञान व श्रद्धान किसको हो सकता है? इसका उत्तर--सम्यग्दष्टिको 

ही हो सकता है जो ज्ञायक स्वभावका आलम्बन करता है, सर्वज्ञताका' अस्तित्व अपनेमें 
निश्चित करता है अर्थात्‌ जो आस्तिक है वही क्रमवद्ध पर्यायका विश्वास कर सकता है किन्तु 
. जो नास्तिक हैं वह नहीं कर सकता यह नियम है, ऐसा जानना अस्तु। पर्याएं मात्र क्रमसे 
: होती हैँ, जिस क्रमसे स्वंज्ञ केवलीने देखी हैं, उसी क्रमसे वे होती हैं अन्यथा (क्रम भंग करके ) 
नहीं होती चाहे कोई कुछ भी करे, सब व्यथ है, मिथ्या मान्यता है। अथवा पूर्व पर्यायका व्यय 


. » होकर ही उत्तर पर्यायका उत्पाद होता है, यह क्रम हमेशा अटल रहता है। अर्थात्‌ वह नहीं 


.. बदलता यह क्रमबद्धता पाई जाती है इसको समझना चाहिये | 
अधिगमसज सम्यर्दर्न के भेद 


( ६ ) स्वाधिगमज, (२) पराधिगमज | 


' (के ) जो सम्यग्दर्शन स्वयं ही जीवादि तत्त्वों की प्रमाणनयादिके द्वारा जानकारी प्राप्त 
.. करके उत्पन्त होता है, उसकी स्वाधिगमज सम्यग्दर्शन कहते हैं। यह महान्‌ दृढ़ या पक्का होता 
: है, कर्थात्‌ उसमें भ्रम या सन्देह नहीं होता इत्यादि, उसमें भारी विशेषता रहतो है। यदि 

' कदाचित्‌ कोई ऐसी दढ़ श्रद्धावाले सम्यग्दृष्टकों भुलाना हो तो वह कदापि नहीं भूल सकता । 


हा तभी तो बड़े २ उपसर्ग घोर दःख दारिद्र आदि उपस्थित होनेपर भी वह विचलित नहीं होता 


ह | मेरुकी तरह अटल रहता है अतः यह सर्वोत्कृष्ट है, प्रथम उपासनीय है। 


ह (ख )जो सम्यग्दर्शन, परके उपदेश आदिके द्वारा जीवादि तत्त्वोंका कथंचित्‌ ( कुछ ) 
... ज्ञान होनेपर या न होनेपर खाली आज्ञा या उपदेश पर निर्भर रहकर उन जीवादि तत्त्वोंका श्रद्धान 
.- करता है व कराता है, उसको पराधिगमज सम्यगर्दर्शन कहते हैं, जो अपेक्षाकृत कमजोर होता है। 
.... अर्थात्‌ वह संभवतः कुछ. विक्ृत हो सकता है, रूप बदल सकत्ता है। वह विवेक रहित तोता 
.. जेसा है। 
. जैसे किसी कमवद्धि विद्यार्थीको, जो स्वयं परीक्षा नहीं कर सकता, मास्टर ( शिक्षक ) 
' बताता है कि दो और दो २+ २ मिलाकर ४ चार होते हैं॥ वह विद्यार्थी उसको सत्य मान लेता 
. , है कि गुरूजीका बताना सही व सत्य है और वेसा विश्वास या श्रद्धान भी वह कर लेता है। फिर 
. कुछ समय बाद कोई इच्स्पेक्टर ( निरीक्षक परीक्षक ) शाला ( विद्यालय ) में आकर परीक्षा लेता 


.... १. सर्वज्ञताः आंत्माका स्वभाव है वह ज्ञेयके निमित्तसे नहीं होती स्वतः होती है। पंचास्तिकाय 
गा० ४१ टीका । | 
१३ 
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है और पूछता है कि विद्याथित्‌ ! २ और २ दो कितने होते हैं ? विद्यार्थी तुरन्त उत्तर देता है कि .. 
साहब ! ४ चार होते हैँ । इसपर वह परीक्षक उसकी वुद्धिकी परीक्षा करने को पुनः पूछता है कि ' 
विद्याथित्‌ | तुमारा उत्तर गलत है, तीन और एक ३+ १७४ मिलाकर चार होते हैं । यह सुनकर 
विद्यार्थी भ्रममें पड़ जाता है कि गुरूजीका वताया सत्य हैं कि आफीसर साहवंका वतायां स॒त्य हैं ? ' 
यह निर्धार न कर पाने से निरुत्तर रह जाता है व अचक जाता है अथवा कह देता है कि हमें तो . 
गरूजीने ऐसा ही बताया था कि दो और दो चार होते हैं। तव साहब (परीक्षक ) समझ जाता है. 

कि यह विद्यार्थी कमबुद्धि है, स्वयं परीक्षा ( निर्णय ) नहीं कर सकता, खाली र॒ट लेता है. 

इत्यादि | पदचात्‌ जब वही बात ( प्रदन ) दूसरे तीत्र वुद्धिवाले छात्रसे परीक्षक पूछता हैं तब वह . 

नि:शंक होकर जवाब देता है कि साहव दोनों सही हैं २ दो में २ दो मिलाने पर भी चार ४ होते ... 
हैँ और ३ तीन में १ मिलाने पर भी ४ चार होते-हैं, कारण कि वह जोड़ आदि हिसाव खुद 
जानता था | साहब उसको वृुद्धिमान समझकर खुद होता है व इनाम भी देता है। वस ऐसा ही .: 
हाल स्वाधिगमज व पराधिगमजका है | स्वयं परीक्षा करता या जानना श्रेष्ठ होता है। ह 


जीवतर्त्व द्रव्यके भेद । द 


१ संसारी, २ सिद्ध ( मुक्त )। संसारियों में च्रस व स्थावर | त्रसोंमें दो इन्द्रीसे पड्चेन्द्री ' 
तक ४ भेद । अथवा भव्य या अभव्य । भव्योंमें निकट भव्य, व दूर भव्य, व दरानदर भव्य, ये तीन 
भेद होते हैं। निकट अंव्य (व्यक्त सम्यग्दृष्टि ) तज्डव मोक्षगामी या दो-चार भवमें ही मोक्ष 
जानेवाले होते हैं। दूर भव, ( अव्यक्त सम्यर्दष्टि ) “कई भवों के बाद मोक्ष जाने वाले होते हैं। 
दूरानदूर भव्य, कभी मोक्ष नहीं जाते सिफ उन्तके मोक्ष जानेकी शक्ति मात्र रहती है जिससे वे 
भव्य कहलाते हैं किन्तु उनकी शक्ति कभी व्यक्त नहीं होती अर्थात्‌ कार्यपर्याय प्रकट नहीं होती 
अतएव वे सदाकाल अभव्योंकी तरह संसारमें ही निवास करते हैं ॥ अभव्य जीवोंके उस जातिकी _ 
शक्ति ही नहीं रहती, जिससे वे मोक्ष जा सकें । ये सब शक्तियाँ पारिमाणिक भावरूप हैं--स्वाभा- 
विक व अक्नत्रिम हैं, नैमित्तिक या औदयिकादि रूप नहीं हैं, यह वस्तुका स्वभाव है इत्यादि] 
संयोगी पर्यायमें शुद्ध व अशुद्ध दो भेद माने जाते हैं | अजुद्ध भेदोंमें वहिरात्मा जीव हैं | और शुद्ध 
भेदोंमें अपूर्ण शुद्ध--अन्तरात्मा हैं और पूर्ण शुद्ध-परमात्मा हैं। परमात्मामें सकल प्ररमात्मा 
अरहन्त हैं और निकल परमात्मा सिद्ध हैं इत्यादि] तथापि सभी द्रव्योंमें. जीव द्रव्य, ज्ञानवान्‌ 
चेतन, होनेसे श्रेष्ठ द्रव्य है किम्बहुना । न आहत 0३5 


- द्रव्पोंके भेद 
१ जीवद्रव्य, २ पुद्गल द्रव्य, ३ धर्म द्रव्य, ४ अधर्म द्रव्य, ५ आकाश द्रव्य, ६, काले द्रव्य 


इनमें जीव द्रव्यको छोड़कर शेष ५ द्रव्यें अजीव द्रव्यें हैं ( ज्ञानशुन्‍्य जड़ हैं )। इनका लक्षण निम्न 
प्रकार है। 


१--पुदुंगल द्रव्य--जो द्रव्य घटती-बढ़ती है अर्थात्‌ मिलती विछुड़ती है, उसको पुद्गल द्रव्य 
कहते हैं | या संयोगी पर्याय जिसके होती है या विकार रूप होती है। 


सम्यग्दशन हो रस 


२--धर्मद्रव्य--जों जीव व पुद्ग दोनों क्रियावान्‌ द्रव्योंके चलनेमें सहायता देती है 
उसको घंमद्रव्य कहते हैं । जेसे मछलीके चलनेमें जल सहायता देता है। 


हि ३--अधर्मद्रव्यं-जों जीव -पुद्गल दोनोंको स्थित होनेमें सहायता देती है, उसको अधमे 
. द्रव्य कहते हैं । जेसे पथिकको छाया मदद देती है। 

... ४--आकाझ द्रव्य-जो सभी द्रव्योंकी ठहरनेके लिए स्थान देती है, उसको आकाश्ष द्रव्य 
पर कहते हैं । 
'.... ४--काल द्रव्य--जो सभी द्रव्योंकी परिणमतया परिवर्तन करनेमें सहायता देती है, उसको 
_ कालद्रव्य कहते हुँ |--पत्चास्तिकायके भेद | 


ह नोट--उपयुंक्त छह द्वव्योंमेंसे कालद्रव्यको छोड़कर शेष पाँच द्रव्यें अस्तिकाय कहलाती हैं 
: कांरण कि उनके प्रदेश परस्पर मिले हुए सदेव रहते हैं, पृथक नहीं होते । कालद्रव्यके प्रदेश, एक २ 
: , पृथक रहते हँ---इकट्ठे नहीं रहते इत्यादि | 

। 5 आंकाशदइद्रव्यके भेद 
। ६-लोकाकाश, २--अलोकाकाश | आकाशद्रव्य के प्रदेश यद्यपि अखंड ( मिले हुए ) 
. रूप रहते हैं तथापि आधेय भूत पदार्थोके- सदभावसे दो भेद माने जाते हैं। जहाँ पर छहों द्रब्यें 

._ संयोगरूपसे रहती हैं, उसको लोकाकाश कहते हैं और जहाँ पर एक अकेला आकाश ही रहता है 
... उसको. अलोकाकाश कहते हैं। - गत 
9 कालद्रव्यके भेद... 
१--निरचयकाल द्रव्य. २--व्यवहारकाल द्रव्य । 

. निदचयकाल द्रव्य--जो परिणमनस्वभावंवाले मूल कालाणु हैं, उत्ततो तिए्चयकाल द्रव्य 

कहते हैँ । जेसे रत्नोंकी राशि ( ढेर रूप ) पृथक २ रूप। 


२-व्यवहारकाल द्रव्य--जो मल द्रव्य ( कालाणु ) की पर्याएँ होती हैं समयादि रूप, 
उनकों व्यवहारकाल द्रव्य कहते हैं, जिसके अनेक भेद होते हैं। 


पुद्गलद्रव्पके भेद 
१--अणुरूप, .. २--स्कन्धरूप । 


१ अणरूप--जिसका परिमाण एक. प्रदेशमात्र होता है, कम या बढ़ नहीं होता, उसको 
अणुरूप पुदुगलद्गव्य कहते हैं | उसमें रूप रस गंध स्पर्श रहता है। उसमें बहुग्रदेशी बननेकी 
_ शक्ति, संभावना सत्यरूप मानी जाती है। अर्थात्‌ उसको बहु प्रदेशरूप कार्यपर्याय प्रकद्‌ नहीं 
. :: होती] फलछतः स्कृंघ अवस्थामें भी उसका पृथक्‌ २ ( मूल) प्रिमाण उत्तना ( एक प्रदेशमात्र ) 
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ही रहता है, वह अधिक क्षेत्र नहीं घेर लेता । हाँ, संकोच विस्तार शक्ति उसमें मांनी गई हैं जो. 
स्कंघ पर्यायके समय कार्य करती है अर्थात्‌ अपना परिचय देतो है--स्कंध अवस्थामें ही संकोच 
विस्तार होता है, पृथक अवस्थामें नहीं यह तात्पय है अस्तु । 


२--स्कंधरूप पुदूगल--अनेक परमाणुओंके परस्पर मिलनेसे अर्थात्‌ अपने २ रूप रस 
गंध स्पर्श के द्वारा परस्पर संयोग होनेसे, जो स्कंधरूप पिंड अवस्था उनको होती है, उसको :. 
स्कंबरूप पुद्गलद्रव्य कहते हूं । । 


सामान्यतः पुदूगलद्गव्यके ६ छह भेद 


१--सूक्ष्मपुद्गल--जो पुदुगलद्वव्य ( परमाणु या स्कंधरूप ) दृष्टिगोचर न हो अर्थात 
देखनेमें न आवे, उसको सूक्ष्मपुदूगल कहते हैं, जैसे कार्माणद्रव्य आदि । 


२--स्थूलपुदगलद्रव्य, जो दृष्टिगोचर हों व अन्यत्र ले जाये जा सकें, उनको स्थूल पुद्गल 


कहते हैं जैसे घत, दध, पानी आदि । 


३--मूक्ष्मस्थूल पुद्गलद्रव्य--जो दृष्टिगोचर तो न हों ( आँखोंसे न दिखें ) किन्तु कानों 
आदिसे सुने जाँय, ग्रहण किये जाँय, या जाने जाँय, उनको सूक्ष्मस्थूल पुद्गलद्गव्य कहते हैँ । जैसे 
बब्द गंध आदि । 


४--स्थूलसूक्ष्म पुद्गलद्रव्य--जो दृष्टिगोचर तो हों किन्तु पकड़नेमें न आवें. उनको 
स्थूलसूक्ष्म पुद्गलद्रव्य कहते हैं । जेसे प्रकाश छाया अन्चकार आदि | 

५--स्थूलस्थूल पुद्गलद्रव्य--जो दृष्टिगोचर हों, तोड़ेफोड़े जाँय एवं अन्यत्र लछेजाये जा 
सके किन्तु पुनः जुड़ न सकें, उनको स्थृलस्थूल पुद्गलद्रव्य कहते हैँ | जेसे पत्थर काछ इत्यादि । 

६--सूक्ष्मसूक्ष्म पुद्गलद्गवव्य--जिनकी शक्तिका अर्थात्‌ अविभाग प्रतिच्छेदों का और दूसरा 
भेद न हो सके न किया जा सके, उन पदार्थों को सृक्ष्मसूक्ष्म पुदगलद्रन्य कहते हैं । जैसे परमाण 
जघन्य गुणवालले, जिनका वंवन न हो सके ( वंधके अयोग्य पुदुगलके निर्बंध परमाण ) दो गण 
कम से कम अधिक हों तो बंध होता है अन्यथा नहीं । 

नोद--पुदगलद्गव्यके अनेक तरहके परिणमन (पर्यायें ) होते हैं जेसे कि कभी स्थल कभी 
सूक्ष्म, कभी कठोर, कभी कोमल, कभी तरल, कभी जमा हुआ ऐसा समझना चाहिये यह वस्तुका 
स्वभाव है किम्बहुना । 
संक्षेपसें निन्‍चय और व्यचहारका निर्धार-जीवद्रव्यमें 


(१) रागद्वेपादिक विकल्पोंसे रहित-निकिल्प वीतरागमय “निर्णयात्मक दक्षा” का नाम 
निरचय है। जो स्वाश्वित स्वभावरूप है। रा 


(२ ) रागह्ंपादि विकल्पों सहित विकल्प सरागतामय “निर्णयात्मक दुझ्या' का नाम 


|  सस्यव्दशन . * .. १०१ 
' व्यवहार है। जो पराश्रित विभावरूप हैं।' कारण कि आगे दोनों प्रकार से वस्तु ( पदार्थ-तत्त्व ) 
. का निर्णय करना अभीष्ट है। सम्यग्दर्शन, सम्यर्ज्ञान, सम्ण्कचरित्र और उन्तके विषय भूत पदार्थ 
: तथा उनके अ गोंका वर्णन उभयरूपसे किया जानेवाला है। अतएवं अ्रमनिवारणार्थ भूमिका 

- तैयार की जा रही है। त्तिरचय और व्यवहार दोनोंका स्वरूप पृथक्‌ २ है तथा मान्यता भी पृथक्‌ 


: २रूप है। फलूंत: संयोगीपर्यायमें उमय दशाएं' हुआ करती हैं। उत्तको यथाथ पृथक्‌ २ समझना 
अत्यन्त जरूरी है तभी आत्मकल्याण हो सकता है अन्यथा नहीं । 


उपसंहार कथन 


सम्यर्दर्शनके सम्बन्धमें पर्याप्त विवेचन किया जा चुका है, जिसका उसके साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध था। यों तो सम्यग्दृष्टिकि समुदायरूपसे ६३ गुण होते हैं जो स्वामिकातिकेय मुनिने अपने 
महान ग्रन्थमें लिखा है। यथार-- ह 


सम्यग्दृष्टिके ६३ गुण 


. >--संवेग, -२ निवद, ३ निन्‍दा ४ गहाँ ५ उपशम ६ भक्ति ७छ अनुकंपा ८ वात्सल्य ये आठ 

. - मूलगुण होते हैं ( धर्मं व धर्मके फूलमें अनुराग होना संवेग कहलाता है ) अस्तु । शंका आदि पाँच 

* अतिचारोंका छटना ( अभाव होना ) रूप ५ गण, सात भयोंका छटना रूप ७ गुण, तीन शल्पोंका 

. --छूटना रूप ३ तीन गृण, प्रच्चोस दोषोंका छुटना रूप २५ गुण । आठ मूलगृुणपालना रूप ८ गुण 

“सात व्यसनोंका त्यागना रूप ७ गुण कुल ६३ गुण होते हैं। सम्यग्दृष्टि जीव उन्हें प्राप्त करता है 

: “व करना अनिवाय॑ है। इसके सिवाय संम्यग्दृष्टिके सम्यग्दर्शनके आठ अंग ( अवयव या चिह्न ) 

: - भी होते हैं, जिनके बिना सम्यग्दर्शन अधूरा रहंता है या पहिचान नहीं होती, और फलस्वरूप वह 

. सम्यस्दर्शन जीवको मोक्ष नहीं पहुँचा सकता, ऐसी स्थितिमें उनका संचय करना अनिवाय॑ है। 

* परन्तु वे आंठों ही अग/निशचय और व्यवहारके भेदसे दो २ प्रकारके होते हैं। इसका कारण 

. यह है कि सम्यग्दर्शनके स्वामी दो तरहके जीव होते हैं ( १) सरागी जीव (२) वीतरागी जीव । 

- अतएवं सरागी जोव, व्यवहाररूप आठ अग पालता है और वीतरागी जीव, निरचय रूप आठ 
अग पालता है यह निर्धार है॥ २२॥ 


परमार्थदर्शियोंने शुद्ध-निस्चयनयसे .वीतरागता - रूप अगोंको महत्त्व दिया है और 
.. अपरमार्थदर्शियोंने व्यंवहारनयसे सरागतारूप अगोंको महत्त्व दिया है!) । फिर भी दोनों नयोंकी 
-: . अपेक्षासे आगे आठ अ गोंका कथन आचाय॑ कर रहे हैं | उनमें पहिले-- 


१. सुद्धों सुद्धादेसों णायव्वों परमभावदर्सीहिं । व्यवहारदेसित: पुणये हु अपरिमेट्टिदाभावे ॥ १२ ॥ 
० -+संमयसार 
अर्थ : परमार्थदर्शी वीतरागियोंने ( निशुवयसम्यग्दृष्टियोंने ) शुद्ध वीतरागताके आलम्बन लेनेका 
- उपदेश दिया है क्योंकि उसीसे आत्मकल्याण होता है यह निश्चयनयका उपदेश है। और अपरसार्थ- 
दर्शियों-सरागियोंने . ( व्यवहारसम्यग्दृष्टियोंने ) अशुद्ध सरागताके आलम्बन क्रनेका उपदेश दिया है। 


१०२ हे पुरुषाथ सिद्धयुपाय 
१--निशंकित ( संशय रहित ) अंगका स्वरूप बताते हैं... 


सकलमनेकान्तात्मक मिदमुक्तं वस्तुजातमखिलजें; | 
किम सत्यमसत्यं वा नजातु बंकेति कर्चेंब्या ॥ २३ ॥ 


पच्च 


सवज्ञामपित जय ३ सब यह धमवाछे हू स्वचः । 
स्वज्ञवोध विरागवा से था छिया सच्चा पता ॥ 
उसमे नहीं संभव हों ! बांका करन की योग्यता | 

अतएव निःसन्देद्र रहना, अंग है निःशंक्रिता ॥२3 


अन्वय भर्य---[ अखिलज्ञः ] विश्वदर्शी सर्वज्षञ बीतराग भगवान्‌ ने [ इदं सकल बस्तुजात 
अनेक्रान्तात्मक उक्त ] यह कहा है कि संसारमें मौजूद तमाम पदार्थ ( जीवाजीवादि तत्त्व ) अनेक 
धमंवाले हैं, कोई भी एक धर्मवाला नहीं है। इस प्रकार वस्तुकी व्यवस्था है, जो स्वत्तः सिद्ध है 
और सत्य है। ऐसा जिनवाणीमें या दिव्योपदेशमें दृढ़ विद्वास करना अथवा श्रद्धात रखना ही 
निश्चय सम्यग्दर्शनका पहला अंग कहलाता है ( निःसंशयरूप )। अतएव उसमें [ किलर सत्यं था 
असत्य इत जातु शंका न कत्तब्या ] यह शंका या संशय कभी नहीं करना चाहिए कि यह भगवानका 
कथन , सर्वंपदार्थ अनेक धर्मात्यक हैँ ) सत्य है कि असत्य है इत्यादि। तभी निःशंकित अंग 
( चिह्न ) चल सकता है अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनका नि:शंकित जग ( अवयव चिह्तु ) माना जा सकता 
है अन्यथा नहीं, यह मल श्रद्धा है। यहाँ पर शंकाका अर्थ सन्देहु या संशय लेना चाहिए, दूसरे 
भय या प्रइन नहीं लेता चाहिए क्‍योंकि जहाँ जंसा प्रकरण होता है वहाँ वेसा ही अर्थ लिया जाता 
है यह नियम है। परन्तु यह विशेषता खासकर मोक्षमार्गपयोगी सात तत्त्वोंके विपयमें समझना 
चाहिए ॥| २३ ॥ 
भावाथं--सम्यग्दर्शनका मलूमंत्र ( चित्न ) जिनवाणी या जिनागम या - जिनोपदेश में या 
सात तत्त्वोंमें शंका या संशयका नहीं करना है। यदि निःसंशयपना श्रद्धामें रहता है कि 'नान्यथा- 
वादिनो जिना:” जिनेन्द्र भगवानका उपदेश ( तत्त्वोपदेश ) कभी अन्यथा अर्थात्‌ असत्य नहीं 
ऐसा कुन्दकुन्द महाराजका कहना हैँ । शुभरागकों अशुद्ध निश्चयसे उपयोगी कहा है शद्ध निश्चयनयसे 
उपयोगी नहीं है यह सारांश है । 
१, अनेक धर्ममय । 
२. ज्ञय या पदाथ या वस्तु । 


5 आ्थ, 


३. शंकाके ३े तीन अर्थ होते हैँ, एक संशय या सन्देह अर्थ, दूसरा भय अर्थ, तीसरा प्रश्न या जिज्ञासा 
अथ । इनमेंसे यहाँ संशय या सन्देह अर्थ प्रयोजनीय है । 


४. सूक्ष्म जिनोदितं तत्त्वं हेतुभिर्नेव वाध्यते । आज्ञासिद्ध तु तद्ग्राह्म॑ नान्‍्यथावादिनो जिना: | 


सम्यग्दशन पृछ्दे्‌ 


५ होता, तो वह अखंड सम्यग्दृष्टि. माना जाता है व रहता है अर्थात्‌ उसका सम्यग्दर्शन खंडित 


-. क्रभी-नहीं होता ( अटल रहता है ) और कदाचित्‌ उक्त मूलमन्त्रमें ही कोई शंका या संशय करता 


. हैं,-तो वह सम्यग्दृष्टि नहीं हो सकता, किन्तु वह मिथ्यादृष्टि है ऐसा जानना । सम्यग्दृष्टिकी 
. मुख्य पहिचान ( चिह्न) जिनवाणीसें पक्की श्रद्धा करना है, इसीके आधार पर सारा दारोमदार 
': है। ऐसी स्थितिमें यह ध्यान रखता चाहिए। ह 

- ज्ञोह--मलकी रक्षा करते हुए ( जिनेन्द्रके कथनपर अटल श्रद्धान रखते हुए | यदि लौकिक 
तंत्त्वोंमें किसी कारणवद सराग सम्यग्दुष्टि, स्वार्थ पूत्तिके लिए या पराधीनतामें आकर या अज्ञा- 
:.. नतामें या असमर्थतामें कोई गलती कर बैठे तो वह सम्यग्दशंन से भ्रष्ट ( च्यूत या खंडित ) नहीं 

: हो जाता किन्तु वह सम्यर्दृष्टि रहता हुआ अपराधी या अतिचार सहित अवश्य माना जाता है। 
. इसका कारण यह है कि उसकी श्रद्धा जिनोपदेशके विपरोत ( विरुद्ध ) नहीं होती और अपनी 
. गलतीकों गलती वह. मानता है व उसे हेय समझता है इत्यादि। उसके अन्दर जिनवाणी या 

_ जिनोपदेश्षके प्रत्ति सत्यनिष्ठा है, यहों उसकी सम्यर्दष्टि है ( विचारधारा है ) जिसकी सम्यग्द्ष्टि 

- को खास-आवद्यकता है । वह गरूती.पर दुःख मानता है ( पश्चात्ताप या खेद करता है ) तथा 
यथाशक्ति उसको छोड़नेका प्रयत्न भी करता है ये शुभ लक्षण उसके होते हैं । 


निःशंकित अंगमें निबचय और व्यवहारपना बताया जाता है 
(निरतिचार व सातिचारपनाका स्पष्टीकरण ) 


( के ) निश्चयपंना--जवतक निःशंकपना शुद्ध रूपमें रहता है अर्थात्‌ उसमें सिर्फ रागादिसे 
रहितपनां अथवा निविकल्पपना रहता है, तबतक उस नि:शंकित अगकी निश्चय दर्या समझना 
चाहिए। संक्षेपमें वही निरतिचारता व वीतरागता है ऐसा समझता चाहिए, शुद्ध दशा वह है। 


( ख ) व्यवहारपता--जब निःशंकपना -होनेके बाद, उस निःशंकपनेमें रुचि या भक्ति या 
आदर बुद्धि--शुभ प्रवृत्ति या उसको प्राप्त करनेकी बांछा अभिलाषा आदि होती है तब उसकी 
व्यवहार दशा समझना चाहिए। वह अशुद्ध दशा है सराग दशा है इत्यादि । परन्तु मोक्षमार्गो- 

पयोगी सात तत्त्वोंमें निश्चय और व्यवहार दोनों सम्पर्दृष्टियोंकी श्रद्धामें अन्तर ( फरक ) नहीं 
होता यह नियम है--मूलमें. भूल कृदापि नहीं होती अन्यथा मिथ्यादृष्टि तुरत्त वन जाय ध्यान 
. रखना किम्बहुना । | 


नोट--निश्चयनयसे सम्यग्द्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्र. ये. तीनों रत्त ( गण ) शुद्ध 
वीतरागता रूप हैं तथा उनके अग ( चिन्न ) भी शुद्ध वीतरागता रूप होना चाहिए, परन्तु जब 
. उनके साथ अशुद्धता या रागादिका संयोग सम्बन्ध हो जाता है तब वे सब भूल व अग व्यवहार 
: रूप हो जाते हँ--शुद्ध रूप नहीं रहते, यह तात्पयं है। तभो तो सम्यग्दृष्टिके यहाँ ५ अतिचार 
. बतलाये हैं । ह 

. १. शंका करना, २. आकांक्षा करना, ३. ग्लानि करता, ४. भेन्‍्य दृष्टि ( मिथ्यादृष्टि ) की 
* प्रशंसा करना, ५, उसकी स्तुति करना । घ प 


च्ल्‍ 


१०४ पुरुषाथंसिद्ध यपीर्य 


इसका मतलब यह है कि मलमें ( जिनोपदेश या कथनमें ) अटूट श्रद्धा रखते हुए अर्थात्‌ .. 
उसमें शंका या संशय न करते हुए जब अपनी बज्ञानता या असमर्थताके कारणसे किसी (सूक्ष्मादि) .. 
तत्त्व या पदार्थ में स्वयं कोई शंका अर्थात्‌ जिज्ञासा ( जाननेकी इच्छा ) भ्रम या संक्षय उत्पन्त .. 
हो जाता है या हो जाय, उसको दूर करनेके लिए अपनी खुद की त्रुटि समझते हुए जब -कुछ विशेष 
ज्ञानियोंस पूछता है या प्रदतन या दंका करता है तव उसका सम्पग्दशंन (पूर्वोक्ति अटल श्रद्धा | 
जिनवाणीमें ) तो खंडित नहीं होता किन्तु शुभ राग-जिज्ञासा रूप अवश्य होता है, जिससे निर्मल 
वीतरागता रूप सम्बग्दर्शन, मलीन भर्थात्‌ रागादिसहित हो जाता है, अतएवं वह दोप या. 
अतिचार है लेकिन अनाचार या मिथ्यात्त्व नहीं है, यह वास्तविक भेद है। अनाचार या मिथ्यात्त्व 
में मूल श्रद्धा ही ( जिनवाणीके प्रति ) नष्ट हो जाती है किम्बहुना मृल श्रद्धा हर समय उपादेस 
और ग्राह्म है--सम्यग्द्ष्टिका वह प्राण है ( अस्तित्व रूप जीवन है ) इति। चाहे वह निश्चय: * 
सम्यर्दृष्टि हो या व्यवहार सम्यग्दृष्टि हो, सभीको मल सात तत्त्वोंमें या वस्तुके मूलस्वरूप 
( एकत्त्व विभक्त ) में अटल श्रद्धा रहना चाहिये । अस्तु । द 


निष्कर्ष । >' 


(१ ) यह कि जिस तरह पतंगकी डोर ( रस्सी ) हाथमें रहनेसे पतंग गुमती नहीं है 
न कोई हानि होती है, उसी तरह सम्यग्दशंन ( जिनवचमें दुढ़ श्रद्धान ) के साथ रहते हुए जीव 
( आत्मा ) भ्रष्ट य्रा वखाद अर्थात्‌ मिथ्यादृष्टि अनन्त संसारी नहीं होता--वह्‌ भव्य संसारसे 
पार जल्दी या देर-अवेरमें अवश्य होता है। वीचमें यदि क्षणिक रागादिरूप विकारीभावोंसे वह 
कथंचित्‌ विगड़ भी जाय तो भी वह अपना विगड़ेका सुधार कर लेता है अर्थात्‌ गछतीको सुधार 
कर निर्दोष वन जाता हैं और पर्चात्‌ मोक्ष चला जाता, सिर्फ सम्यग्दर्शन सुरक्षित रहना 
चाहिए ( नष्ट होकर मिथ्यात्त्व नहीं हो जाना चाहिए, यह शर्तें है| ) 


(२) क्षणिक राग और स्थायी रागमें बड़ा अच्तर है। स्थायी राग मिथ्यादष्टिके होता 
है, जो रागादि परको अपन्ता मानता है व उसको दूर नहीं करना चाहता है अर्थात्‌ उसको त्यागता 
नहीं है इत्यादि, उसीमें तन्‍्मय रहता है । और क्षणिक राग, सम्यपग्दष्टिके होता है, जो रागादिको 
भिन्‍त समझकर उनसे पृथक्‌ होनेका या उनको पृथक करनेका प्रयत्त ( पुरुषार्थ ) करता है। वह. 
रोग मिटाने को दवाई की तरह परढव्यमें क्षणिक रागादि करता है वह भी अरुचि पूर्वक जेसे. 
काॉटेको निकालनेके लिए दूसरे काँटेसे क्षणिक ( कुछ समयको ) राग करता है। फिर सब छोड़ 
देता है इत्याद!' | जबवतक इच्छा या कषाय पूर्ण नहीं होती तब तक ही वह अपवादमार्गंको . 


१. पंचास्तिकाये--गराथा न॑ं० १३६ “भयं हि ( प्रशस्तराग: ) उपरितनभूमिकायामरब्धास्पदस्यास्थान- - 
रागतिपेवार्थ, तीव्र रागज्वरविमोदार्थ वा कदाचिद्‌ ज्ञानिनोईपि भवतीति । इसका अर्थ यह है कि... . 
ज्ञानी सम्यग्दृष्टि जीवको जवतक ऊपरके गुणस्थान अर्थात्‌ १० के बाद के गणस्थान प्राप्त नहीं हो 
जातें अथवा पृर्ण वीतरागी वह नहीं वन जाता तवतक बद्यभ रागसे वचनेके लिए ( पाप वन्वसे रक्षा 
करनेके लिए एवं तीत्र राग ज्वरको शान्‍्त करनेके लिए ) वह-( सराग सम्यरदृष्टि ) ज्ञानी भी मरुचिपर्वक 


हि हे रु हु 
सम्यरद्शन १०४७ 


- अपनाता है चाहे वह मुनि हो या गृहस्थ ( श्रावक ).हो, संयोगी पर्यायका वह तकाजा ( फल ) 
 है। इसमें क्षेत्र काठ आदि भी निमित्त रहा करते हैं।. परन्तु वह सव दोषरूप या अतिचार छूप 

. ही रहते हैँ अनाचार रूप नहीं होते जबतक कि दृढ़ सम्यग्द्शन मौजूद रहता है। वे अनन्त 
संसार के कारण ; हेतु ) नहीं होते जवतक साथमें मिथ्यादर्शन न हो तवत्तक महाबंध होता ही 
नहीं है। अनाचारका अर्थ खंडित हो जाना या छुट जाना होता है। फलछत: सम्यग्दर्शनकी रक्षा 
सेवा आराधना सदेव करना अनिवार्य है। उसके साथ अपराध भी होंगे व होते हैं परल्तु वे 
'सम्यग्द्शंनसे भ्रष्ट नहीं कंर सकते अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनको नहीं छुड़ा सकते और इसीलिये वे संसारमें 
' रखनेको समर्थ मुख्यतया मिथ्यादशंन ( मोह ) हो है और सहायक अनन्तानुबंधी कषाय भी है। 
' क्योंकि उसके उदयमें हो मिथ्यात्त्व कमंका बंध होता. है। अतः वहु संसारका परम्परया कारण 
. ( हेतु या निमित्त ) है ऐसा समझना चाहिये । क्षणिक राग़को अपना मानना और क्षणिक रागरूप 

 उपयोगका होता ये दोनों पथक्‌-पथक चीजें हैं। क्षणिक रागको अपना ( आत्माका ) मानना 
: भिथ्यादर्शन है और क्षणिक रागरूप उपयोगका होना सम्यग्दृष्टिका विकारी भाव है-मिथ्यादर्शन 
- नहीं है, उसे वह भिन्‍न और हेय ही समझता है। अतएवं उसके अनन्त ( अक्षय अनन्त ) संसार 
का बंध नहों होता, कारण कि उसके संसार में रहनेका काल सि्फे अधिकसे अधिक अर्ध॑ पुद्गल 
: परावतं मात्र ( परिमाण ) ही रहता है जिसमें अनेक तरह के अनंतका बंध होता है, अनंत छोटे 
बड़े अनन्त किस्मके होते हैं। ऐसा समझना चाहिये किम्बहुना । 


निशचय सम्परदर्शनके प्रकार-- ' 


.... (१) जिनवाणी या जिनागमके कथन या उपदेश पर पूर्ण विश्वास करना यह निश्चय 
: आज्ञा सम्यग्दशंन है। यह एक प्रकार है। 
ह (२ ) पर द्रव्योंसे भिन्‍न-गुणपर्याय वाला उत्पाद व्यय ध्रौव्ययुक्त चेतन्‍य स्वरूप आत्मा है, 
ऐसा विद्वास करना भी नि३चय सम्यग्दशंन है। यह दूसरा प्रकार है। थोड़ा बहुत रद्दोबदल 
( हेरफेर ) लक्षणमें होने पर भी जबतक श्रद्धान नहीं बदलता अर्थात्‌ वह विपरीत अभिप्राय सहित 
नहीं होता, तवत्तक कोई हानि नहीं होती वह मोक्षमार्गी रहता है, मूल चीज नहीं बदलना चाहिये 
यह खास समाधान है विचार किया जाय-अस्तु । 
'. सामान्यापेक्षया--लौकिक पदार्थोमें संशयादि करना, मिथ्यात्वका सूचक नहीं होता किन्तु 
' विशेषापेक्षया--मोक्षमार्गोपयोगी प॒दार्थेमें, संशयादि करना मिथ्यात्वका सूचक हो 


प्रशस्त राग करता है अर्थात्‌ उसके भी प्रशस्त राग हुआ करता है, परन्तु वह उसकी मजबूरी की 
. दशा है--पराधीन ( संयोग की ) विवशता है--शौकिया नहीं है अर्थात्‌ विना चाह के होता है, और 
उसे वह हेय ही ( बलात्कार ) समझता है वह उसमें प्रेम ( राग या हर्ष ) नहीं करता विगारी की 
त्तरह वह उस कार्य को करता हैँ। जैसे कि किसी दीन दुःखी प्राणी को देखकर उसके प्रति घिशेष 
: करुणाभाव ( दयालुता ) और उसका उपचार वह अवश्य २ करता है, उससे रहा नहीं जाता इत्यादि 
समझना यह अपवाद अवस्था है किम्बहुना । 
श्ड 
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सकता हैं। मोक्षमार्गोपयोगी तत्त्वोंमें संशयादि करना मिथ्यात्वका सूचक हो.सकता -है ऐसा . 
निर्णय समझत्ता चाहिये'। यहाँ पर श्रद्धाच कारणरूप है और सम्यग्दशन कार्यरूप है--एसा . 
परस्पर कार्यकारणभाव है इसको नहीं भूलना चाहिये। 


कार्यकारणभावसें अमबुद्धि और उसका निराकरण ( खंडन ) 


किसो भी कार्य ( नवीन पर्याय ) की उत्पत्तिमें सिश्चयनयसे मूलद्रव्य या शक्ति, तथा 
उसकी पर्यायका व्यक्ति, ( प्रकटता ) कारण होती है, दूसरा कोई कारण चहीं 'होता, यह अटल , 
( श्रुव ) नियम है। इस तथ्यकों समझनेवाला व्यक्ति ही सम्पग्दृष्टि है व हो सकता है। तद॑नुस 
कार्यकारण भाव सही आंका जा सकता है उसमें कोई भ्रम या संशय नहीं हो सकता।- 'फलत:ः 
द्रव्य और पर्याय दोनों ही नई २ कार्यरूप पर्यायोंकी उत्पत्तिमें कारण होते हैं अर्थात्‌ अपने अपने 
में ही सच्चा कार्यकारणभाव सिद्ध होता है परके साथ सिद्ध नहीं होता वह केवल - भ्मवुद्धि हैं। 
द्रव्यमें शक्ति व व्यक्ति ( पर्याय ) दोनों चीजें रहती हैं। जीव द्रब्यमें, सम्यग्दशेनकी शक्ति / 
( योग्यता ) व व्यक्ति ( पर्याय ) अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनका प्रकट होना, यह जब संगम होता है, तंभी 
उस जीवको मोक्षपर्याय मिलती हैं। अकेले एक कारण (द्रव्य या शक्ति ) से मथवा पर्याय या 
व्यक्ति मात्रसे, मोक्षकी प्राप्ति कदापि नहीं होती न हो सकतो है। जिसका खुलासा यह है कि 
जिस जीव द्रव्यमें मोक्ष जानेकी योग्यता ( भव्यत्त्त ) रहती है, उसी जीवके सम्यर्द्शनरूप पर्याय 
प्रकट ( व्यक्त ) होती है और वही पर्याय, जब मोक्ष जानेके योग्य ( अनुकूल ) शुद्ध परिग्रह रहित 
बोतरागतारूप होती है तभी वह साक्षात्‌ मोक्ष पर्यायके प्राप्त होनेमें कारणछूप होती है उसके . 
पहिले नहीं । फलत: द्रव्य सहित अव्यवहित पूर्वपर्याय, उत्तरपर्याय ( मोक्षरूप ) में कारण पड़ती 
है यह निष्कर्ष निकलता है, जो सत्यरूप ही है, श्रम या अन्यथारूप नहीं है। ऐसी स्थितिमें 
सब वाततोंकी योग्यता कर्मभूमियाँ पुरुष ( मर्द ) में ही पाई जाती है, स्त्री पर्यायमें नहीं,, अतः बह 
मोक्ष नहीं जा सकती, साक्षात्‌ कारण ( नम्नत््वादि वीत्तरागभाव ) की कंमी ( त्रुटि ) होनेसे वह 
असंभव है। कारण कि उतन्ता आत्मवल उसके नहीं होता उसको ढकनेवाले विकारीभाव ( लज्जा 
आदि उसके विशेष पाये जाते हूँ, जिससे वह वर प्रकट नहीं हो पाता, दवा रहता है इति भाव: ॥ 


१. इदमेवेदुशमेव तत्त्वं नान्यन्न चान्यथा । इत्यकंपायसाम्भोवत्सन्माग्रेंडसंशया रुचि: ॥ ११ ॥: 
चारत्तकरंड शक्रा० समन्त ०. 

अर्थ:--जैसा जिनवाणीमें तत्वका स्वरूप ( अनेकान्तात्मक ) कहा गया है वैसा ही है अन्य नहीं है . 
अन्य प्रकार भी नहीं हैं इत्यादि संशय या-शंका रहित श्रद्धात करना निःशंकित अंग होता है जैसाकि 
खड़्ग का पक्का पानी अटल या स्थिर या विद्वासनीय होता है, उसमें संशय नहीं रहता वह नहीं बदलता 
इत्यादि जानना । : | 

जोवाजीवालवबन्धसंवरनिर्ज रामोक्षास्तत््वम्‌ ॥४।। त० सूत्र शशि कक 

ये ही मोक्षमार्गोपयोगी सात तत्त्व हैं, दूसरे नह ऐसा दृढ़ श्रद्धान करना--संशयादि नहीं करना 
पहिला बज है ॥११॥ इति, : के ह 


सम्यंग्द्शन ढ.-.- अ ॥3 .. पृ७७ 


नोट--यहाँ पर; उपादान व निमित्त दोनों कारण सिद्ध हो जाते हैं जो अभिन्‍न छूप हैं। 


द्रव्य उपादान है और निमित्त ( अच्तरंग ) उसकी अव्यवहित ( समर्थ ) पूर्वर्याय है। इसमें कोई 


' .विरोध नहीं आता, किन्तु वाह्म या भिन्‍न चीजोंको निमित्त. मानना, व उसके जरिये कार्यका होना, 
मानने में स्पष्ट विरोध उपस्थित होता है किम्बहुना इसे समझना चाहिये तभी सम्यग्दर्शन शुद्ध व 
'लनिर्मल-भल-अ्रम रहित हो सकता है. अन्यथा नहीं यह पक्का है अस्तु । प्रतिकूल-विसदृश-विजातोय 
पर्यायसे कभी अनुकूल सजातीय पर्याय-उत्पन्त नहीं हो सकती | जिस प्रकार दूध या दही पर्याय 
( अनुकूल ) से ही घी पर्याय उत्पन्त हो सकती है किच्तु पानी जेसी प्रतिकूल पर्यायसे घृतपर्याय 
उत्पन्न कदापि नहीं हो सकती ऐसी वस्तु व्यवस्था है। उसी तरह अशुद्ध या रागद्वेषरूप पर्यायसे 
अशंद्ध रागह्ेपरूप ही पर्याय उंत्पन्त होंगी, विरागरूप शुद्धपर्याय प्रकट न होगी । 


:.. “उपादानकारणसहशं हि काय सवबति इति नियसात्‌ 


ऐसी स्थिति में “हेतुद्रयाविष्कृत्तका्यंलिगा--अल्ध्यशक्तिभंवितव्यतेयंमः यहाँ पर हेतुद्वय 
 पदसे दो हेतु अवश्य लिये जाते हैं किन्तु वे दो हेतु कौन हैं? इसके उत्तर में--द्रव्य और पर्याय 
ये दोनों ही हेतु कहना पड़ेंगे, ( जो उपादान व निमित्तरूप हैं ) इत्यादि। विचार किया जाय ! व 
अ्रम या विवाद मिटा जाय किम्बहुना । है 
. .(--अपने एकत्त्वविभक्तचेतन्य रूप अशुद्ध स्वरूपमें सन्देहादि नहीं करना, निरचय निः- 
शंकित अद्भ है, जो स्वाश्वितः है । 


२--जिनवाणी, जिनदेव, आदियें सन्देह नहीं करना, व्यवहाररूप, निःशंकित अज्भ है जो 
पराश्चित है। अथवा मृत्यु आदि पर पदार्थका भय ( शंका ) नहीं करना सो व्यवहार निःशंकित्त 
अज्भ है अर्थात्‌ सातों प्रकारका भय नहीं करना ( त्यागना ) व्यवहार नि:शंकित अज्भका पालना 
कहलाता है यह तात्पयें है ॥:२३ ।। | 


२--सम्यग्दशंनका निःकांक्षित अंग बतलाया जाता है 
( जिनाज्ञाके विरुद्ध परद्रव्यकी आकांशा नहों करना 


.. .. इंह जन्मनि विभवादीन्‍्यमुत्र चक्रिल्वक्रेशवंखादीन | 
... एकान्तवाददूपितपरसंसयानपि च॑ नाकांक्षेत्‌ ॥२४॥ 


| पच्च 
निःकांक्षित वह अंग सही हैं, जिसमें वांछा नहें परकी | 
. घन चक्री नारायण पदवी, इह सब परभव नहिं जियकी-॥॥ 
१. परलोक। 
२. नारायण | | 
'. रे. अन्य धर्म व अन्य शास्त्र ( जैन धर्म व जैन शास्त्रोंसे भितत धर्म व शास्त्र )। 
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ही ृ ५ टत ह 
जाति धरम भरु शास्त्रादिक जे, एक पक्ष के पोषक हैं । 
आकांक्षा उनकी नहिं करना, तब निःक्रांक्षित पालक हैं ॥२४॥ 


अन्चयअर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ इह जन्मनि विभवादीनि ] इस जन्म या इस भवमें बाह्य 
धनधान्यादिक परिग्रहकी तथा [ अमुत्र चक्रिच्वकेशक्त्वादीन्‌ ] परभवमें ( परजन्ममें ) चक्रवर्त्ती- 
त्तारायण आदि महान्र पदवियोंकी [ च ] और [ एकान्तवाददूपितपरसमयानपि ] एकान्त पक्ष या 
एक धमकी पुष्टि करनेवाले ( वस्तु अनेक धर्मात्मक नहीं है एक धर्मवाली है ऐसा समर्थन करने- . 
वाले ) अन्य धर्म ( वेदिकादि ) तथा अन्य शास्त्रों ( वेदादि ) की [ नाकांक्षेत्‌ | आकांक्षा या / 
प्राप्तिकी इच्छा नहीं करना वही निःकांक्षित अद्भ है। ऐसी दृढ़ निरपेक्ष श्रद्धावालेसे ही--नि 
कांक्षित अद्भ पल सकता है। बर्थात्‌ परद्रव्य हेय ( वर्जनीय ) है ऐसी जिनवाणीकी आाज्ञा है 
उसको माननेवाला ही निःकांक्षित अद्भका धारी हो सकता है । और उस आज्नाके विरुद्ध परद्रव्यकी 
आकांक्षा करनेवाला एवं उसका संग्रह करनेवाला केसे नि:कांक्षित अद्भकी पाल सकता है ? नहीं 
पाल सकता । क्योंकि परद्रव्य आत्माकी है ही नहीं, आत्मा उससे भिन्न है ( अतादात्म्यरूप है ) 
इत्यादि ॥२४॥ 


भावार्थ--जीव ( आत्मा ) परद्वव्यसे भिन्‍न एकत्त्व विभक्तरूप शुद्ध अद्वितीय है इसलिये 

उसको सदेव अपने स्वरूपमें हो स्थिर रहना चाहिए तथा परकी आकांक्षा नहीं करना चाहिये 
अन्यथा वह अपराध करना कहरायागा, और उसकी वराबर सजा मिलेगी, तब संसारसे वह 
पार न होगा ( संसार नहीं छूटेगा ), जिनेन्द्रदेवका सत्य उपदेश तो यह है। इसके विरुद्ध जो 
चलते हैं वे जिनाज्ञाको न माननेके कारण मिथ्यादृष्टि हैं, सम्यग्दष्टि नहीं है, क्योंकि जिनाज्ञा 
( उपदेश ) को माननेवाला ही सम्यग्दृष्टि हो सकता है। तब आत्मकल्याणके इच्छुक जीवोंको 
चाहिए कि वे पहिले 'जिनवाणीकी ही श्रद्धा करके सम्यर्दुष्टि बनें अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनको प्राप्त करें। 
यहीं एक सच्चा और पहिला ( मुख्य ) उपाय है। इसके सिवाय परद्रव्यकी न आकांक्षा करें न 
उसका बल भरोसा रखें । न उसका संग्रह करें, सिफ अपना ही बल भरोसा रखकर अपने ज्ञायक 
स्वभावका ही आलूम्बन करें उसीमें लोन ( तन्‍्मय ) होवें तथा जो परद्रव्यका संयोग अनादिकालसे 
है उसका यथा [शक्ति पदके अनुसार त्याग करें, व अरुचि रकक्‍खें (संसार शरीर भोगोंसे 
विरक्त रहें ) संक्षेपमें सांसारिक सुखोंकी वांछा या अभिलाषा नहीं करना निःकांक्षित अजद्भ 
कहलाता" है । 


१. कर्मपरवशे शान्ते दुःखैरन्तितोदये पापवोजे सुखेध्नास्था श्रद्धानाकांक्षणा स्मृता ॥१२॥ रत्त० । 
अर्थ:--सांसारिक सुखोंकी अर्थात्‌ परद्रव्योंकी जो आत्मासे भिन्‍न है ( विकाररूप हैं ) पराधीन हैं 
( वेदनीय आदि कर्मोके अधीन हैं--निमित्ताधीन हैं ) विनह्वर हैं ( अनित्य हैं ) आकुछता ( दुःख ) रूप 
हैँ और दुःख यां आकुलताका बीजरूप हैं ( निमित्तरूप हैं ) उनमें उपादेयताकी श्रद्धा नहीं करना---अर्थात 
उन्हें इष्ट हितकारी नहीं मानना न उनकी आकांक्षा करना । यही निः:कांक्षित अंग है । जिनाज्ञाका पालना 


ञ््‌ 


हुँ कि परद्रव्य अपना नहीं उसकी आकांक्षा मृत करो | 


सम्यरदशन .- | १०५९ 


दर्शनज्ञानचा रित्रन्नयात्मा.. तत्वमात्मनः । 
एक एवं सदा सेव्यों मोक्षमार्गों मुस॒क्षणा ॥२३९॥ समयसारकलश । 


“ अर्थ--स्वाश्रित स्वभाव दर्शन ज्ञान चारित्र ये तीन ही आत्माके स्वभाव ( वैभव ) हैं 
. अन्य परद्रव्य कुछ भी आत्माका नहीं है । अतएव मोक्षमार्ग तीनोंका- समुदायरूप एक ही है, दूसरा 
नहीं है । अतएव मसुमुक्षु उसीका सेवन करे या करना चाहिए ॥२३०९॥ 


निःकांक्षित अद्भके निश्चय और व्यवहार दो रूप 


(१ ) जबतक संम्यग्दृष्टि जीव अपने लुद्ध स्वहपमें छीन रहता है अर्थात्‌ में परद्वव्यसे 
भिन्‍त हूँ ( एंकत्त्व विभक्तरूप ) अतः मुझे परद्रव्यकी वांछा ( रागादि ) नहीं करना चाहिए यह 
'भगवान्‌की आज्ञा है उसपर में दृढ़ है” ऐसा विचार कर जबतक वह शुद्धात्म स्वरूपमें--सब 
: विकल्पों व रागादिकोंको छोड़कर अचल या स्थिर अथवा निविकल्प होता है कोई रागादि नहीं 
करता तवतक उसे निव्चय नि:कांक्षित अद्भ समझना चाहिये ( वीतरागताके समय ) क्योंकि यह्‌ 
स्वाश्रित है। ह 

(२ ) और जब निःक्रांक्षित अड़को पालनेकी वांछा या अभिलाषा होती है या उसमें भक्ति 
पुज्यता आदिकी भावत्ता होतो है ( शुभराग होता है ) तथा परकी उच्च पदोंकी वांछा नहीं 
- होती। तव उसको व्यवहार निःकांक्षित अद्भ कहते हैं (सविकल्प या सरागताके समय ) यत 
यह पराश्चित निःकांक्षितपना है। अर्थात्‌ पर वस्तुकी आकांक्षा या चाहको छोड़ देना निःकाक्षित 


अज्भ है। 
मसिथ्या धारणा 


अपने खातिर ( लिए ) सुखादिककी या विषय सुख प्राप्त होनेकी वांछा नहीं करना, 
निशचयनि:कांक्षितः है तथा दूसरोंको सुखादि होनेकी वांछा करना उनका भला चाहना, व्यवहार 
निःकांक्षित है। यह गलत या विरुद्ध धारणा है--क्योंकि जिनाज्ञाके विरुद्ध है। जिनाज्ञा तो उत्सगग 
रूप यही है कि 'परद्रव्यकी आकांछा ( राग या विकार ) नहीं करना' ( अपने लिये या परके लिए ) 
बस वही सच्चा निःकांक्षित अद्भ है। उक्त आज्ञामें कोई अपवाद (शर्त ) नहीं है ऐसा समझना 
चाहिये इति | जेन॑ न्याय यह है कि जबतक जीव परद्रव्यको ग्रहण विसज॑न करता है तबतक वह 
विशुद्ध नहीं है, संसारसे पार नहीं हो सकता न कर्मक्षय कर सकता है, जिससे मोक्ष प्राप्त होता 

: है। ऐसी स्थितिमें वह मूर्च्छावान्‌ ( परिग्रह वाला ) आरम्भवान्‌ और असंजमी रहता है, तभी 
वह संसारी होनेसे मोक्ष नहीं जा सकता यह खुलासा है । इसके सिवाय जब आत्मा अकेला है तब 

: परपरिग्रह्मदिका संग्रह करना मूखंता है, उसकी चाह करना प्रतिज्ञाभद्भ दोष है इत्यादि। अत- 
एव आत्मार्थी मुमुक्षुको परकी आकांक्षा करना निषिद्ध है किम्बहुना | निश्चयनयसे किसी किस्मकी 
आकांक्षा नहीं करना, रागद्वेघरहित निविकल्प रहना निःकांक्षित अद्भ है । और व्यवहारनयसे 
सांसारिक सुखोंकी ( दृश्यमानबाह्य ) चक्रवतित्व आदि पदोंकी, धनादि वेभवोंकी, परसमय ( शास्त्र 

- वेदादि ) और परघधर्म ( वेदिकादि ) की वांछा नहीं करना सब निःकांक्षित अछ्भ है, ऐसा समझना 


११० | पुरुषाथसिद्धचुपाय 


चाहिए। आकांक्षा भयको सूचित करती है अर्थात्‌ जब किसी तरह का पर्यायाश्वित भय रहता है 
या लज्जा रहती है तब उसको निवारण करनेके लिए तरह २ के विकल्प, या रक्षाका उपाय यह 
जीव करता है | यह जब निर्भय हो जाता है तब न कोई विकल्प करता है न प्रतीकारका उपाय 
ही करता है यह नियम है। और तभी यह जीव निह॑न्द होता हैं, वही दशा हितकारी है इंति | 
आकांक्षा या चाह ब्राई है ( अवगुण है ) अनाकांशा निर्माहता भलाई है--हित्तकारी है ( गुण है ) 
इति । भय व आकांक्षाका होना पर्याय ( अचद्ध ) दृष्टि है जो क्षणिक है रगज्य हूँ । जीवन, मरण 

दवाई सेवन, अनादि ग्रहणका राग भी हानिकारक माना गया है अस्तु, द्रव्यदृष्टि करनेपर आकांक्षा 

भय, आदि कुछ विकल्प नहीं होता और पर्या्रदृष्टि करनेपर आकांक्षा भय आदि सभी होता है 
ऐसा समझना चाहिये। इस तरह निश्चय और व्यवहार दो तरहका निःकांक्षित अद्भ बताया 
गया है ॥२४॥ 


३-निविचिक्ित्सित अंग का स्वरूप व कर्त्तव्प 


श्षुतष्णाशीतोष्णप्रश्नुतिषु नानाविधेषु सावेषु । 
व्येपु पुरीपादिएु विचिक्रित्सा नेव करणीया ॥२७॥ 


०० पे 


छुघा तृषादिक ये सब पुदंगल की पर्याएँ हैं। 
जीव पएथक हैं इनसे तो भी युक्तदशा अपनाए हैं ॥ 
इससे छुधजन नहिं करते हैं, ग्लानि 
द्रव्यरूप विष्टादि री त्त 


2 /भूर 


. अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ छुतृप्णाशीतोष्णप्रभ्वु तिपु नानाविधेषु भावेपु पुरीपादिषु 
द्रब्येपु | भूख-प्यास जाड़ा गर्मी इत्यादि तरह २ की पुद्गलकी पर्यायोंमें अथवा संयोगीपर्यायमें 
होनेवाले भूख-प्यासादिक रूप विकारीभावों ( परिणामों ) में तथा ट्ट्टी आदि पुदुगलब्रव्यमें भी 
( सबको पर जान करके ) [ विजिकित्मा नेव कर थया | ग्लानि घृणा या संक्‍्लेशता नहीं करना 
 वहों निविचिकित्सित अद्ध कहलाता है । वस्तुस्वभावका ज्ञाता वेसा नहीं करता, उसको वह दोष 

मानता है ॥२५॥ 
भावाथ--सम्यर्दृष्टि भेदज्ञानीको जब सब द्रव्यों और उन्तकी क्षणिक विकारी ( अशुद्ध ) 
. व अविकारी ( शुद्ध ) पर्यायोंका भिन्‍न २ ज्ञान हो. जाता है तथा अपने स्वभाव विभाव भावोंका 
भी यथार्थ ज्ञान हो जाता है और उच्च भावोंके फल (कार्य ) का भी पता लग जाता है, 


१. उत्पन्न होते या प्रकट होते । 


२.  विकारी परिणाम--तरह २ को इच्छाओंका होना व रागह्रेष आदिका होना सब जीवद्रव्यके विकारीभाव 
हूँ जो संयोगीपर्याय में हुआ करते हैं । 


. सम्यग्दशंन ते १११ 


हो जाता है ) इतना ही नहीं, सब द्रव्यगुण पर्यायें स्वतन्त्र हुँ--लव अपनी २ योग्यता-( स्वभाव 
या उपादान ) से ही होते व मिटते हैं--उन्को कोई निमित्त (कर्मोदयादि ) उत्पन्त नहीं करता 
न्त मिटाता है। ऐसी स्थिति में यदि हमारी ( जोवकी ) इस संयोगीपर्यायमें कोई क्षुधा तृषादिकके 
विकारीभाव ( पर्याय ) अनचाहे भी अपनी स्वतंन्त्रतासे स्वयं ही उत्पन्न हो जायेँ या हमारा 
( आत्मद्रव्यका ) उन. पर कोई दवांउरा ( प्रभाव ) नहीं हैं वे स्वयं हो सकते हैं। फलत: न हम 
उनका कुछ कर सकते हैं न वे हमारा कुछ कर सकते हैँ ऐसा दुढ़ श्रद्धान सम्यग्दृष्टिकों होनेसे वह 
विकारीभावोंके होते समय अधीर खेद-खिन्न, चिन्तातुर व संक्लेषित नहीं होता, उसे वस्तुस्वभाव 
मानकर वह सन्‍्तोष ही धारण करता है तथा वह यह भी जानता है कि ये तो विकारीभाव हैं 
और विनर्वर हैं नष्ट हो जावेंगे, अगर हम इनमें रागद्वेघादिक करते हैं तो हम और भी नये 
-विंकारोंसे और तज्जन्य कर्मवन्धसे बँध जावेंगे, जिससे हानि हो होगी । अतएवं हमको विकल्प 
या संक्लेषता आदि न करके सन्तुष्ट हो रहना चाहिए जिससे नई आपत्ति न आने पावे और 
आत्मरक्षा रहे, बन्चका होना बन्द हो जावे, ऐसे वुद्धिमत्ता पूर्ण उच्च विचारोंसे हो सम्यग्दृष्टि 
कोई ग्लानि वगेरह विकारीभाव ( संक्‍लेशता दुःख ) नहीं करता, स्वभाव भावमें स्थिर रहता है 
- तभी आत्मकल्याण होना सम्भव है। यही ज्ञायक स्वभावमें लीन होना है। शरीरादिक सब संयोगी 
पर्यायरूप हैं अशुचि हैं अत: उन्तमें आस्था नहीं रखना चाहिए इत्यादि निर्विचिकित्सित अद्भको 
. समझना। 


नोद--संयोगी अवस्थामें, भूख-प्यास आदिका छगना अर्थात्‌ वेसा भाव होना पुदुगलकी 
पर्याय है तथा जीवके विकारीभाव ( पर्याय ) हैं और टट्टी आदि महू, सब पुद्गलकी पर्याय है 
' ( जड़ रूप है ) यह वास्तविक भेद है। 


निश्चय ओर:व्यवहारको दो रूप निविचिकित्खित अंगके निम्नप्रकार हैं। 


( १ ) निईपचयनिविचिकित्सित अज्भु- वह है जिसमें कोई विकारीभाव न हो अर्थात्‌ संयोगी: 

. पर्यायमें बिकारीमावों ( क्षुधादिक - के होनेपर भी स्वस्थ रहे, अपनी बवीतरागता न छोड़े, शद्ध 

स्वरूपमें लीन व तनन्‍्मय रहे, कोई रागादि व संक्‍्लेशता आदि न करे इत्यादि] कारण कि उन्तको 
पर जानकर रागद्वेष नहीं करता न करना चाहिए तभी वीरता है अस्तु । 


तोट--क्षुधा तृषादिक ये सव पुद्गलकी पर्यायें हैं, उसीमें होती व मिटती हैं तथा जीव- 
द्रव्यमें भी वैसे रागादिरूप विकारीभाव होते हैं ऐसा निर्धार समझना चाहिये । 


(२) व्यवहार निरविचिकित्सिता--वह है कि वाहिर शरीरादि अशुचि वस्तुओंसे घणा या 

स्लानि नहीं करना, इसमें पराश्चितता है। शरीर आत्मासे भिन्‍न है अतः उससे ह्वेष या ग्लानि 
नहीं करना ऊपरी वात है | भीतरी वात भी तब हैं जब रागादिक विकारीभाव आत्मामें से निकलें 
होवें अर्थात्‌ रागादिक बुरे हें ऐसा हेष रूप विकल्प भी भीतर न होवे, इत्यादि। क्योंकि 
लोकाचारमें कोई बाहिर जाति-पांतिकी ग्लानि छोड़ देते हैँ, परन्तु ग्लानि या दुश्मनी वरावर रखते 


१९४ पुरुषाथसिद्धरपा्थ 


हैं, धनी गरीबोंसे घृणा करते हैं इत्यादि वुराइयाँ नहीं छुटतीं अतएव वह॒पाखण्ड ढोंग या वेषे हें 
समझा जाता है 'इत्यादि। 480 88 «| 


अन्यत्र 


निविचिकित्सिताका अर्थ निर्दंयतारहित किया है अथवा दयासहित होना निरविचिकित्सिता 
कहलाता है। विचिकित्सिता > निरदंबता, उससे रहित इति। 


नोट--व्यवहार दृष्टि या रुचिके समय भी यदि निश्चयदृष्टि ( अन्तदंष्टि ) रहे या रखो 
जाय तो बह सम्यक व्यवहार होनेसे कथंचित्‌ उपादेय होता है भर्थात्‌ मन्द रागादिकके उदयमें 
वैसे भाव व शारीरिक क्रिया हो सकती है, परन्तु उसको भिन्‍ल व हेय जानता हुआ ( अरुचिपूर्वक ) 
यदि करें तो दोषाधायक नहीं होता ( मिथ्यादर्श्रि नहीं हो जाता ) कारण कि वह विवज्ञत्ता 
( मजवरी ) की अवस्था होनेसे चिरस्थायी नहीं होती, सदेव अरुचिरूप रहती है क्योंकि पर होनेके 
कारण एकत्त्व विभक्त दृष्टिवाला उसमें रुचि प्रीति उपादेयता कभी स्थायी नहीं कर सकता यह 
निश्चित है। ऐसा जीव ( सम्यग्दृष्टि ) ही यथार्थमें निविचिकित्सित अद्भु पार सकता है जो 
जिनवाणोमें श्रद्धा रखता है--कि विकार या विभाव सब पर हैं, अतएवं उनको मत अपनाओ 
अर्थात्‌ अपनी आत्मामें उन्हें यथासम्भव स्थान मत देओ--सदेव पृथक रहो, बाह्य वस्तुएं तो 
दृश्यमान पृथक हैं ही ऐसा समझना चाहिये, परके संयोगसे कोई अपवित्र या पवित्र नहीं होता यह 
वस्तुव्यवस्था ( स्वभाव ) है किम्बहुना । शेष सव भ्रम है इति* 


संयोगी पर्यायमें अनादि कालसे निर्चय और व्यवहारनयमें परस्पर सापेक्षता अर्थात्‌ 
कथंचित्‌ निमित्तनेमित्तिक सम्बन्धता चली आती है, तब परस्पर सर्वथा ( अत्यन्ताभावरूप ) 


१. स्वभावतो&«शुचौ काये रत्नत्नयपवित्रिते, निर्जुगुप्सा गुणप्रीतिर्मता निविचिकित्सिता ॥१३॥ रत्त० श्रा० 

अर्थ:--स्वभावसे अपवित्र ( नवद्वार मलवाही ) किन्तु रत्लत्रय ( सम्यग्दर्शनादित्रय ) के संयोगसे 
पवित्र ( उपचरित ) ऐसे शरीरमें ग्लानि नहीं करना, निविचिकित्सित अंग कहलाता हैं यह व्यवहारनयका 
लक्षण हैं क्योंकि पराश्रित ( शरीराश्चित ) हैं अतः उपचार हैँ। निश्चयसे आत्मामें रागादिक (ग्लानि वगैरह) 
का न करना निरविचिकित्सित अंग है यह स्वाश्रित हैं। छहढाछामें 'मुनि तन मलिन न- देख घिनावे' यह भी 
व्यवहारका कथन हैँ अस्तु । 

२. मूलाचार ग्रन्थ गाथा ५७॥।५८ पंचाचार अधिकार । तण्हा सीदुण्हा दंसससयमचेलभावों य। 
अरदिरदिइत्यिचरियाणिसीधियासेज्जअक्कोसो ॥५७॥ बधजायणं अलाहो रोगतणप्फासजल्लसक्कारों । 
तह चेव पण्णपरिसह, अण्णाणमदंसर्ण खमर्ण ॥५८॥ उक्त २२ परीपहोंको ग्लानिद्वेप संक्लेशता रहित 
परिणामोंसे जीतना सहन करना, धर्म या चारित्र है, उससे सम्यन्दर्शन गुण निर्मलविचिकित्सारहित 
होता है यह तात्पर्य है ।. | 

वृहत्‌ द्रव्यसंग्रह गाथा ४१ 'जीवादीसहृहर्ण सम्मत्तं रूवमप्पणं तं तु । दुरभिनिवेसविमृक्क णाणं सम्मं 
खु होदि सदि जम्हि ॥४१॥ ँ कक 


संम्यंदुशन' .. .. . ७. १३. 


अँसंम्वन्धतां नहीं कही जा सकती किन्तु तादात्म्य संम्बन्ध परस्पर न होनेसे केंथंचित्‌ असम्बन्धता 


कही ज़ा सकती है यह तात्पर्य है। निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध तो लोकमें (समुदायावस्थामें अशुद्धो 


. पयोग त्तक ) प्रायः सभीका है अंन्‍्यथा .लछोकव्यवस्था ही सब बिगड़ जायगी . ऐसा समझना चाहिए । 
हाँ, जन्यंजनकता परस्पर नहों होती, उपादानउपादेयता नहीं होती यह तात्पय॑ है किम्बहुनां। 


.. परसंपर सापेक्षता इसीका नाम है अर्थात्‌ साथ २ रहना और यथासम्भव एक दूसरेको मदद या 


सहायता देना वाधा या विष्न खड़ा नहीं करना इत्यादि | गौण और मुख्य रूपसे अपनी २ सत्ता 
जदी २ कायम रखना यह भी उसीमें शामिल है अस्तु | आठों कर्मोका व न्ोकम,. भावकर्मोंका 
अनादिसे ऐसा ही तो निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध चल रहा है इति॥। तथापि-भेद दोनोंमें रहा है 
पर्यायें भी जुदी २ होती हैँ परन्तु संयोग अवस्थामें वे विकारी पर्यायें कहलाती हैं। खाने-पीने 
आदिके भाव होना जीवके विकारी भाव हैं पर्याय हैं तथा ट्ट्टी पेशाब आदि पुद्गलके भाव 
( पर्याय ) हैं ऐसां समझंना चाहिए किम्बहुनां। निरचय व्यवहार निविचिकित्सित अद्भुका संक्षेप रूप 
. तीचे देखो" 

5 ' ४--अमूढ्दृष्टि अंगका स्वरूप बताया जाता है 

( अज्ञानता निकारूना रूप ) 


-लोके शास्त्राभासे समयाभासे च देवताभासे | 
नित्यमाप तच्वरुचना कत्तेज्यमप्ढ्रदृष्टिचम्‌ ॥२६॥ 


पद्य 


रुचिवन्त सम्यग्दप्टि को नहिं सूढ़ता करनी कभी । 

जोहों कुशास्त्र कृथम अरु जो हों कुदेवादिक सभी ॥ 
निमूक्ता वह अंग है सम्यक्त्वका सूचक तदा। 
इसके बिना खण्डित कहा सम्यकत्वका दरजा सदा ॥२६॥ 


.._,अन्चय अरय-- तच््चरुचिना ] वस्तुके स्वरूपमें रुचि या श्रद्धा रखनेवाले--सम्यग्दष्टि जीवको 

: [ छोके शास्प्राभासे समयासासे देवताभासे च ] लोकाचारमें अर्थात्‌ छौकिक प्रवृत्तिमें ( दसरोंकी 
देखा-देखोसे ) तथा खोटे ( एकास्तपक्षी हिंसादि पोषक ) झास्त्रोंमें ( कुशास्त्रोंमें ) कुधर्मोमें और 

. 'कुदेवोंमें [ नित्यमपि ] हर समय  अमृढुदप्टित्वं कत्तब्यम्‌ ] मूढ़ता नहीं करना चाहिये अर्थात्‌ 
: परीक्षा और विवेकके साथ .( सावधानी पूर्वक ) मान्यता और सेवा करनी चाहिये, तभी उसके 


.._ १.. आत्मामें होनेवाले . ( अन्तरंग ) रागादि विकारीभाव्ोंसे भी घृणा या हेष नहीं करना कि ये बुरे हैं 
..... इत्यादि, निशचयनिविचिकित्सित अंग है ( स्वाश्रित है ) तथा बाहिर पुरीषादि या शरीरादि परद्रव्यमें 
'ज्लाति या द्प नहीं करना, व्यवहारनिंविचिकित्सित अंग है ऐसा खास भेद समझना चाहिए ॥२५॥ 

२, कुधर्म । 
' ३, निमूढ़ता-मूढ़ताका त्याग करना। अर्थात्‌ अज्ञानता को छोड़ना व ज्ञानको उत्पन्त करना । 
१५ 


११४ पुरुषाथसिद्धच॒पार्ये 


अमढ़दृष्टि अद्भ पल सकता है यह व्यवहारनयकी अपेक्षा कथन है !२श्ञा>< निरचयनयसे: « 
अपनी आत्माका अज्ञान ( मिथ्याज्ञान ) निकालना, सम्यण्ज्ञान प्राप्त करना, अमूढ़दृष्टि अद्भ है।. : 


भावार्थ--जीवनमें लोकाचार ( चाल-चलन ) देव, शास्त्र, धर्मं ये चारों बातें बड़े महत्त्व 
की हैं | इनके सम्बन्धमें कभी असावधानी या देखा-देखी वर्त्ताव नहीं करना चाहिये, यह साधारण 
शिक्षा ( उपदेश ) है, जो सभी भव्य जीवोंको मानना चाहिये। किन्तु सम्यग्दृष्टि जीवके लिए तो . : 
खासकर यह निषेध ( प्रतिबन्ध ) है कि वह उक्त चारों वातोंमें पर्याप्त सावधानी रखे, मुर्खता या 
अज्ञानता न करे अर्थात्‌ विना परीक्षा किये ( सत्य असत्यका निर्णय न करके ) यह्वातद्ठा प्रवृत्ति न 
करे तभी वह सम्यग्दर्शनकी रक्षा कर सकता है अन्यथा नहीं यह विशेष उपदेश है । के 


( १) निशचयनयसे आत्माके शुद्ध ( वोतराग ) स्वरूपमें भूल नहीं करना चाहिये अर्थात्‌. 
उसको समझकर यथासंभव निविकल्प होकर उसीमें उपयोगको लगाना चाहिए वेसा करनेका नाम 
ही निश्चय अमढ़दष्टि अद्भ है। यह स्वाश्रितः है । 


(२ ) व्यवहारनयसे वाह्य पदार्थोमें अर्थात्‌ लोकप्रवृत्तिमें गछती ( मूढ़ता ) नहीं करना 
( मनमानी स्वच्छन्द प्रव॒त्ति नहीं करना ) अर्थात्‌ लोकविरुंद्ध कार्य नही करना, लोक मर्यादाको - 
वनाये रखना ( भड़ नहीं करना ) शिष्टता बुद्धिमत्ता व सदाचार है। इसी तरह सच्चे सुमाग 
प्रदर्शक शास्त्रोंका अभ्यास करना, उनकी बातकों मानना । सच्चे धर्मको अपनाना ( कुधर्मको 
छोड़ता ) सच्चे देव ( वीतरागी सर्वज्ञ ) को पूजना मानना आदि  ( झूठोंकों नहीं पूजना मानना ) 
उनका त्याग करना, अर्थात्‌ उनका त्यागना, यह सब पराश्चित होनेसे व्यवहारकोटिका अमूढ़ 
दृष्टि अद्ध है ऐसा समझना चाहिए। समय समयपर योग्यतानुसार दोनों उपयोगी होते हैं किन्तु 
अन्तमें निर्चयके आलम्बनसे ही कल्याण होता है--दूसरेसे नहीं यह निष्कर्ष है। 


अमूढ़ता ( निम्त ढ़ता ) के दो भेद 


( १ ) निश्चय अमृढ़ता--वस्तुके शुद्ध स्वरूपमें नहीं भूलना, ज्यों-का-त्यों जानना व. 
श्रद्धान रखना । जेसे कि अध्यात्मकी भाषा ( बोली या शेली ) में आत्माके शुद्ध स्वरूपको जानना 
स्वाश्वित या स्वाधीन मानना व कहना निश्चय अमूढ़ता है । अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन स्वयं होनेवाला, : 
( स्वाश्वित ) आत्माका गुण ( स्वभाव ) है, वह पराश्नित ( निमित्ताधीन ) नहीं. है इत्यादि सत्य: ' 
है । अपने स्वरूपमें अज्ञानताको निकालना रूप है, अन्य या परके बावत अज्ञानताको निकालनेकी 
वात नहीं है अस्तु । ह 


( २ ) व्यवहार अमूढ़ता-अन्य वस्तुके स्वरूपको आगमकी भाषामें पराश्चित या निमित्ता- 
धीन कहना व्यवहार अमूढ़ता है, क्योंकि लोकमें वैसा मानते हैं । अर्थात्‌ जैसे सम्यग्दर्शंन, दर्शन- . 
मोहकमके उपशमादि होनेसे ही होता है अन्यथा नहीं होता इत्यादि । लोक व्यवहारमें जैसा चलन 
व्यवहार है वसा ही मानना व करना सब व्यवहार अमृढ़ता है--उसको भलता नहीं चाहिये। 


2 कापये पथि दुःखानां कापस्थेथ्प्यसंमति:। असंपृ क्तिरनुत्कीत्तिरमूढ़ा दृष्टिस्च्यते | १४॥-रत्व ० श्रावकाचार।, 
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लेत-देव रिब्तेदारी आदि जैसी मानी जांती है वेसी ही मानना, लोकमें असत्य नहीं मानी जानी 
' सत्य मानी जाती है। इंसका नाम: व्यवहार कुशलता है। सम्यग्दृष्टि दोनों नयोंको समझता व 
वर्त्तता है कदाचित्‌ भूल हो जानेपर पछताता है, उसमें दुःख मानता है, भूछको मिटानेका प्रयत्न 
करता है इत्यादि। व्यवहारमें लोकव्यवस्था व आस्था नहीं विगड़ती वह लोकव्यवहारी चतुर 

जीवं, सबको ज्यों-का-त्यों ( हेय उपादेय ) समझता हुआ प्रवृत्ति करता है ( श्रद्धा-जुदी २ रहती 
है--उसीका उसे फल लगता है क्रियाका नहीं ) किम्बहुना.। मूढ़ता अज्ञान है अपराध है और वह 

वन्धका कारण हैं। लेकिन वहाँपर व्यवहा रनयसे अमूढ़ता रखना भर्थात्‌ मूढ़ता नहीं करता | इसका 
मतलब, कुदेव, कुगुरु, कुधमं, कुशास्त्रके ( परके ) वावत्त भूल या अज्ञान निकालनेका है, जिससे 
उनका आदर आदि न किया जांय, छोड़ दिया, जाय--सम्यग्दशंनमें, दोष न लगे इत्यादि वचत 
होती है जो इष्ट है ऐसा समझना इति |. ह ह 


रा ५--उपगूहन अंगका स्वरूप बताते हैं- 
: *धर्मोडमिवद्धनीयः सदात्मनों मार्दवादिभावनया | 
परदोप॑निगृूहनमपि . विधेययुपबृंहणगुणार्थम्‌ ॥ २७ ॥ 
| 5 5 चद्य 
... आतस धर्म बढ़ाना निरचय उपगूहन कहलाता-है। 
माह्ंव आदि भावना वलसे परके दोष दुबाता है ॥ 


'बह उपगूहन व्यवहारनयका--दोनों भेद्‌ जान करके । 
सम्यस्दष्टि. अपनाता है--यथायोग्व पदमें रहके ॥ २७ ॥| 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते. हैं कि [ सदा आत्मधमः चर्दधनीय: ] सम्यग्दृष्टिको हमेशा 
आत्मधर्मको--वीत रागता रूप . भावकों बढ़ाना चाहिये। तथा [ मादवादिभावनया उपबृूंहणगुणाथ 





१. वीतरागतारूप, निश्चय धर्म तथा कपायेकी मन्दतारूप शुभ घ॒र्म, व्यवहार धर्म | 
' २, मान या अहंकार न करनेसे विनय प्रकट होनेसे-धर्मानु राग होनेसे । 
ढकना-प्रकट न करना, यह भी कपायकी मन्दतामें हो सकता है । अपने गुणोंको प्रकट या जाहिर नहीं 
* करना, मान कषायकी मन्दताका फल है। और दूसरोंके ओऔगुणोंको प्रकट नहीं करना यह भी कषाय 
की मन्देताका फल ( कार्य ) है--दोनों ही कषायकी मन्दतासे होते हैं । 
विकार या दोप । रा 
 आत्मधर्म। 
'बढ़ाना-पूर्ण करना । 
पंडित विद्वान ।. 
उपगूहन- अंग पालना | 


कि 
न 


४ छडतदा 2 


११८ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


अज्ञानका संस्कार हटानेसे ही उपयोग स्थिर हो सकता है--दूसरी तरहसे नहीं यह नियम है, हे 
प्तो करो। ॥ 


( १ ) व्यवहार उपगृहन--शुभ रागरूप है, मार्दव आदि धर्मकी भावनारूप है अर्थात्‌ 
कषायकी मन्दतारूप--पुण्यवन्धके कारणरूप है ऐसा भेद समंझना चाहिए। परन्तु इसमें भी हैये .. 
वृद्धि रखनेवाला ही मोक्षमार्गी कहलाता है किम्बहुता सवंत्र विरागभांव-और रागभावंका ही 
मलभेद है ऐसा समझना, परन्तु संयोगीपर्यायमें दोनों तरहके भाव होते हैं कोई नई या अपुं्ब या. 

नी चीज नहीं है। अतः कोई भ्रम या संशय नहीं करना चाहिये, सभी नियत है--अनियत 
कोई नहीं है। वस्तुका स्वभाव व परिणमन सब स्वतत्त्र है सम्यग्दृष्टि, इस सबको आगम द्वारा : 
जानता व श्रद्धान करता है क्योंकि वह केवलीकी वाणीका पूर्ण श्रद्धालु होतां है अस्तु॥ इस प्रकार .. 
निश्चय व व्यवहार उपगहनका कथन किया गया है ॥२७॥ ह हे 


६. स्थितिकरण अंगका स्वरूप बताते हैं 


कामक्रोधमदादिषु चलितुमुद्तिषु वत्मनों न्‍योयात््‌ | . 
श्रुतमात्मनः परस्य च्‌ युकत्या स्थितिकरणमपि कार्य ॥२८॥ 


पथ ॥ . 

धमम मार्ग से विचलिंत करने वाले कामादिक होते। ..., 

उदय अवस्था होने पर वे विचलित धमहि से करते ॥ 

उसी समय जो युक्ति से या शास्त्रदेशना से करते। 

स्थिर निज पर को घमंहि सें, छटवां अँग्र पाछ सकते ॥रदा 7 

अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ न्‍्यायात्‌ व॒त्मनो ] न्‍्यायमार्गं अर्थात्‌ धंर्ममार्गसे [चलितु/] - 

विचलित करनेके लिए या विचलित करने वाले [ कामक्रोधमदादिषु उदितेषु ] वेददत्रय, क्रोध मानः 
आदि कषायोंके उदय होने पर, परिणामोंमें विकार हो ही जाता है अतएव सम्यर्दृष्टिको [ भाव्मन: 
परस्य च ] स्वयं अपनी आत्माको तथा परकी आत्माको [ श्र॒त॑ युक्‍त्या अपि ] शास्त्र या आगमके ' 
उपदेश द्वारा अथवा युक्तिके द्वारा अथवा आ्थिक -सहायता द्वारा. [ स्थितिकरणं कायम ] न्‍्यायमार्ग॑में 
स्थिर करना चाहिये | तभी छटवाँ स्थितिकरण अज्भ पछ-सकता है ऐसा जानना३ ॥२८॥ -. .. * 


१. वेदत्रय । 

२. धर्म या स्वभाव। श्र 88-47 इ० पीली 

३. दर्शनात्चरणाद्वापि चलतां धर्मवत्सले: | प्रत्यवस्थापनं-प्राज्ञें: स्थितिकरणमुच्यते ॥१६॥ र० श्रा० . 
अर्थ--दर्शन ज्ञात चारित्रेरूप धर्म ( न्याय ) से विचलित होनेवाले जीवोंकों धर्मसे प्रीति रखनेवाले 


जीवोंके द्वारा जो पुनः ध॑र्ममें स्थिर किया जाता.है, उसको विद्वानोंने स्थितिकरण अंग कहा है ऐसा समझना 
चाहिये ॥१६॥ व  क 


संस्यग्दर्शन - 4१९ 


यहाँ पर निश्चय व्यवहार दोनों भेद कहे ग्रये हैं । 


भावा्थ---जव संसारी जीवोंके कर्मोका और खाप्तकर मोहनीय कर्ंका या उसके भेद क्रोधादि 
२५ का तथा भिथ्यात्त्वादि ३ का कुल २८ का उदय आता है तब .जीवोंके मत्त या क्षयोपश्म ज्ञान 
उपयोगमें विकार उत्पन्न होता है अथवा. रागादिरूप विकारीभाव प्रकट होते हैं ( सत्तामें रहनेपर. 
कुछ नहीं होता यह नियम है ).। ऐसी स्थितिमें जीव, धर्म (स्वभाव-त्याय ) से विचलित या भ्रष्ट 
अवश्य हो जाते हैँ । उस्न समय विवेकी जीवोंका कत्तंव्य हो जाता है कि वह स्वयं अपनेको आगमके 
स्वाध्याय या तत्त्वचिन्तवनके द्वारा ( परिणामोंकोी ) सुधारे---उपयोगको विकारकी ओरसे हटाकर 
स्वभावमें लगावे और दूसरे जीवोंकी भी संमझंवे ( उपंदेश देवे ) अथंवा आवश्यकताके अनुसार 
विपत्तिकालमें धत्ादिक ( पूँजी ) की सहायता देकर धर्ममें स्थिर करे, यह एक उपाय धर्म साधन 
का है। कारण कि संयोगीपर्यायमें कर्म उदयमें आते हैँ--शरीर वेकाम होता है धनादिक समाप्त 
हो जाता है तब रागीहेषी मोही ज़ीवको आकुलता हो जाती है चित्त विक्षिप्त हो जाता है गृह- 
स्थाश्रमके चलानेकी जिम्मेवारी उसपर रहती है इत्यांदि, अत: सब द्वारे बन्द हो जाने पर चिन्ता 
व धर्ममें शिथिकाचार होना संभव है। तथां “नःधर्मो धामिकेविना' धर्मके चलानेवाले धर्मात्मा 
जीव ही होते हैं उनके बिना धर्म नहीं चल सकता | ऐसी कठिन परिस्थितियोंमें धर्मवत्सल दयाल 
धर्मात्माको धर्से एवं उसके पालनेवाले धर्मात्मासे निरपेक्ष वात्सल्य होना ही चाहिए। तभी वह 
स्थितिकरण अद्भकों पालनेवाला हो सकता है इंत्यादि। सवंत्र विवेककी महती आवश्यकता है। 
सूत्रकार उमास्वामी,महाराजने भी परस्परोपग्रहो जीवानाम' ऐसा सूत्र लिखा है। 


हढ स्थितिकंरण अंगके २ भेद 


(१ ) निश्चय स्थितिकरण--रेत्नन्रय धर्ममें निविकल्प होकरं उपयोगको छगाना अर्थात 
यथासंभव व्रीतरागतारूप स्वभावमें दंत्तचित्त होना, निश्चय स्थितिकरण कहलाता है यह स्वाश्रित 
है। वास्तवमें वस्तुका स्वभाव उत्सर्गरूप' है अर्थात्‌ परके त्यांगरूप परसे भिन्न रहना" है, अपवाद 
वस्तुका स्वभाव नहीं हैं विभाव है ऐसा, जानना चाहिए। कदाचित्‌ं कर्मोदयके समय परिणाम 
घर्मसे विंचलित हों तो उंचको धर्ममें पुन्रं: छगाना स्वकीय स्थितिकरण है वह अनिवार्य व निश्चय 
रूप है अस्तु).. . ह 

(२ ) व्यवहार स्थितिकरण--जव जीवका उपयोग शुद्ध स्वरूपसे हटता है तब जो कोई 
दूसरा धर्मात्मा, धर्मसे च्यूत हो रहे अन्य जीवकी देखकर उसके निवारणार्थ मनमें एक करुणाभाव 
या दयापरिंगाम उपस्थित करता है वह .शुभराग रूप है। उसके बलसे प्रेरित होकर वह उन अन्य 


! . प्रवचनसार गाश्रा २२४ देखो । 
कि किचणत्तितक्‍क॑ अपुणवखकामिणो<्यदेहेवि । 
संगत्ति जिणर्वरिदा अप्पडिकमस्मंत्तिमुहिद्दा ॥२४४ा॥ 


अर्थ--जब देह भी साथी आत्मासे भिन्न है--आत्मा अकेला है तव अन्य चीजोंकी भिन्नताका क्‍या 
प्रदव था तके है ? वें तो सव प्रत्यक्ष जुदे हैं ही ऐसा सत्य समझना चाहिए यह जिनेन्द्रदेवका कहना है ।२२४। 


११६ पुरुषपाथंसिद्धयुपाय 


रोपनियहनमपि विधेयम्‌ ] मानादि कपायकों छोड़कर गुण या धर्मको बढ़ानेंके लिये ही--दूसरो.. 
के दोषोंको भी ढकना चाहिये, जिससे अपना व पराया बम वढ़ जाय या वढ़ सर्के॥ २७ ॥। 


यहाँ पर निदुचय उपगहन व व्यवहार उपगृहनका निरूपण किया है (स्वाश्ित व ' 
पराश्चित ) इति। ; 
भावार्थ--पुण्यवंघका कारण विशुद्धता रूप धर्म ( व्यवहार धर्म ) मानादि कपायोंकी 
मन्दतासे ही वढ़ सकता है अन्यथा नहीं। कारण कि जबतक मात्र आदि कपायोंका तीत्र उदय 
रहता है तवतक बहुत अहंकार ( गवं-धमंड ) आदि विंकारीभाव जीवके होते रहते हं। वह जीद 
संसारमें नामवरी उच्चता ख्याति आदि बहुत चाहता है एवं अपने सामने दूसरोंकों तुच्छ ( चगण्य ) 
लेखता है अर्थात्‌ मानके पहाड़ पर चढ़ा रहता है। ऐसी स्थितिमें तीव्र मान कपायव्रश अपने 
में मौजूद व गैर मौजूद गुणोंकों प्रकट करता है--उंन्हें दूसरोंसे प्रकट करवाता है. तथा. 
अदेखसकाभावसे दूसरोंके थोड़ेसे दोपोंकों चढ़ावढ़ाकर प्रकाशित करता है, उन्हें नीचा दिखाता ' 
जिससे दोनोंमेंसे किसीके भी गुण या धर्मं नहीं वढ़ पाते, कारण कि परापकर्मेका वंध होनेसे 
विष्न आ जाता है इत्यादि हानियाँ होती हूँ। भर्थात्‌ चाह था चिन्तवनके अनुसार पदार्थोका 
परिणमन या कार्य कभी नहीं होता यह तात्पर्य है । 


( १ ) कषायकी मन्दतारूप धर्मको उपगृहन अद्भ कहना व्यवहारनयका विषय . हैं । 
पराश्चित है )। 


(२) निरचयनयकी अपेक्षा कषायोंका अभाव होना वीतरागतामें स्थिर होता सच्चा उप-: 


गहन है। जिससे जीवकी पाप व पुण्य दोनोंका वंध न होनेमें पूर्ण रक्षा होती है ऐसा समझना 
चाहिये! | ह 


धमंके दो रूप माने जाते हैं 


( १) निश्चय रूप--वीतरागतामय, पुण्यपाप परिणामोंसे .रहित. पूर्ण शुद्ध ।.. ( मोक्षका 
कारण ) ह 
(२ ) व्यवहार रूप--क्षुभरागमय, पुण्यपरिणाम सहित, अपूर्ण छुद्ध । ( संसारका कारण ) 
फलत: मोक्षका मार्ग एक ही है और वह निश्चय रूप पूर्ण शुद्ध है ऐसा संमझना चाहिये । 


१, स्वयंशुद्धस्थ मार्गस्य वालाक्षक्तजनाश्नयां । वाच्यतां यत्थ्रमार्जन्ति तद्‌ वदन्त्युपगृहनम ॥ १५ ॥. 
. “रत्न श्रा० 
अर्थ : स्वभावसे शुद्ध दोप रहित वीतराग मोक्षके मार्गमें ( रत्त-त्रय ) में यदि किन्‍्हीं अज्ञानी या . 
असमर्थ छोगोंके द्वारा दोप ( वाच्यता ) लग जाय या लगा दिया जाय तो उसको दर करना या ढक 
देना उपयृहन अंग कहलाता हैं । यहां पर भी अपने दोपोंकों दर करना वीतरागंता धारण करनों 
नि३चय उपगूहन हैं ( स्वाश्रित ) बीर दूसरोंके दोपोंको दूर करना या वैसी भावना रखना, व्यवहार 
उपगृहन हैं ( पराश्चित है ) यह भेद समझना चाहिये ॥ १५ ॥ ह 


सम्यग्दशन ा १-१ ७ 


उसको कलूंकित करना महान्‌ अधर्म है या धर्मका व्याघात है। उसकी शुद्धि करना धर्मात्माओं 
का कत्तेव्य है। धर्म स्वभावकों (.वस्तुस्वभावों धर्म्म:) कहते हैं तदतुसार स्वभाव ([ प्राण- 
भूत गण ) का घात यथासंभव नहीं करना चाहिये अथवा विभावभाव ( विकारी परिणाम ) नहीं 
करना चाहिये और उसके लिये आंत्मवरूका प्रयोग करना चाहिये। अन्यथा पुरुषाथहीनता, 
समझी जावेगी किम्वहुला । मोक्ष पुरुषार्थंकों हीनता जीवचका सबसे बड़ा अपराध है, इसको कभी 
'नहीं भूलना। 


सामाजिक व्यवस्था या लौकिक व्यवस्था का स्थान . : 


.. धामिक व्यवस्थासे भिन्‍न रहता है। उसमें निग्रहानुग्रहका समावेश रहता है ( रागद्वेषका 
भाव रहता है ) तथापि उसमें भी विवेकी जीव शुद्ध भावसे भाग लेते हैं। छोकरीतिके अनुसार 
सच्चा न्याय ( शासन ) करते हैं। अर्थात्‌ शुद्ध हृदयवाला जीव शंकाभय,- लोभछालच, उच्चता- 
त्तीचता ( जातिपांति ) अज्ञानता, भरक्षा ( कठोरता या निर्दंयता ) स्वार्थपरता ( लापरवाही ) 
अप्रीति, अतुन्नत्ति ( उपेक्षा ) आदि निम्न या क्षुद्र विचारोंसे सवंथा दूर रहता है, तभी वह श्रेष्ठ 
.. व आदरणीय बनता है। सत्य निर्णय करनेके लिये कोई दवाउरा या स्वार्थ नहीं होना चाहिये 
न॑ भय व घृणा होना चाहिये । तभी संमाजोन्नति व देशोस्नति .कर सकता है व हो सकती है। 
- अर्थात्‌ उसके लिये भी बाहिर आठों अद्भ होना चहिये इति। 


समाजज्ञास्त्र ( लोक शासंन ) में भी दंडव्यवस्थाका होना अनिवाय॑ है अन्यथा वगावत 
या गड़वबड़ी ( अराजकता ) का होना संभव व शक्यं है। धामिक व्यवस्थामें भी ऐसा ही 
नियम है" 


(१ ) निश्चय उपगृहन--अपने शुद्ध वीतरागतारूप धर्मको बढ़ाना--उसमें चित्तको 
लगाना दृढ़ रखता, उपयोग हटने पर पुनः पुनः आत्मवल द्वारा उसीमें लगाना | बस, यही नि३चय 
उपगृहन अंग कहलाता है । इसके विषयमें पूज्यपाद स्वामी कहते हैं यथा-- 


अविद्याभ्याससंस्कारेंखर्श क्षिष्यते मनः, तदेव ज्ञानसेंस्कारेः स्वतस्तर्वेडवतिष्ठते ॥१२।॥ 
* . ( समाधिशतक ) 


अर्थात्‌--भनादिकालके अज्ञानका संस्कार ( वासना ) होनेसे जीवोंका चित्त स्थिर नहीं 
' होता वार २ चल चूंक हो जाता है, अतएवं भेदज्ञानके द्वारा ज्ञानका संस्कार डालनेसे तथा 


१. दंसणचरणविवण्णे जीवे बट्ढण धम्मभत्तीए । ः 
उपगृहणं करिंतो दंसणसुद्धों हृवदि एसो॥६४॥ पंचाचार अधि० मूलाचारे। 

- र्थ--जों जीव अपनी आत्मामें या दूसरोंकी आत्मामें मौजूद दर्शन्त वा चारित्रगुंणको मछीन (विवर्ण) 
यां अशुद्ध देखकर, उसको निकाल देताःहै--शुद्ध व निर्मल-कर देता है-( दोष॑रहितः बना देता है ) अर्थात 
अपने आत्माकी अशुद्धतासे रक्षा करता हूँ वहो जोव शुद्ध सम्यग्दृष्टि. अर्थात्‌ उपगृहत्त अंगका पांलनेवाला होता 

ऐसा जानना ॥६४॥ 
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जीवोंको धर्ममें लगानेका जो प्रयत्न करता है, उसको व्यवहार स्थितिकरण अज्भ कहा जाता है: 
यतः वह पराश्ित है पुण्यवन्धका कारण है। इसमें विराग व शुभ रोगका असली भेद है किम्बहुना। 
स्वाश्रित पराश्चितका भी वड़ा भेद है अस्तु ॥२८॥ 


७--वात्सल्य अड्भका स्वरूप बताते हैं 


अनवंरतमहिंसायां शिवसुखलक्ष्मीनिवन्धने घर्में | 
सर्वेष्यपि च सधमिषु परम वात्सल्यमालम्ब्यम्‌ |२९॥ 


पद 


मोक्षछृक्ष्मी संगस" कारण-घरम अहिंसारूप हि है.। 
अरु उसके पालनहारे भी, प्रीति योग्य कत्तव यह है ॥ 
अद्भ सातवाँ सम्यग्द्शन, रक्षक वच्सल होता है। 
इसीलिए. वह घरण योग्य है-सम्पग्दष्टि घरता है ॥२९॥ 


अच्चय अर्थ--आचांय कहते हैं कि | अनवरतं ] निरन्तर सम्यग्दृष्टिको [. शिवसुखलक्ष्मी- 
निबन्धने अहिंसायां धर्म ] मोक्ष लक्ष्मीके सुखकी प्राप्तिके कारणभृत अहिंसा परम धर्ममें | अपि, |] और 
[ सर्वपु सघर्मिषु परम॑ वात्सल्यं आलम्व्यम्‌ ] अहिंसा धर्मके पालनेवाले धर्मात्मा जीवोंमें निःस्वार्थ 
वात्सल्य करना चाहिए ( प्रीतिका वर्त्ताव या प्रदर्शन करें.) यही वात्सल्य भज् कहलाता है ॥२९॥॥ 


भावार्थ--साधारणततः वात्सल्य, प्रेम या प्रीति करनेको कहते हैं। परन्तु उसके दो रूंप होते 
हैं। (१) प्राणिमात्रसे प्रीति करता । (२) धर्मात्माओं व धर्मंसे प्रीति करना। साधारण प्रीति तो 
स्वार्थ या रागादिके कारण संसारी जीव किया ही करते हँ--स्त्रो पुरुषसे पुरुष स्त्रीसे, तन.धन 
जन सभीसे यह प्राकृतिक है। परन्तु यह अशुभराग ( प्रीति ) कहलाता है जो पापबंधका कारण 
माना गया है। किन्तु जो धर्मानुराग निःस्वार्थ होता है, उसको शुभराग कहते हैं, उससे पुण्यबन्ध 
होता हैं। अतः वह अशुभकी अपेक्षा: अच्छा माना जाता है। इसी अभिप्राय ( दृष्टिकोण ) को . 
मुख्यता देते हुए आचाय॑े महाराजने मोक्षके या उत्तम सुखके कारणभूत अहिंसा धर्ममें अथवा उसके 
सेवकोंमें रुचि या वात्सल्य करनेका उपदेश सराग अवस्थामें दिया है जो उचित ही है। संसारमें 
और तन-धन भादि संयोगी पर्यायमें रहते हुए यदि ;कोई पापवन्धसे बच जाय यही बड़ा लाभ व 
हित हैं। आजकल अधिकांश लोगोंकी विषय-कषायको बढ़ानेकी प्रवृत्ति हो गईं है। धर्म और सच्चे 
धर्मात्माओंसे प्रीति हटती जा रही है। ऐसे अज्ञानी जीव, इस असार संसारमें ही मोक्षका व सुखंका. 
ख्वाब ( स्वप्त ) देख रहे--ख्यातिलाभ पूजा आदिकी चाहमें ही मग्न हो रहे है यह बड़े ढ:खकी 
वात है, केसे उद्धार हो यह चिन्ता है। जवतक विपरीत बुद्धि ( विचारवारा ) नहीं छटती तबतक 


. प्राप्तित 
: २. स्वेपु मैत्रीम्‌ । 


3 है ह ५; $ ् हु है है 
' सम्यग्द्शन , शी १२१ 


“कल्याण होना असम्भव है? । सम्यग्दर्शनके प्राप्त हुए बिना तथा उसके अंज्भ पाले विना कल्याण 
 कदापि नहीं हो सकता. यह नियम है। आत्म-कल्याणका कर्त्ता उसका स्वभाव या धर्म ही है जो 
उसीमें रहता है और वह उत्सगंरलूप' है। अर्थात्‌ सबके त्यागरूप 'अथवा संबसे पृथक स्वतन्त्ररूप 
सदा स्थायी । नित्य ) स्वस्थ--हर॑ वस्तुमें रहता है; वह कभी अपवादरूप नहीं होता ( पराश्चित 
या बदनाम नहीं होता ) ऐसा नियम है । आत्माको लक्ष्य करके कहा जाय तो, आत्मा भी- जबतक 
.अपवाद मार्गको ( शिथिलू व सदोष मार्गकोी ) अपनाये रहता है-- उसको छोड़कर अपना बुद्ध या 

-उत्सग सनातन मार्गको नहीं अपनाता, त्बतक वह संसारमें ही भठकता रहता है किम्बहुना वह 
भार्ग शुद्ध अहिंसा या वीतरागतारूप है अन्य रूप नहीं है इति । 
ै ह ' उसके निएचय ओर व्यवहार रूप 
(१) वीतरागतारूप या अहिंसारूप निजस्वभावमें रत या लीन रहना उसीमें दत्तचित्त 
रहना तत्मय होना, नि३चय वात्सल्य है वह उम्रेक्षारूप है। तथा स्वाश्रित या स्वाधीन है । 


हु (२) साधक धर्मात्माओंसे अनुराग करना, उनमें भक्ति, आदरभाव रखना उसके प्रति 

“उत्सुक होना-हर्ष मनाना, इत्यादि व्यवहार वात्सल्य है जो उपेक्षारूप है ( पराश्चित है )। इसमें 
सें पद व. योग्यताके अनुसार पालन करना .उचित होता है। परन्तु विवेकदृष्टि जागृत रहना 
चाहिये अस्तु ॥ इस प्रकार निरचय और व्यवहार दो रूप वात्सल्य अद्भ कहा गया है इसको सम- 
... झना चाहिये ॥२०९॥ 


८--प्रभावना अद्भका स्वरूप बताते हैं 
अत्मा ग्रभ्ावनीयः रत्नत्रयतेजला सततमेव । 
दानतपोजिनपूजाविद्यातिशयेश्धच जिनघर्मः ॥३०॥॥ 
पद ह 


रत्नन्नय सम्पादन' करके जीव प्रभावित होता है । 
 दानादिकके करनेसे, जिन धरम प्रभावित होता है ॥ 

निरचय अरु व्यवहार प्रभावन समझ करो निश्ष दिन प्यारे । 
अतिशय नाम प्रभावनका है, उससे होतव करस न्यारे ॥३०॥ 


क्षन्व॒य अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि विवेकोको चाहिये कि वह [ सततमेव ] निरन्तर [ रत्न- 
' श्रयतेजसा आत्मा प्रमावनीय: ] रत्तत्रय अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्य्ज्ञान और सम्यकचारित्रका 
उजेला करके अर्थात्‌ उन्हें प्राप्त करके अपनो आत्माकी प्रभावतता करे, अर्थात्‌ मिथ्यादर्शन, 


१. आतमके अहित विपयकपाय, इनमें मेरी परिणति न जाय । --पं० दौलतरामजी कृत विनती 
- २. निज आत्माकी प्रभावना होती है--आत्मामें अतिशय या विशेषता प्रकट होती है । 
; १ द्‌ ६ 
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सिथ्याज्ञान, मिथ्याचारित्रके द्वारा अनादिकालसे व्याप्त प्रबल अन्धकार को नंप्रकर स्वच्छ वनावे,. 
( तिर्मल करे ) [ च ] और [ दानतपोजिनपूजाविद्यातिशये: जिनधमः प्रभावनीय: -] बड़े २ दान देकर . 
थर्थात्‌ चारों? प्रकार के अनुपम दान्तोंसे, पंचकल्याणकादि *चतुरविध महापूजाओंसे तथा उच्चकोटि 

का तप्चरण धारण करके, उच्च ज्ञान प्राप्त करके या मन्त्रादि विद्या साधन करके 'जैन धर्म या 
जेनशासनकी प्रभावतना ( महत्त्व ) संसारमें प्रकट करे--वढ़ावे। इसीका नाम आठवाँ. प्रभावना अद्ध . 
है। लोकमें अपने उत्कृष्ट धर्मको हर तरहसे जाहिर करना प्रभावना कहलाती है, गृहस्थका या 
अनगारका यह भी कर्तंव्य है ॥३०॥ 


भावार्थ-दात्तादि देनेके भाव व क्रियाएँ सव शुभराग हैं । कपायकी मन्दता होनेपर वे _ 
हुआ करते हैं, उससे लोकमें प्रतिष्ठा बढ़ती है--चामवरी होती है, परलोकमें सहायक पुण्य बन्ध 
होता है, मनमें प्रसन्‍नता होनेसे पापका आख्रव नहीं होता, इत्यादि लछाभ होता है । 
यद्यपि यह भी हेय माना गया है किन्तु पदके अनुसार उसका होना अनिवार्य है। समय २ पर सभी 
तरहका विकास आत्मामें होता है कोई आश्चर्यकी वात्त नहीं है । सम्यग्दष्टि सरागी और विरागी 
दोनों तरहके होते हैं फलछतः सराग अवस्थामें पुण्य भी कथब्न्चित्‌ उपादेय है ( पापसे बचनेके लिए 
और संसारमें सुखद जीवन वितानेके लिए ) अनादिसे ऐसा ही होता चला भा रहा है। पृण्यको 
उपादेय मानत्ता यह व्यवहारतय का कथन है--निश्चयनंयका नहीं है। जो वन्धका कारण और 
अपवादमार्गरूप हो वहु अकिचनरूप ( परियग्रह रहित ) कदापि नहीं हो सकता इत्यादि, वह उत्सगं 
मार्गी नहीं माना जा सकता इति। का 0 


आठवें अद्भ के दो प्रकार ( भेद ) 


(१ ) निश्चय प्रभावना--वीतराग सम्यग्दर्शनादिकी प्राप्ति करता रूप निविकल्प द्षा 
( पक्षपात रहित अवस्था ) का होना है जो निरचय प्रभावना कहलाती है। उससे निजधर्म 
( आत्मधर्म ) की प्रभावना होती है तथा अप्रभावना ( मिथ्यात्त्वादि ) नष्ट होती है इत्यादि | यह 
स्वाश्रित ( अपनी ) प्रभावना हैं । 


(२ ) व्यवहार प्रभावना--लोकमें जिनधर्म या जिनशासनकी प्रभावना करना और उसके 
लिए दान, तप, जिनपूजा करंनेरूप शुभरागका आत्मामें-होता यह सब शुभ उपयोग और शुभ योग : 
दोनों व्यवहार प्रभावनाके अद्भध ( सूचक ) हैं ऐसा समझना । यह पराश्रित होने से व्यवहाररूप 
प्रभावना है। दान, परद्रव्य ( धनादि ) से होता है तप, शरीररूप परद्रव्यसे होता है, पूजा, अष्ट- 
द्रव्य ( जलादि परद्रव्य ) से होती है इत्यादि समझना । , 


१. आहारदान, औपधिदान, ज्ञास्त्रदान, अभयदान । 
२. नित्यपुजन, आष्टाह्लिक पृजन, चतुर्मुख पूजन, कल्पद्रुम पूजन । 
३. अकीर्त्या तप्यते चेतरचेतस्तापोश्शभासखनवः । तत्तत्रसादाय सदा श्रेयसे कीतिमजंयेत ॥८५॥ 


---सागारघर्मामत २ अध्याय - 


ेल्‍ सम्यग्दशन - पे १२३ 
उपसंहार रूपसें--( इस प्रकरणसें इछोक नं० २३ से ३० तक ८ इलोक हैं 
सम्यग्दष्टिसे रागद्वेष मोहका ही भिन्‍न २ प्रकार से त्याग कराया गया है यथा पहले 
इलोकमें मोहका त्याग करना बतलाया गया है।. २--श्लोकमें रागका त्याग करवाया गया है। 
 ३--इलोकमें हेषका त्याग करवाया गया है। ४--इलोकमें अन्य धर्मियोंसे सम्पक छोड़ना बताया 
गया है ( उनमें रुचि करनेका निषेध हैं)। ५--वें इलोकमें धर्मरक्षा करना बंतलाया गया है 
( रागह्ष छड़ाया गया हैं। ६--श्लोकमें अटल या दृढ़ रहनेको कहा गया है ( घबड़ाने का निषेध 
है )॥। ७--श्लोकमें धर्म और धर्मात्माओंसे निष्काम प्रीति करंनेका उपदेश है। ८--वें इलोकमें 
प्रभावना करनेका उपदेश है।. विना प्रभावनाके उत्कर्ष नहीं हो सकता इत्यादि | सबका सारांश 
_ आत्मोन्‍नति करनेका ही है--अवनतिके कारणोंको छोड़नेका है किम्बहुना । इस प्रकार आचार्य॑देवने 
अद्धी सम्यग्दर्शनके प्रत्येक अज्भ़ों | निशंकित्तादि ८ ) का वर्णन बहुत ही महत्त्वके साथ निश्चय 
व्यवहार द्वारा किया है जो एक अनुपम चीज है, परन्तु उसका अनुगम हर एक मुमुक्षु जीवको 
- होना चाहिए, तभी वह अभीष्ट सिद्धि कर सकता है। अन्यथा नहीं यह नियम है। हमने यथा- 
शक्ति रहस्यको समझ कर कुछ प्रकाश, विशेषार्थके हूपमें आगेके पेजमें डाला है सो समझना 
- चाहिये ॥३०॥ 
इति सम्यग्दर्शन अधिकार ( श्रावकधर्मान्तर्गत ) 


ह विशेषार्थ ( सीमांसा ) 
सम्यग्दृष्टिके सम्यग्दर्शनमें निश्चयपना व्यंवहारपना किस तरह घटित ( सिद्ध ) होता है? 
इसका खुलासा किया जाता है। 
। तथा 
वेसा न माननेसे क्या हानि व लाभ होता है यह भी बताते हैं। 
मूल या प्रारंभमें, मोक्षमार्गके उपयोगी सात तत्त्वोंकी अपेक्षा ( आधार ) लेकर या उनके 
. सम्बन्धमें विचार करना अनिवार्य है, कारण कि उन्हींके माध्यमसे निश्चय और व्यवहारका निर्धार 
' मुख्य है और लाभदायक भी है। उत्तसे भिन्‍त लौकिक तत्त्वोंकी अपेक्षा विचार करनेसे अभोष्ट 
सिद्धि नहीं होती । अतएवं उत्तका विचार करना गौण माना गया है अस्तु । 
। ह सम्यग्दशंनका लक्षण 
तत्त्वाथश्रद्धानं सम्यग्द्शनस्‌ ॥ २॥ सूत्र, उसास्वामी आचार्य ।* 
अर्थ--जीवादि सात तत्त्वोंका सम्यक्‌ अर्थात्‌ विपरीत अभिप्राय या श्रद्धान रहित ( यथाथ्थ- 
भूतार्थ ) श्रद्धात होना या करता 'सम्यग्दर्शन'! कहलाता है। इसीका नाम निदचय सम्यग्दर्शन है। 
तथा इसके विरुद्ध या अंतिरिक्त प्रकार श्रद्धान करना, मिथ्यादर्शन कहलाता है यह सारांश है। 
इसी प्रसंग या सिलसिलेमें,. निश्चयपृत्ता और व्यवहारपतना-सम्यग्दर्शनमें मिम्त प्रकार माना 
जाता है-- . 


१२४ पुरुषार्थसिद्धयुपाय 


(१) जिस समय जीव ( आत्मा ) को विपरीत अभिप्राय रहित ( सम्यक,) तेत्त्वोंका पूर्ण: 
अर्थात्‌ आठ अंगों ( निःशंकितादि ) सहित अष्टांगी ज्योंका त्यों श्रद्धान होता हैं उस समय: उसको : 
निश्चय सम्पग्दशंन अथवा अष्टांगी सम्यग्दर्शन वाला सम्यग्दृष्टि जीव कहते हैं यह निष्कर्ष 
है। तथा | हक 
(२) जिस समय जीवको विपरीत अभिष्राय रहित उक्त सात तत्त्वों का ही अपूर्ण . अर्थात्‌ ग 
कुछ अंगों सहित या एक दो अंगों सहित सम्यर्द्शंन होता है, उस समय उसको उपचार या - 
व्यवहा रसे सम्यग्दर्शन वाला ( अष्टांग विना भो ) सम्पग्दृष्टि कहते हैं। अर्थात्‌ आंशिक सम्यग्दशत 
के समय भी पूर्ण सम्यग्दुष्टि जैसा उसको कहना या मानना, यही सम्यम्दर्शनमें व्यवहारपना यी 
उपचारपना है। जैसे कि मोक्षमार्गोपयोगी तत्त्वोंमें अकेला संशय ( शंका ) न हांने पर या अकेली 
आकांक्षा न होने पर या दोनोंके न होने पर भी वह सम्यग्दुष्टि तो कहलायेगा ( सम्यक्‌ श्रद्धा मूल 
में होनेसे ) किस्तु आंशिक सम्यग्दशंत होनेसे उसका नाम व्यवहार सम्यस्दृष्टि होगा। यह खास 
भेद्र समझना चाहिये। इसी तरह सम्यग्शातन व सम्यकचरित्रमें भी निश्चय और व्यवहारका _ 
रहस्य ( प्रयोजन-अर्थ ) समझना अनिवायं है। ह ० बा 


भावार्थ--जबतक पूर्ण या सर्वांग न होवे. तवतक- अपूर्णत्तामें अंगी कहता यां मांन॑ा, 
उपचार या व्यवहार है। और जब पूर्ण या सर्वांगी हो जाय, तव अंगी कहना निश्चय या भताथथे 
है। इस तथ्यको हृदयंगम करना विवेकी या सम्यग्दुष्टिका कर्तव्य है। देखो, इसी सिद्धान्तको 
लेकर चौथेसे तेरहवें गुणस्थानके पहिले तक ९ गुणस्थानोंमें पूर्ण मोक्षमार्ग ( सम्यग्दर्शनादित्रय ) 
नहीं होता अपितु आंशिक या अपूर्ण होता है, परन्तु वह आंशिक निरचयथ होनेसे प्रामाणिक होता है-- 
माना जाता है। फलत: उसको व्यवहारनयसे पूर्ण मोक्षमार्गवाला या मोक्षमार्गी कहा जाता है। 
इस तरह सम्यग्दर्शनादि तीनोंमें निश्चय-व्यवहारपता घटित होता है। उसके माननेसे धोखा 
त्हीं होता--भ्रम या भमिथ्यात्त्व मिट जाता है यह लाभ तो बराबर होता है किन्तु जबतक पुर्णता 
तत हो ( अधूरापन रहे ) तब तक कार्य सिद्ध नहीं होता यह नियम है। तदनुसार व्यवहार या. 
अधूरापतका मिटाना अनिवाय है अर्थात्‌ पूर्णता ( निश्चयपना ) को प्राप्त करना परम कत्तंव्य है 
या सिद्धिका साधक है। फलत: निश्चय उपादेय है और व्यवहार हेय है किम्बहुना इसे समझने . - 
चाहिये । ' जि 

इसके पहिले भी भेद बताया गया है 

इलोक नं० ५ आदि में व इलोक नं० २२ में खासकर निरचय व्यवहारके भेद वत्ताएं गये 
गये हैँ कि व्यवहार तीन तरहका होता है (१ ) भेदाश्चित अर्थात्‌ खंड रूप या अखंडमें खंड करना 
रूप। अथवा खंडको पूर्ण वस्तु मानना रूप। पराश्चित अर्थात्‌ वस्तुको पराधीन मानने रूप। 
( ३ ) पर्यायाश्रित अर्थात्‌ पर्यायके भेदसे वस्तुकी भेद मातने रूप- इत्यादि सब.उपचार या 
कल्पना मात्र है, सत्य नहीं है। किन्तु यथार्थ श्रद्धान व ज्ञानके होते हुए यदि वेसा विकल्प हो तो 
वह व्यवहार रूप माना जाता है, उसमें हेय बुद्धि रहती है अतः वह कथंचित्‌ उपादेय रूप है. ट 
लेकिन यदि विपरीत श्रद्धान ज्ञानरप हो तो वही मिथ्यारूप है सवंथा हेयरूप है हानिकर है । 


सस्यगदुशन | । १२७ 


ऐसा समझना चाहिये इत्यादि, निश्चय और व्यंवहार तथा सम्यग्व्यवहार व मिथ्या व्यवहारमें 
: फरक जानना सम्यग्ज्ञान है। सवंत्र संगति या एकार्थताका बिठालना वुद्धिमानी है। निश्चय 
और व्यवहारके स्वरूपमें एवं निर्धारमें बहुधा लोग भूले हुए हैं जसा कि इलोक नं० ५ में आचार्य 
देवने कहा था, अस्तु । पुनः संक्षेपमें एक बार दोनोंका स्वरूप ऐसा है कि-- 


१--जो पदार्थ जेसा या जितना है, उसको वेसा या उतना ही जानना व मानना निश्चय 
है। उपचार और व्यवहारमें अमेद विवक्षो मानी गई है यथा | 
२--जो पदार्थ जेसा व जितना है, उससे कमको भी वसा उतना मानना व्यवहार है। और 
३--जो पदार्थ जेसा है, उससे उल्टा ( विपरीत ) उसको मानना मिथ्यात्त्व है, इसमें मिथ्या 
श्रद्धान मुख्यतया पाया जाता है यह भेद है किम्बहुता लोकाचारका नि३चय व्यवहार दूसरे तरहका 
_ होता है। 
नोट--निश्चय सम्यग्दर्शनके निश्चय रूप आठ अंग होते हैं और व्यवहार सम्यग्दर्शनके 
“व्यवहार रूप आठ अंग होते है। ऐसी स्थितिमें व्यवहार सम्यग्दर्शनको निश्चय सम्यग्दर्शन मानना 
भी उपचार है तथा व्यवहार सम्यग्दर्शनके एक अंगसे सम्पूर्ण व्यवहार सम्यग्द्शंन मानना भी 
उपचार है एवं निश्चय सम्यग्दर्शंनके एक अंगसे सम्पूर्ण निश्चय सम्यग्दर्शन मानना भी उपचार है 
: इत्यादि सर्वत्र जानना चाहिये। सारांश थोड़ेकी बहुत मानना या बहुत को थोड़ा मानना यह सब 
उपचारका रूप है अस्तु ॥। ३० ॥ 
े (२ ) सम्यग्ज्ञान अधिकार 
आचार्य, आठ अंग सहित सम्यग्दर्शनका निरूपण करनेके पश्चात्‌ आठ अंग सहित सम्यंग- 
ज्ञानका कथन प्रारंभ कर रहे हैं क्योंकि वह मूलभूत है उसको पहिले प्राप्त करता चाहिये 
( अवश्य प्राप्तव्य है ) यह वताते हैं-- 
इत्याश्रितसम्य्चेः सम्यग्ज्ञानं निरूप्य यत्नेन । 
आम्नाययुक्तियोगें। समुपास्यं नित्यमात्महितेः ॥३१॥ 
| पच्च 
पूवबिधि से सम्यग्द्शन, प्राप्त जिन्‍्हों को हो जाता । 
फिर भी अपने हित के खातिर, सम्यज्ञान दोष रहता ॥। 


अत: उसे भी प्राप्त करत वे, स्वरूप निश्चित कर पेइतर । 
घर ओर है! 
आम्नायादिक द्वारा उसका स्वरूप होत हैं अतिदद्तर ॥३१॥। 


ा 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि जिन्होंने [ इत्याश्रितसम्यच््वे: आत्महितेः ] पूर्वोक्त आठ 
अंग सहित सम्पग्दर्शन को प्राप्त कर लिया है और आत्मकल्याण के इच्छुक हैं, उनको चाहिए 


१... वहुत मजबूत अटल | 





१२६ पुरुषार्थसिद्धाचरुपाय 


कि [ आस्ताययुक्तियोगे: सम्यशज्ञानं निरूष्य ] पेशहर आगम ( आम्ताय ) अनुमान  ( युक्ति ). प्रत्यक्षे . 
( योग-स्वानुभव ) इन तीन प्रमाणोंके जरिये सम्शज्ञालका तिर्णय ( निश्चय ) करके, [ यत्नेन 
नित्यं समुपास्यम्‌ ] बड़े प्रयत्त या पुरुषार्थंक साथ उसको हमेशा अपनावें अर्थात्‌ उसकी आराधना -. 
या सेवा अवश्य करें यह जरूरी है क्योंकि उसके विधा आत्मकल्याण. ( साक्ष्य ) की सिद्धि नहीं 
हो सकती ।। ३१ ॥! त | 


भावार्थ--विश्वके सम्पूर्ण पदार्थोर्में ज्ञानका दर्जा और महत्त्व सबसे ऊंचा है कारणकि 
उसके विना कोई व्यवस्था हो ही नहीं सकती । कौन पदार्थ किस प्रकारका है, किस कामका हैं ? 
इत्यादि वातोंका पता छग ही नहीं सकता। तब अन्धकार में रहना जेप्ता छोक में रहना सिद्ध 
होता है। अतएव ज्ञान तो उत्कृष्ट है ही किन्तु उसमें भी 'सम्यग्ज्ञान' सर्वोत्क्िष्ट वस्तु है, जो 
अभीष्ट ( साथ्य ) सिद्धि करता है क्योंकि उसके सिवाय अन्य किसी भी पदार्थमें यह. शक्ति 
( सामर्थ्य ) नहीं है कि वह अभीष्ट सिद्धि कर सके इत्यादि | अतएवं उस सम्यम्ज्ञान की प्राप्ति 
करना अनिवार्य है, परन्तु उसकी प्राप्तिका उपाय क्‍या हैं ? उसके उत्तर में आचार्य महाराज कहते. 
हैं कि 'पुक्तित' अर्थात्‌ प्रमाण व नयसे अथवा अनुमाससे सम्यज्ञान उत्पन्त' होता है अथवा. 
आम्नाय' से अर्थात्‌ पूर्व परम्परासे ( गुरु आदिके उपदेश द्वारा ) अथवा “ोगोंसे' अर्थात्‌ प्रंथमानु- - 
योग आदि चार अनुयोगोंके द्वारा अथवा स्वानुभव प्रत्यक्ष द्वारा उत्पन्न होता है इत्योदि अनेक 
साधन हूं, जिनसे सम्पग्ज्ञान उत्पन्न होता है । युक्ति आदिका स्वरूप नीचे टिप्पणी में देखो! । ऐसा 
समझना चाहिये। 

नोट--इस इलोकमें मुख्यतया सम्यगज्ञानके उत्पादक निमित्त कारणोंका उल्लेख किया गया 
है भेदोंका उल्लेख नहीं है तथापि थोड़ा प्रकाश डाल देना संगत प्रतीत होता है, उससे आगे छाभ : 
ही होगा, अतएव निम्न प्रकार भेद समझना चाहिये। सम्यस्ज्ञानका लक्षण भी आगे इलोक नं० ३५ - 
में कहा जायगा सो जानना । 


सम्यग्ज्ञानके २ भेद ८ 
(१) प्रत्यक्ष भेद, (२) परोक्ष भेद, अथवा (१) नि३चयसम्यग्ज्ञान (२) व्यवहार सम्यग्ज्ञान । 
प्रत्यक्षज्ञानके २ भेद 2 
(१) सकल या सर्वप्रत्यक्ष, जेसे केवजज्ञान। (१) विकलरू या *एकदेश प्रत्यक्ष, जेसे 
१. नयप्रमाणाम्थां निश्चय: “युक्ति: । तत्त्वोल्लेखि ज्ञानं स्मृति: । इन्द्रियग्राहिवर्तमानकालावच्छिन्रपदार्थ- 
ज्ञान मनुभव: । एतदुभयं संकलतनात्मक ज्ञान प्रत्यभिन्नानं! । व्यासिज्ञानं तर्क: । व्याप्यव्यापक- 
सम्बन्धों हि व्याप्ति:' । 9 
जो सिफ आत्माकी सहायतासे उत्पन्न हो, उसको प्रत्यक्ष कहते हैं। जो इन्द्रिय व मनक्री सहायता से. . 
उत्पन्न हो, उसको परोक्ष कहते हैं । ६ 
२. जिसमें मनकी अकेलेकी कुछ सहायता हो व कुछ अकेले आत्माकी सहायता हो, उसको एकदेश (आंशिक) 
प्रत्यक्ष कहते हूँ। जिसमें अकेले आत्माकी सहायता हो, वह सर्वदेश ( सकल ) प्रत्यक्ष कहलाता हैँ । 





ल्‍्प्ै 


ह | संम्यस्ज्ञीन ह ... १२७ 
अंवधि व मनःपर्ययज्ञान । जिनमें थोड़ी सहायता इन्द्रिय व मनकी रहती है और थोड़ी सहायता 
: आत्माकी रहती है, उन्हें एकदेश प्रत्यक्ष कहते हैँ । जिसमें ( केवलज्ञानमें ) सिर्फ अकेले आत्माकी 
ही सहायता रहती है, वह स्वदेश या सकल ( पूर्ण ) प्रत्यक्ष कहलाता है, यह भेद है। अथवा 

* प्रत्यक्षके-दूसरे भेद-- हि 5 

(१ ) पारमा्थिक प्रत्यक्ष, ( २ ) सांग्यावहारिक प्रत्यक्ष | , 

( क ) जो ज्ञान अपने विषयभूत्त पदार्थोको अपत्ती ही ( आत्माकी ही ) सहायता से स्पष्ट 
: जाने या जानता हो, उसको पारमार्थिक प्रत्यक्ष कहते हैं । 
| : ( ख ) जो ज्ञान इन्द्रियादिक की सहायतासे वत्तमान अवस्थामें मौजूद पदार्थोंको कुछ स्पष्ट 
जाने या जानता हो, उसको व्यवहारनयसे प्रत्यक्ष कहते हैँ अर्थात्‌ वह सांव्यावहारिक प्रत्यक्ष 
कहलाता है। जैसे कि हमने उस चीजको प्रत्यक्ष देखा है ऐसा लोकंमें कहा जाता है, जो सच 
( सत्य ) माना जाता हैं। ऐसे ज्ञान, मति और श्रुत दोनों हैं । जो इच्द्रिय और मनकी सहायता 
विना नहीं हो सकते यह नियम है। | 

( १ ) निश्चय सम्यग्ज्ञान--परद्रव्यों से भिन्‍न पुष्करपलछाशवत्‌ निर्लेप अपनी आत्मा मात्रका 
: यथार्थ ( विपरीत बभिप्राय रहित ) ज्ञान होना, निश्चयसम्यग्ज्ञान कहलाता है। यत्तः यह स्वाश्वित 
है, विषय-विषयीका भेद नहों है । शुद्ध स्वरूपका स्वानुभव रूप है इत्ति । 

“ (२) व्यवहार सम्यग्ज्ञान--अपनी आत्मासे भिन्‍न परपदार्थोका यथार्थ ज्ञान होना, व्यव- 

हार सम्यग्ज्ञान कहलाता है क्योंकि वह पराश्चित है--विषय-विषयीका भेद है। 
ह नोट--नयोंका स्वरूप पेड्तर ( इलोक-नं० ५ में ) कहा जा चुका है अतएवं उसको पुनः 
न कहकर अभी प्रमाणोंका स्वरूप व भेद कहा जाता है। सम्यग्ज्ञान ( प्रमाण ) के ५ भेद हैं, 
उत्तमेंसे पहिले-- । 

. (१ ) मतिज्ञान--विषर्य और विषयीके सन्तिपात (सन्मुख या संयोगी ) होनेपर जो 
इन्द्रिय और मनकी सहायतासे विशेष ज्ञान होता है, उसको मतिज्ञान कहते हैं | वह परोक्ष ज्ञान 
_है। उसके चार भेद ( अवग्रह्मद्दि ) होते हैँ। यथा-- 

.... (क ) अवग्रह ज्ञान--विषय और विषयी ( इन्द्रियादि ) के सन्निपात होनेपर जो प्रथम 

- ( आद्य ) ज्ञान होता है, उसको अवग्रह ज्ञान कहते हैं। जेसे 'यह मनुष्य है” इत्यादि । 

.: ( ख ) अवग्नह ज्ञानसे जाने हुए पदार्थों विशेष जाननेकी इच्छा ( जिज्ञासा ) का उत्पन्न 

होना उसे (२) ईहाज्ञान कहते हैं । जेसे कि यह ननुष्य कहांका है इत्यादि। 

.. (ग॒) विशेष लक्षणोंसे उस जिज्ञासित पदार्थंका यथार्थ ज्ञान हो जाना ( ३) अवाय ज्ञान 

. कहलाता है, जैसेकि वोली या रहन-सहनसे ऐसा नि३चय होजाय कि यह मनुष्य दक्षिणी है या 
गुजराती है इत्यादि । 

ह  (घ ) पक्‍के या मजवूत ज्ञान होनेको ( ४ ) धारणा ज्ञान कहते हैं, जो बहुत कालतक न 

. , भूले (विस्मृत्त न हो.) इसमें आत्मवरूकी विश्येष आवश्यकता रहती है इत्यादि । 


१२३२८ पुरुषाथासदयपंाय 


नोट--ये सव ज्ञान वोर्यान्तराय कर्म, व ज्ञानावरणी कर्मके क्षयोपश्म होनेपर ही होते हैं, .. 
विना उनके नहीं होते ऐसा नियम है अस्तु | रे 
( २) श्रतज्ञान--मतिज्ञानसे जाने हुये पदार्थोकी विशेषताओंको जांननेवाला ज्ञान श्रुत- 
ज्ञान कहलाता है। जैसे सूर्यका ज्ञान होनेपर दिनका ज्ञान होता या चन्द्रमाका ज्ञांन होनेपर 
रात्रिका ज्ञान होना इत्यादि | 
श्षुतज्ञानके दो भेव 
(१ ) अक्षरात्मक ( दब्दज )। (२ ) अनक्षरात्मक ( लिगज )। 
अक्षरात्मक श्रतज्ञानके दो भेद ३. 
( १ ) अंगवाह्य ( अनेक भेद रूप ) (२)अंगप्रविष्ट ( १२ भेद रूप ) 
अथवा 
(१ ) द्रव्यश्रुत (२) भावश्वुत 
नोट--इसका विशेष कथन इसी इलोकके अन्तमें किया गया है सो समझ लेना। .. 
( ३ ) अवधिज्ञान--जो ज्ञान, द्रव्य क्षेत्र काल भावकी सीमा सहित रूपी पदार्थोको एकदेश 


पष्ट जाने या जानता हो, उस ज्ञानको अवधिज्ञान कहते हैं । उसके सामान्यतः ३ तीन भेद होते 
हैं (१) देशावधि (२) परमावधि (३ ) सर्वावधि | ह 


अथवा 


(१) भवप्रत्यय अवधि क्षयोपशम निमित्तिक अवधि। ह 
( क ) भवप्रत्यय ( निमित्तक ) अवधि--देवनारकी और किसी २ मनुष्य तियचके भी 
होता है । 
( ख ) क्षयोपशम निमित्तक अवधि--मनुष्य और तिर्यचोंके ही होता है। उसके ६ छह 
भेद होते हैं यथा वर्तमान-हीयमान-अनुगामी-अननुगामी-प्रतिपाती-अप्रतिपाती इति. : 
( १) जो समय २ बढ़ता ही जाय, उसको वद्धमान कहते हैं। जेसे सूर्यका प्रकाश | 
(२) जो समय २ घटता ही जाय, उसको होयमांन कहते हैँ । जैसे आयु कर्मके समय । 
( ३ ) जो एक भवसे दूसरे भवमें भी साथ चला जाय, उसको अनुगामी कहते हैं जेसे कर्म । 
(४ ) जो साथ न रह जाय, उसी पर्यायमें साथ छोड़ देवे, उसको अननुगामी कहते हैं 
जैसे शरीर । | हम 
(५ ) जो नष्ट हो जाय भर्थात्‌ छूट जाय, उसको प्रतिपाती कहते हैं, जैसे रागादिक | - 
(६ ) जो नष्ट न हो अर्थात्‌ छूटे नहीं, उसको अग्रतिपाती कहते हैं, जेसे ज्ञानांदिकगुण ।-- 


सस्थेस्शोन ३३३. 


नोट--उपयुंक्त विशेषता सिफे अवधिज्ञानमें बतलाई गई है | अतः वह पूर्वोक्त अनेक 
प्रकारका होता है दष्टान्त तो समझनेके लिए दिये जाते हैं। अवधिज्ञान्में स्वयं वेसा परिणमन 
होता है सो जानना। | 


(४ ) मनःपर्ययज्ञान--जों ज्ञान, दसरेके मनमें स्थित रूपी पदार्थों जाने व जानता हो 
उसको मनःपर्यय ज्ञान कहते हैं। यह देश प्रत्यक्ष कहलाता है। इसके (१) ऋजुमति मनःपर्ययज्ञान 
(२) विपुलमति मत्त:पर्ययज्ञान, ऐसे दो भेद होते हैं । 


--मनःपर्ययज्ञानमें अवधिज्ञानसे अधिक विशुद्धता ( निर्मलता ) होती है और उत्कृष्ट 
देशावधिसे लेकर मनःपर्ययज्ञान व केवरज्ञान संयमी जीवोंके ही होते हैं तथा वे तदभव मोक्षगामी 
भी हुआ करते हैं। आगे २ के ज्ञानोंका विषय सूक्ष्म २ है इति । 


(५ ) केवलज्ञान--जो ज्ञान तोन लोक स्थित सम्पूर्ण ज्ञेयों ( पदार्थों) को उन्तकी त्रेका- 
लिक पर्यायों सहित युगपत्‌ स्पष्ट हस्तामलककी तरह जाने या जानता हो, उसको केवलज्ञान कहते 
हैं, वह अनुपम व अद्वितीय सदा स्थायी है ऐसा समझना चाहिये । इसके निश्चय और व्यवहार दो 
भेद होते हैँ ॥ अपनेको जानना निश्चय और परको जानना व्यवहार है ऐसा समझना चाहिए। 


परोक्षज्ञानके ५ भेद 


. (१) स्मृति, (२) प्रत्यभिज्ञान, (३) तक, (४) अनुमान, ( ५) आगम। परन्तु ये 
श्रुतज्ञानमें अन्तर्भूतत होते हैँ ऐसा समझना चाहिये! । इसके दूसरे नाम भी नीचे लिखे गये हैं । 


लक्षण च्‌ स्वरूप 


( क ) स्मृतिज्ञान--पूर्वमें जाने हुए पदार्थका स्मरण होनेपर जो वतंमानमें ज्ञान होता है 
उसको स्मृतिज्ञान कहते हैं। वह स्मरण संस्कारके रहनेपर होता है--विना संस्कार पड़े नहीं होता-- 
जेसे हमने उसे देखा है इत्यादि । 


ख ) प्रत्यभिज्ञान--जो ज्ञान स्मृति और अनुभव ( प्रत्यक्ष ) दोनोंके मेलसे जोड़रूप होता 
है, उसको प्रत्यभिज्ञान कहते हैँ । जेसे किसोके मुँहसे यह सुना था कि गवय ( गुरांयपशु ) गायके 
समान होता है । उसके बाद किसी जंगलमें गवय ( नीली गाय-गुरांय ) को देखा, देखते ही पहिली 
बात याद आगई कि अहो ! यही गवय हैं या होना चाहिये.जो पहिले सुन रखा था इत्यादि । 


. - यहाँपर वह! स्मृतिज्ञान है 'यह' अनुभव ज्ञान है। ऐसा जानना अथवा किसीको छटपमनमें 
देखा था फिर बहुत समयके बाद मिलाप हुआ उस समय यह तो वही है जिसे छुटपनमें देखा था 
ऐसा जोड़रूप ज्ञान, प्रत्यभिज्ञान कहलाता है। उसके सादृर्य प्रत्यभिज्ञान आदि अनेक भेद होते हैं । 


१. मतिः स्मृति: संज्ञा चिन्ताभिनिवोध इत्यनर्थाव्तरम्‌ ॥१३॥ 
। “:खूत्र प्रथम अध्याय, ये दूसरे नाम मतिज्ञानके हैं । 
१७ 


१३० पुरुषाथासद्यपार्थ 


( ग ) 'तकज्ञान-व्याप्ति ( अविनाभाव ) के ज्ञानको तकंज्ञान- कहते हैं । व्याप्तिका अथ्थ 
अविनाभाव है, अर्थात्‌ एकके बिना दूसरा न रह सके ऐसे सम्बन्धको व्य्राप्ति कहते हैं, उसका ज्ञान : 
हो जाना 'तर्कज्ञान, कहलाता है। जैसेकि अग्निके बिना धूम नहीं रहता, आत्माके बिना चेतना. 
नहीं रहती यह व्याप्ति है। इसीका नाम साहचर्यनियम या अविनाभाव है ऐसा समझना । 


( घ ) अनुमानज्ञान--साधन ( हेतु ) से साथ्य ( अभीष्ठ ) की ज्ञान होना, अनुमानज्ञान 
कहलाता है जैसेकि धुआँसे अग्निका ज्ञान हो जाना कि यहाँ अग्नि अवश्य होगी इत्यादि द 

( ४ ) आगमज्ञान--आप्तके वचनों ( उपदेशों-शब्दों ) को आगम कहते हैं, और उन्त- 
बचततोंका ज्ञान होता, आगमज्ञान कहलाता है। अथवा उत्त वचनोंके निमित्तसे वाच्यों अर्थात्‌ हि 
पदार्थोका ज्ञान होना भी उपचारसे आगमज्ञान कहलाता है। उसीके (१ ) शब्दागम ( शब्दरूप 
निकलना ) (२) अर्थागम ( पदार्थोको बताना ) ( ३ ) ज्ञानागम ( उससे ज्ञानकी उत्पत्ति होना ) 
ऐसे तीन भेद होते हैं । 


दर्शनचेतना ( उपयोग ) के भेद ४ क्‍ 
१--चक्षदर्शन, २--अचक्ष्‌दर्शन, ३--अवधिदर्शन, ४--केवलदशेंन । 


नोट--मनःपर्ययदरशंन, नहीं माना गया है, कारण कि उस ज्ञानके होनेमें उपयोग नहीं 
जोड़ता--लगाना पड़ता है, अर्थात्‌ उस ओर उन्मुख नहीं होना पड़ता है यह विशेषता पाई.जाती 
हैं। अवधिज्ञानमें उस ओर उपयोगको लगाना पड़ता है तब वह जानता है अतएवं उपयोगको 
लगानेकंः नाम ही 'अवधिदर्शन, कहलाता है यह भेद समझना अर्थात्‌ अवधिज्ञानमें उपलोग लगाना... 
पड़ता है और मनःपर्येय ज्ञानमें उपयोग नहीं लगाना पड़ता यह विशेषता रहती है अस्तु । 


चेतना या ज्ञानके ३ भेद ( चेतनाएँ ) 


ज्ञानका नाम चेतना है, उसके अनेक नाम हैं--जेसे ज्ञान, चेतना, अनुभव, निश्चय, अध्यव- ह 
साय इत्यादि । तदनुसार चेतना ( ज्ञान ) के ३ भेद कहे गये हैं पथा-- 


(१ ) कर्मफल चेतना--आर्थात्‌ बँघे हुए कर्मोके उदय. आनेपर जो फल ( सुंख-दु:खांदि. 
अवस्था ) प्रकट होता है, उसको वेदना या जानना या भोगना अनुभव करना, केवल इतती ही 
शक्ति उसके रहती है, प्रतीकार या उपाय करनेकी शक्ति नहीं रहती कारण कि सांधनोंका अभाव -: 
रहता है । ऐसे एकेन्द्री जीव होते हैँ ( स्थावर जीव ) 


(२) कर्म चेतना--अर्थात्‌ सुख दुःखादिकी जानकर उसके संयोग वियोग करनेका उपाये ... 


१. अन्यथानुपपन्नत्त्वं यत्र तत्र त्रयेण कि नानन्‍्यथानुपपन्नत्त्वं यत्र तत्र चयेण किमू ? | 

अर्थ-- जहाँपर निश्चित अन्वय व्यतिरेक होता हैं, वहाँपर और किसीकी ( पक्ष, हेतु, साध्यकी ) 
आवश्यकता नहीं होती, वही सबसे बड़ा साध्यका साधक ( सूचक ) नियम हैँ ऐसा . सिद्धान्त है समझना... 
चाहिये । 2228६ । ः 


समस्यग्ज्ञान ;॒ ः १३१ 


. . सुझना व यथासम्भव उपाय कर सकना, यह शक्ति जिसके पाई जाती है उसे कर्मचेतना “कहतें- 
 हैं। ऐसे द्वीन्द्रियादि जीव होते हैं । ह ; 


( ३ ) ज्ञानेचेतना--अर्थात्‌ अपनी आत्माका ज्ञान होना अथंवा स्वपरका भेद विज्ञानका 
- होना ज्ञानचेतना कहलाती है.। यह संज्ञी पञ्चेन्द्री जीवोंके ही होती है अन्यके नहीं होती यह 
_.. नियम है। यहाँपर ज्ञानका अर्थ भात्मा' होता है ऐसा पंचाध्यायीमें कहा गया" है। 


...ज्ञोट--( १ ) संक्षेपमें दो भेद होते हैं ( १ ) शद्ध चेतना (२) अशुद्ध चेतना | कर्मफेल व 
कर्मचेतना अशुद्धचेतना कहलाती है और ज्ञानचेतना शुद्धचेतता कहलाती है क्योंकि वह पदार्थके. 
. शुद्ध स्वरूपकों बतलातो है। 


. _-( २ ) ज्ञानगण सर्वोत्कृष्ट पदार्थ है अतएव उसकी साधना आराधना करंना प्रत्येक समझ- 
दार विवेकी मनुष्यका कत्तंव्य है, उसके विना उद्धार ( कल्याण ) नहीं हो सकता यह नियम है। 
उसके लिए ज्ञानी पुरुष पव्चाचार आदि पालते हैं । उनमेंसे ज्ञानाचारके आठ अद्भ होते हैं जिनके 
पालनेसे ज्ञानगुणमें वृद्धि होती है अर्थात्‌ वह विशेषरूपसे प्रकट होता है ऐसा व्यवहारनयसे कहा 

गया है। यथा-- 
१-शब्दाचार, २-अर्थाचार, ३-उभयाचार, ४-कालाचार, ५-विनयाचार, ६-उपधानाचार 
७-वहुमानाचा र, ८-अनिह्ववाचार, इनका यहाँ नाम मात्र छिखा जाता है आगे इलोक नं० ३६ में. 
आचार्य स्वयं कहनेवाले हैं किम्बहुनो । 


सम्पस्ज्ञानीकी विचारधारा 


सम्यर्द्ष्टि सम्यग्ज्ञानी विचार करता है कि अहो ! जबतक यह जीव शुभोपयोगकी भूमिका 
में रहता है तबतक यह वेसा ( शुभ ) व्यापार ( क्रियाएँ ) भी किया करता है अर्थात्‌ शुभोपयोगके 
उदय ( आवेद ) कालमें पञ्चाचारोंका पालना अर्थात्‌ ज्ञानकी ऊपरी ( बाह्य ) विनय करना, 
पञथ्चमहाव्रतोंका पालना, ( धारण करना ) पाँच समितियोंका पालना, तीन गुप्तियोंका पालना 
बारह ब्रतोंका पालना, बारह तपोंका धारण करना, वाईस परिषहोंकोी सहना, आदि सभी प्रशस्त 
कार्य उसके हुआ करते हैँ, जो शुभरागके उदयका फल हैं अर्थात्‌ औदयिक भावोंकी महिमा है ऐसा 
समझना. चाहिये। धारण या पालन करनेकी प्रवृत्ति सब शुभभावोंको सूचक है--शुद्ध भावोंकी 
सूचक नहीं है किन्तु लक्ष्य उसका यही रहता है कि जबतक शुद्धोपयोगकी प्राप्ति नहीं होती तबतक 
वीचके लिए यह आलम्बन है किन्तु यह हेय अवश्य है। शुद्धभावोंकी सूचक निवृत्ति है, जो छोड़ना 
रूप या त्याग करना रूप है यह न्याय है अस्तु। 

जब शुद्धोपयोगकी भूमिकामें जीव रहता है तब उसके सभी व्यापार बन्द हो जाते हैं 
अर्थात्‌ वह शुभ या अशुभ सभी व्यापारोंसे निवृत्त हो जाता है, सिर्फ वह शुद्ध स्वरूपमें ही 
लीनता करता है, वाहिरी त्याग-ग्रहणकी प्रक्रिया सब बन्द हो जाती है। परन्तु यह सब कार्य 
गुण स्थानोंके क्रमानुसार होता है। बसे तो सम्यग्दुष्टि सम्यग्शानीके चतुर्थ गुणस्थानमें ही ज्ञान 
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दष्टिसे ( ज्ञाता भेदज्ञानी हो जानेके कारण ) या सभीका त्याग जेसा मन्तोभाव हो जाता है अर्थात्‌ 
सभीसे उसकी विरक्ति या अरुचि हो जाती है क्योंकि भेदश्ञानके साथ वराग्य व सुख अवश्य होता 
है तथा त्यागकी भावत्ता भी अन्तरमें प्रवलू प्रकट हो जाती है--वह हमेशा पंरसे भिन्‍्न-होनेकी 
प्रतीक्षामें जागरूक रहता है। कमी सिफ शक्तिकी रहती है, जो क्रमश: प्रकंट होती है.। त्याग -: 
करनेके लिये उसको आत्मवरू चाहिये जो कर्मोपाधि ( रागादि ) के वियोग होने पर ही होता. है| . 
फुलत: बलके विना विना रुचिके भी विगारीकी तरह वह दुनियाँके कार्य करता है, उनके करनेमें 
उसे उत्साह व हष॑ नहीं होता किन्तु वह दुःख ही मनाता है, यह विशेषता उसके पाई जाती हैं, जो, - 
सिथ्यादष्टि अज्ञानीके नहीं होती । वह सम्यग्दृष्टि विवेकी निरल्तर औदयिक भावोंके त्यागनेका 
पुरुषार्थ करता रहता है चाहे वे शुभ रूप हों या अशुभ हों, उन्तमें उपादेयता कंतई नहीं रखता _ 
तथा पुरुषार्थ करनेको वह निमित्त कारण ही मानता है, वस्तुका परिणमत्त उसके आधीन नहीं 
मानता । अतएव वह बृद्धिमान कार्य सिद्ध न होने पर भ्रम या दुःख नहीं करता, और पुरुषांथे .. 
करना भी बन्द नहीं करता, कारण कि वसा भाव संयोगी पर्यायमें हुआ ही करता है कि किंसी 
कार्यको करनेकी इच्छा होना, जो कर्मंधारा या कषाय भाव है वह उसके मौजूद रहता है। परल्तु 
अटल श्रद्धान यहो रहता है कि 'जो जब जेसा होना है वसा ही होगा-अन्यथा नहों' इत्यादि । 

देखो ! अविरल सम्यग्दृष्टि चतुर्थ गुणस्थानवाला, संयम धारण नहीं कर सकता किन्तु 
संयम धारण करनेकी छटपटी ( प्रवलू इच्छा ) उसके सदेव रहा करती है यह उसका मानसिक 
चित्र है। बाहिरमें त्याग संयम नहीं दिखता है यह सत्य है, उसका कारण वीर्यान्तराय कर्मका 
क्षयोपशम कमती रहता है तथा रागादिका उदय प्रबल रहता है, जिससे, त्याग करनेकी हिम्मत व 
उत्साह उसके नहीं होता, क्योंकि संयोगी पर्यायमें सभी कारणकूट चाहना पड़ते हैँ । तब आत्मा . 
में हिम्मत व बल आवरणके अभावसे होता है यह यथार्थ है। तदनुसार ज्यों २ रागादिक व 
उसके संस्कार मन्द पड़ते जाते हूँ व उत्साह बढ़ता जाता है तथा वीर्यान्तरायका अधिक क्षयोपशम 
होता जाता है, त्यों २ त्याग व संयम बढ़ता जाता है। वेसे तो उसके अप्रयोजनभूत पदार्थोका 
त्याग होता ही है, जो बड़ी बात है। भीतरसे विराग तो सभीसे रहता है, जिससे संवर व . 
निज॑रा प्रतिक्षण हुआ करतो है अतः वह मोक्षमार्गी है, संसारमार्गी नहीं है अस्तु॥... 


सम्पग्दशंन ओर त्यागमें.- अविनासाव नहों है 


सम्यग्दर्शंन या सम्यग्ज्ञान जिस जीवको हो जाता है उसके उसी समय पर द्र॒व्यका त्याग 
( सम्बन्ध विच्छेद ) भी हो जाना चाहिये ऐसा नियम ( अविनाभाव या व्याप्ति ) नहीं है न कोई 
बलात्कार रूप सम्बन्ध है जो जबदं॑स्ती त्याग करा ही देता हो । दोनों. ( ज्ञान-व त्याग ) स्वतंत्र 
गुण हैं व समय २ पर होते हैँ । जिस प्रकार ज्ञान का, वराग्य-सुख-त्यागकी भावताके साथ - गठबंधन 
( व्याप्ति ) है, वसा त्यागके साथ नहीं है। कारण कि त्यागके लिये विशेष शक्तिकी आवश्यकता 
होतो है, वह जबतक उत्पन्न न हो तंबतक इच्छा रहते हुए भी त्याग -नहों.. कर पाता।' ब्राईका 
ज्ञान हो जाना अछग बात है और बुराईका त्याग करना दूसरी वात है, अतएव ज्ञानके साथ - 
त्यागका नियम बताना अज्ञानता है वसा कृदापि नहीं -होता-। हाँ यह बात अवश्य है कि सम्य- 


. सम्यम्ज्ञान १४३ 


'अज्ञानीके ही. सम्यंक्‌ त्याग हो सकता है जो मोक्षके लिये उपयोगी है । मिथ्याज्ञानीके लिये वह 
: असंभव है, उसका त्याग, संसारमार्गी है वह अधिक-से-अधिक पुण्यबंध कर सकता है किन्तु संसार 
छेद नहीं कर सकता ऐसा समझना चाहिये अस्तु। सम्यग्दृष्टिके तत्काल त्यागका भ्रम निकालना 
अनिवाय॑ है। किम्बहुना भावोंकी अपेक्षासे वह सबसे बड़ा त्यागी है, जिप्तने संसारकी जड़ 
मिथ्यात्त्वका त्याग कर दिया है किन्तु वाहिर चरणानुयोगकी अपेक्षासे अत्यागी- व असंयमी ही 


रहता है अस्तु। 
द त्यागी व परिग्रहीका निर्धार 


ः लोकव्यवहारमें जो वाह्म परिग्रहका त्याग कर देता है वह त्यागी-त्रती कहलाता है और 
. _ निश्चयमें जो अन्तदंष्टि ( भेदज्ञानीं ) होता है वह त्यागी कहलाता है। यह दृष्टिभेद पाया जाता 
 हैं। परिग्रहका अर्थ ममत्त्व” होता है अर्थात्‌ 'यत्र २ ममत्त्वं तत्र २ परिग्रहत््वम' ऐसी व्याप्ति है। 
तदनुसार सम्यग्दृष्टिके रुचिपृर्वक परमें एकत्त्व ( हिस्सेदारी स्वामित्त्व ) न होनेसे वह॒परिपग्रह 
रहित यथाथ्थंतः है परन्तु संयोगी पर्यायमें शरीरादि परका संयोग अवश्य रहता है अथवा परिग्रही' 
माना जांता है। इसके विपरीत बाह्य परिग्रहका त्यागी होकर भी यदि सम्यग्दुष्टि ( अन्तर्दृष्टि ) 
नंहीं है तो वह निर्चंयेसे परिंग्रही है, जो परमें हिस्सेदारी अर्थात्‌ स्वामित्व व राग करता है। 
भावलिंगी सुनिके यद्यपि शरोरमात्र परिग्रह देखनेसें आता है, तथापि भममत्त्व ( हिस्सेदारी 
स्वामित्त्व व. राग ) न होनेसे वह निशुचयसे परिग्रही नहीं है। सबतमें वह शरीरका संस्कार आदि 
:- कुछ नहीं करता निर्मोही रहता है। इस तरह व्यवहारद्ष्टि व निशचयदृष्टि भिन्न २ प्रकारकी: 
: रहती है कभी एक नहीं होती, और तत्त्व-निर्णय भी भिन्न २ प्रकारका होता है, परन्तु तत्त्व या 
वस्तु नहीं बदलती चाहे उसका निहूपण या कथन कोई किसी प्रकार करे यह ध्यान रहें । अत्तएव 
सत्य हमेशा सत्य ही रहता है' ऐसा न्याय है। फछत: निशचयका निर्धार सही माना जाता है, 
उसमें हट करना मिथ्यात्त्व है। सम्यग्दृष्टिकी विचारधारा सत्य रहती है, आचरण विवश्तामें. 
. अन्यथा व असत्य भी हो सकता है, जिसे वह अपनी कमजोरी या गछूती समझता है ऐसा समझना 
चाहिये । सारांश--ममत्त्व वाला त्यागी नहीं है, और ममत्त्व रहित त्यागी है, यह भेद है। परमें 
अपत्ता कुछ हिस्सा मानने वाला महात्‌ परिग्रही है ( मिथ्यादृष्टि ) और परमें अपना हिस्सा न 
मानकर सिफ उसमें कुछ राग करनेवाछा “अल्प परिग्रही' है, यह तात्पयं है। लछोकमें व।ह्य 
परिग्रहको. त्यागने वाला त्यागी कहलाता है और श्ञास्त्रमें अंतरंग परिग्रहको त्याग करने 
वाला त्यागी कहलाता है तथा दोनोंका पूर्ण त्याग करनेवाला परिग्रह रहित “'निष्परिग्रही' मोक्ष- 
गामी होता है दूसरां कोई नहीं यह नियम है। फलत: करणानुगोगसे सम्यग्दुष्टि गृहस्थ भो 
कथंचित्‌ त्यागी कहा, जा सकता है, क्योंकि उसके पर पदाथमें रुचि व स्वामित्त्व नहीं रहता 
इत्यादि ॥| ३१॥ 


१, ममत्त्वके दो अर्थ हैं ( १) राग करता या मसता करना (२ ) मेरा कुछ हिस्सा इसमें है ऐसा 
मानना । | । 33५ 


टी 
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हक 


प्रदन होता है कि सम्यग्दर्शन व सम्यसज्ञान जब एक ही साथ ( युगपत्‌ ) होते हैं तव दोनों 
को पृथक २ कहनेकी क्या आवश्यकता है? आचार्य महाराज युक्ति सहित इसका उत्तर देते हैं | 


पृथगाराधनमिष्टं द्शनसहमाविनोडपि बोधस्य | 
लक्षणभेदेन यतोीं नानाचं. संभवत्यनयोः ॥१२॥. 


पच्च 
सहभावी होते भी कोई एक रूप नहीं होते हैं । 
रूप रसादिक पुद्गल के क्या एक कभी भी होते हैं? ॥ 
बछड़े के दी सींग साथ ही होकर जुदे-जुदे रहते । 
क्षण भेद जुदा करता है--लक्षण भेद उमय घरते ॥३६२॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ दशनसहभाविनो5पि बोधस्य ] - यद्यपि दर्शन या सम्यग-.. 
दर्शनके साथ २ ( युगपत्‌ ) ज्ञान या सम्यग्ज्ञान होता है, काल भेद नहीं है तथापि - दोनोंको 
[ प्थगाराधनमिष्ट ] पृथक २ ( भिन्न सत्तावाला ) कहा गया है और - उनको पृथक २ प्राप्त करना 
भी बतलाया गया है [ य्रतः छक्षणभेदेन अनयोः नानाक्य॑ संभवति ] कारण कि-दोनों का- लक्षण - 
पृथक २ होनेसे दोनोंमें मेद पाया जाता है, दोनों एक नहीं हो सकते । ऐसा न्याय है* ॥१श॥ 


भावार्थ--सव पदार्थोका परस्पर संयोग रहने पर भी सभी पदार्थ, परस्पर अपना २ लक्षण 
जुदा २ होने से पृथक्‌ २ माने जाते हैं, वे कभी एक ( समवायरूप या तादात्मरूप ) नहीं होते 
यह नियम है। इसी तरह एक साथ उत्पन्न होने पर भी सभी एक नहीं हो जाते, जैसे कि पुदंगल 
द्रव्यमें रूपरसादिक एक साथ उत्पन्न होते हैं तो भी लक्षण उन्तका जुदा २ होनेसे वे जुदे २ हीः 
माने जाते हैं। अथवा गायके बछड़ेके दोनों सींग साथ २ प्रकट होते हैं किन्तु दोनों, अपनी सत्ता 
जुदी २ रखते हैं । तव सम्यग्दशंन और सम्यग्ज्ञान एक साथ २ प्रकट होनेसे वे कैसे. एक हो सकते 
हैं ? कदापि नहीं हो संकते, क्योंकि उन्तका लक्षण जुदा २ पाया जाता है। सम्यरदर्शनका लक्षण 
तत्वोंका सम्यकश्नद्धान करना है” और सम्यग्शानका लक्षण तत्त्वोंका यथाथं जानना” है | इत्यादि 
लक्षणभेद दोनोंका है तथा दोनों आत्माके गुण हैं व जुदे २ हैं। फलत: दोनोंकी जुदा २ मानना 
अनिवार्य है। इसके बावत बड़े २ प्राचीन ग्रन्थोंमें अच्छा प्रकाश डाला गया है - सो देख ,लेना 
किम्बहुना आंगेके इलोकोंमें 'कार्यकारण भाव” और दीप और उसके प्रकाशका दृष्टान्त देकर 
खुलासा किया गया है इति। 

नोट--कोई-कोई एकान्‍्ती, दर्शन-ज्ञनका एक काल होनेसे दोनोंको जुदा २ नहीं मानते; 
एक मानते हैं, अतएव असलमें उनका खण्डन करनेके लिए यह इलोक लिखा गया है ऐसा 
समझता चाहिये । 


१, दर्शन व ज्ञान दोनों-। 0, बटर 
२, सर्वे पदार्था: भिन्ना: लक्षणमेदात्‌ । यत्र २ लक्षणभेदः तत्र २ पदाथभेंदः इति | 


संम्यरंज्ञान हा .. $(ई५ 


गे जैन्मत ( दर्शन ) के अनुसार कालद्रग्यकी समय .पर्याथ बहुत सृक्ष्म है, उससे सूक्ष्म 

और दसरी पर्याय नहीं है अतएवं उसका पृथक २ ज्ञान होना क्षयोपशम ज्ञानियोंको असम्भवः 
है वह बड़ा जल्दी बदल जाता है जेसे कि कौआके आँखोंकी गोलक जुदी २ है किन्तु पुतली एक 
है और वह इतनी जल्दी.घूमती बदलती है कि मानों एक हो समयमें वह बदल गईं ऐसा भान 
. ( प्रतीत ) होता है किन्तु उसमें समय भिन्‍न रलग जाता है। हाँ, स्थुलद्ष्टिसे एक ही समयमें 

बदलना मालम पड़ता है। अथवा कमलके सी पत्रोंके छेदने जेसी बात है, वे भी एक समयमें नहीं 
छिदते, अनेक समय लग जाते हैं । इसी तरह दर्शन व ज्ञानंका समय कथ्थंचित्‌ जुदा २ हो सकता 
है सर्वथा नहीं है, अतः भ्रममें नहीं पढ़ना चाहिए किन्तु सत्य निर्धार करना चाहिये। 


ः इसके सिवाय एक सांथ उत्पन्त होना तथा एक साथ कार्य करना ये दो बातें जदी २ हैं | 
कार्य करनेका- समये भिन्‍न २ हो सकता है यत: क्रमशः उनमें अर्थक्रिया होती है ऐसा उनका 
स्वंभाव है तथा विषयभेद भी पाया जाता है इति। । 


..._- नोठ--कहनेमें जुदा २ भाता है, अतएवं व्यवहारनयसे जुदा २ कहना सम्भव है किन्तु 
. निशचयनयसे एक काल उत्पन्न होते हैं अतएव कालभेद दोनोंमें नहीं है परन्तु सत्ता दोनोंकी 
: जदी २ है, एक नहीं है ऐसां खुलासा समझता चाहिये ॥३२॥ 


आचार्य आगे सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञानमें कारणकार्यरूप विशेष सम्बन्ध बताते हैं। 


( खाली विशेषण बदलने रूप, उत्पाद्य-उत्पादकरूप नहीं 
विवक्षाभेदसे पोर्वापर्यपना ) 


सम्यग्तानं काय सम्यकचं कारणं वदन्ति जिना। । 
ज्ञानाराधनमिष्टं.. सम्यक्‍त्वानन्तरं तस्मात्‌ ॥३३॥ 


पंच 


सम्यग्दशनज्ञान उसभय में कारणकायपना जानो | 
- श्री जिनदेव कहत हैं ऐसा, तुम मो उसे सत्य सानो ॥ 
कारण सम्यग्दश कहा है--सम्यग्ज्ञान काय जानो । 
इससे पहिले “दश साध्य है, पीछे ज्ञान साध्य मानो ॥३३॥ 


१. सम्यर्दर्शन । 
ः सम्यग्दर्शन पूरा नाम । सामैकदेशे ताममात्रग्रहणमिति न्याय: । 'सम्यक यह विज्ञेपण है, सो वह पहिले 
, दर्शनमें लगता है, पीछे ज्ञानमें लगता । अतएवं विद्येषण छूगनेकी अपेक्षासे सम्यक्‌ दर्शन कारणरूप है 
ओर सम्यजज्ञान कार्यरूप है ऐसा खुलासा समझना चाहिये किन्तु उत्पत्तिकी अपेक्षा पहिले ज्ञान पीछे 
: दर्शन समझना चाहिये । 
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अन्वय अर्थ--[ जिनाः सम्यस्ज्ानं कार्य सम्पक्स्व॑ कारणं बद॒न्ति ] सर्वज्नदेव कहते हैं कि संम्यग- . 
ज्ञान कार्यरूप है और सम्यग्दर्शन कारणरूप है [ तस्मात्‌ ] इसीलिये .[ सम्यक्त्वानस्तरं ज्ञानाराधन- 
मिष्टम्‌ ] सम्यग्दर्शनके पश्चात्‌ सम्यग्ज्ञानकों प्राप्त करना लिखा है क्योंकि सम्यग्दर्शनके बिना 
सम्यगज्ञान प्राप्त नहीं हो सकता यह नियम है। ऐसा पीर्वापर्य सम्बन्ध स्वभावततः है, कृत्रिम नहों है _ 
अर्थात्‌ विशेष्यविशेषणकी अपेक्षा यहाँ पर कथन किया गया है ॥रेश॥। 


भावार्थ--वस्तु स्वभाव बदल नहीं सकता क्योंकि वह पारिणामिक भाव है औपाधिक भाव . 
अर्थात्‌ नैमित्तिक भाव नहीं है। जीवद्रव्यमें हो दोनों पाये जाते हैं, कारण कि चेतंना गृणके ये- . 
( दर्शन व ज्ञान ) दोनों भेद हैं। इनका कार्य पृथक २ है तथा आंवरण भी इनके पृथक, २ हैं 
दर्शनका कार्य पदार्थ ( ज्ञेग ) का सामान्य ज्ञान कराना है, और ज्ञानका कार्य पदार्थका विशेष 
ज्ञान कराना है (पदार्थ सामान्यविद्येपात्मक होता है ) | दर्शन या श्रद्धानकों आवरण करनेवाला | 
दर्शनावरण कम माना जाता है और ज्ञानको आवरण करनेवाला ज्ञानावरण कर्म मांना जाता है। 
जब दोनोंका क्षयोपञ्षयम होता है तब क्रमशः सामान्यज्ञान अथवा दर्शन व श्रद्धान ( प्रतीति- 
विश्वास ) होता है तथा विशेषज्ञान प्रकट होता है। अतएवं परस्पर पौर्बापर्य भाव तो है किन्तु 
उत्पाद्य उत्पादक भाव नहीं है। ऐसी स्थितिमें कार्यकारण भाव मानना गरूत है। सत्य बांत 
इतनी ही है कि दर्शन मोहकमके क्षयोपशमादिसे विपरीत्तता हटकर यथार्थता या सम्यकपना प्रकट . 
होता है जिससे पेह्तर दर्शन या श्रद्धान-सम्यक होता है, पश्चात्‌ उसके साथ ही ज्ञान भी सम्यक्‌ 
हो जाता है अर्थात्‌ दोनोंके मिथ्या विशेषण हटकर सम्यक्‌ विद्येषण लग जाते हैं। उसमें पहिले 
कारणता 'दर्शंन' को है क्योंकि पहिले उसीमें 'सम्यक' विशेषण लगता है अर्थात्‌ पहिले दर्शन या . 
श्रद्धान ( इत्यंभूत प्रतीति ) ही सुधरता है और उसीकी बदौलत ज्ञान भी सुधरता है यह खुलासा 
है । फलत: विशेषण लूगनेकी अपेक्षा कारणक्रायंभाव. समझना चाहिये और कुछ नहीं, अन्यथा - 
कल्पना करना भिथ्या है। उत्पत्तिकी अपेक्षा पहिला नम्बर ज्ञानका ही है, इसका खुलासा बागे' . 
किया जाता है सो समझ लेना । ' 


ज्ञान और श्रद्धान ये दो पृथक २ गुण हैं, परन्तु साथ २ एक आत्मामें रहते हैं सामान्यज्ञान 
ओर सामाच्यश्रद्धान सभी अवस्थावालों के हर समय रहता है किस्तु विशेष ज्ञान और विद्येषश्रद्धान 
हर समय नहीं रहता यह नियम है। अतः विना ज्ञान ( सामान्य ) के श्रद्धान मांनना तथा विना 
श्रद्धान ( सामान्य ) के ज्ञान मानना भ्रम व अज्ञात है। विता ज्ञानके भी .श्रद्धान होता है, यह 
कहना विशेषज्ञान्त या प्रत्यक्षज्ञानसे: सम्बन्ध रखता है अर्थात्‌ प्रत्यक्षज्ञान न होने पर भी ( परमाण 
वर्गेरह सृक्ष्म पदार्थोका ) उन्तका श्रद्धान जिनवाणी के द्वारा हो. जाता है। परन्तु यह विशेष ज्ञानकी 
चर्चा है--सामात्य ज्ञानकी नहीं है किम्बहुना विवक्षाको हमेशा समझता चाहिए अस्तु | 


नोट--कोई गुण किसी गुणको उत्पन्न नहीं करता, सभी गण अपनी २ योग्यता या भवि: 
तव्यतासे प्रकट्‌ होते हैं | आपसमें निमित्तंता करते हैं परन्तु एकता या उत्पादकता नहीं करते न॑ 
वलात्कारता करते हैँ । ऐसी स्थितिमें 'सम्यग्दर्शन व सम्यजज्ञानमें' विद्ेषण साथ छगना रूप कारण- 
कार्यपत्ता वतछाया गया है जो सत्य है। इसके अतिरिक्त भावोंमें परिवत्तंन भी तो साथ २ होता है, 


सेम्येग्शीन .. आर ३३७ 
अतएव सम्यग्दर्शनहू्प भाव, सम्यगज्ञानरूप भावके होनेमें निमित्तकारणः अवश्य है, फलतः उक्त 
प्रकारंका कारण-कार्यपना मानना लाजमी है, अस्तु | - : ह 


क्‍ भावार्थ--ज्ञानगुण आत्माका प्राण या स्वभाव है, सो जब वह सत्य या सही (यथार्थ ) 

होता है तभी उसकी यथार्थताका समर्थत्त करनेके लिए पुष्टिरूप ( छाप-शीलरूप ) इत्यंभूत 
: प्रतीति' होतो है--अर्थात्‌ जो ज्ञानने जाना है वह सत्य है अन्यथा नहीं है, यहं पवकापन्त ही सम्य- 

कपना या विशेषण है जो पहिले प्रतीति या श्रद्धान या सम्यग्दर्शनसें लगता है उसके पश्चात्‌ उसी 
समय वह सम्यक विशेषण ज्ञानमें भी लगता है। ऐसी स्थितिमें श्रद्धान मुख्य माना जाता है, जो 
क्रारणहूप है और ज्ञान गौणरूप माना जाता है, जो कार्यरूप है, यह खुलासा समाधान है। फलत: 
उत्पत्तिकी अपेक्षासे ज्ञानका दर्ज़ा पहिलां है और श्रद्धानका दर्जा दूसरा है, किन्तु विशेषणकी 
अपेक्षासे दर्शवका दर्जा पहिला है और ज्ञानका दर्जा दूसरा है किम्बहुना ॥३१॥ 


आचार्य पूर्वोक्त विषयको दीप और प्रकाशका उदाहरण देकर और स्पष्ठ करते हैं 
( विशेषण विशेष्यकी अपेक्षा ) 


कारणकार्यविधानं समकालं जायमानयोरपि हि । 
दीपप्रकाशयोरिव सम्पक्लज्ञानयो। सुधटस ॥३४॥ 


प्य 
'. थुगपंत्‌ उत्पत्ती होते भी, कोरण कायपना बनचता। 
दीपशिखा अरु प्रकाशकी ज्यों, नहिं विवाद उनसे उनता ॥। 
तत्व समझकर वात हमेशा करना ही चतुराई है। 
विना समक्षके विवाद करते, होती जग कुबड़ाई है ।।३४॥ 


 अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ हि सम्यक्त्वज्ञानयो: समकारछू जायमानयोरपि दीपप्रकाश- 
योरित्रकारणकायविधान सुधटम्‌ ] निरचयनयसे सम्यग्द्शन और सम्यम्ज्ञानमें, एक ही समयमें प्रकट 
होनेवाले - दीपक ( दाह ) और प्रकाश ( उजेला ) की तरह कारणकार्यपत्ता निविवाद सिद्ध हो 
जाता है अर्थात्‌ जैसे दीपककों कारण और प्रकाशकों कार्य मान लिया जाता है, उसी तरह सम्य- 
ग्दर्शनको कारण और सम्यग्न्ञानको कार्य माननेमें कोई विरोध नहीं आता, अस्तु ॥रे४॥ 


भावार्थ--यपुक्ति, आगम, स्वानुभवसे जो सिद्ध होता है उसमें कोई विवाद नहीं रहता, वहाँ 
हठ करना व्यर्थ है। तदनुसार सम्यग्दशंन और सम्यस्ज्ञान ये दोनों एक साथ होते हैं परन्तु कार्य : 
भिन्‍न-भिन्‍न होनेसे वे दोनों एक नहीं हो जाते, फिर भी परस्पर कार्यकारण सम्बन्ध रहता है, वह 
नहीं मिटता । कारणकार्य सम्बन्ध अनेक तरह॒के होते हैं, जेसे निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध, उपादान- 
उपादेय सम्बन्ध जन्यजनक सम्बन्ध, विशेष्यविशेषण सम्बन्ध, परस्परसंयोग सम्बन्ध, व्याप्यव्यापक 
सम्बन्ध इत्यादि। इनमें भूलना नहीं चाहिये, अन्यथा गड़वड़ी हो सकती है ऐसा निर्घार करना 
चाहिये किम्बहुना । । 

१८ 
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प्रत्येक कार्य अर्थात्‌ पदार्थकीं कार्यपर्याय, विचा कारणके ( उपादान या निमित्तके अभावसें ) 
नहीं हो सकती ऐसा नियम है, तब सम्यग्दर्शंन व सम्यग्ज्ञान ये भी कार्य पर्याएँ हैं, अतः उनके 
होनेमें भी कारण चाहिये। तदनुसार, सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञानके होनेमें निमित्त कारण बनता हैं और 
सम्यग्दर्शनमें, सम्यकश्रद्धान कारण पड़ता है किन्तु कारण शून्य कोई नहीं है, ऐसा सिद्धांन्त सम- 
झना चाहिये, द्वीप व प्रकाशका दृष्टान्त उपयुक्त है इंत्ति ॥३४॥ 


आचार्य सम्पग्ज्ञानका स्थतन्त्र लक्षण बताते हैं 
( अर्न्तानहित भेद व आठ जड़ सहित ) 


कत्तेव्योडध्यवसायः सदनेकान्तात्मकेपु तस्वेषु । 
«० 6 &# 5 ४५ 38 ट है 
'संशय विपय्ययानध्यवसायविविक्त मात्मरूप तंत्‌ ॥३७।॥ 
प्‌ ््ि 


अनेकान्तमय् द्वव्योमिं जो अध्यचसाय डपजता है। 
सम्यग्ज्ञान नाम हैं उसका, संशयादि विन होता है ॥ 
आत्माका वह रूप कहा है, ज्ञान विना नहिं आतस है । 
ज्ञान प्राण आतमका जानों, अतः स्वभाव वबखाना है ॥३७॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ सदनेकान्तात्मकेषु तत्वेपु संशयविपयेयानध्ययसायविविक्त 
अध्यवसायः कत्तव्यः ] सत्रूप ( उत्पादव्ययप्रौव्यरूप ) एवं अनेकान्तरूप ( अनेकधर्म सहित ) .. 
पदार्थोमें जो शंशय विपर्यय अनध्यवसाय ( दोषों ) से रहित यथार्थ ज्ञान होता हैं, उसको सम्य- 
ज्ञान! कहते हैं | [ तत्‌ आत्मरूपं | और वह आत्माका स्वरूप या स्वभाव है, अतएवं उसको प्राप्त 
करना ही चाहिये। अर्थात्‌ सम्पुर्ण पदार्थोकी यथार्थ जानकारी करना अनिवाय है ॥३५॥ - 


भावाथ--संसारमें या संयोगी पर्यायमें रहकर जिस जीवने सम्यगज्ञान ( भेदेज्ञान ) अर्थात्‌ 
पदार्थोकी यथार्थ ( संशयादि रहित सम्यक ) जानकारी प्राप्त नहीं की, उसका जन्म या जीवन. 
निष्फल है ऐसा समझना चाहिये। हीराकी कीमत या आदर तभी होता है जब वह मड़सान पर 
चढ़कर शुद्ध हो जाता हैं। इंसी तरह आत्मा या जीवकी प्रतिष्ठा पृज्यता तभी होती है जब वह 
सम्यग्दर्शनादि रत्तन्रय मण्डित हो जाता है, अन्यथा नहीं, यह तात्पय है। प्रत्येक पदार्थ अनेक . 


अध्यवसाय, निवचय ( जानकारी )। 

संशय, विपर्यय, अनध्यवसायरूप भिश्याज्ञान । 
आत्माका स्वभाव या स्वरूप | 

वह सम्यग्ज्ञान । 


( उभयकोटिस्पशिज्ञान॑ं संगयः, एककोटिस्पशिज्ञानं विपर्यय:, अनिद्िचतज्ञानमनध्यवसाय: ) | - 


व्‌ कण ए० (७ 


सम्यम्ज्लान ु ३९ 


धमंवाला . है ऐसा जेन शासनमें सर्वज्ञ केवलीने बतलाया है, और यह वात हर तरहसे अर्थात्‌ 
. “प्रमाण-तय-निक्षेपोंस बरावर सिद्ध की गई है। अतएव सम्यग्दष्टि सम्यग्ज्ञानीको इसमें कोई भ्रम 
नहीं रहता, उसकी श्रद्धा व ज्ञान अटल रहता है। मिथ्यादृष्टि वस्तु ( पदार्थ ) में अनेक धर्म नहीं 
मानते एक ही कोई. धर्म वस्तुमें मानते हैं, अतः वस्तु व्यवस्था नहीं बनती, सब कल्पत्तारूप 
या एक ईइ्वरादिके आधीन सबको मानते हैं, तब वस्तुकी स्वतन्त्रता नष्ट हो जाती है इत्यादि 
अनेक दोष ( आपत्तियाँ ) आते हैं। फलतः सरागी अल्पज्ञानियोंके द्वारा कहा गया तत्त्व” सब 
निरथंक व अधूरा है किम्वहुता" । 

सम्यज्ञानकी आराधना या साधना केसे करना चाहिये अर्थात्‌ उसका 
क्या उपाय है ? यह आचार्य बताते हैं। ( व्यवहारनयापेक्षा ) 


ग्रन्थाथोभयपू्ण काले विनयेन सोपधानं च। 
 बअहुमानेन समन्वितमनिह॒व॑ ज्ञानमाराध्यम ॥ ३६ ॥ 


पद्म 


ज्ञानसाघना आठ विधि, होती है यह सार । 
शब्द अर्थ अरू उभय का, ज्ञान कहा अनिवार ॥ 
काल विनय अरु घारणा, जादुर गुरु का नाम | 
इन आठों अंगन सहित--सिद्ध होत अभिराम ॥ ३६ ॥ 


अच्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ काले ] योग्यकाल्में अर्थात्‌ अनध्याय-प्रदोष आदि 
. कालोंको टाछकर शेष सुकालके समयमें तथा [ विनयेन वहुमानेन समन्वितं ] विनय ( नम्नता ) 
के साथ वहुमान या उच्च स्थान देकर [ अन्यार्थोभयषूण अनिष्नं ज्ञानसाराध्यम्‌ ] शब्दका, अर्थ 
( वाचक-वाच्य ) का, और शब्द, अर्थ दोनों का, ज्ञानपुर्वक गुरू आदिका नाम सहित 'सम्यग्ज्नना 
. को प्राप्त करना चाहिये। अर्थात्‌ उक्त आठ ज्ञंग या निमित्ति मिकाकर सम्यग्ज्ञानकी आराधना 
उपासना या सेवा करना चाहिये, क्योंकि ऐसा करनेसे ज्ञानको प्राप्ति विशेष रूपमें होती है ये बाह्य 
साधन हैं ॥ ३६ ॥ 


भावार्थ--ज्ञान या सम्यग्ज्ञान आत्माका गुण है, उसका प्रकाश या उत्पत्ति निरचचयसे 
अपनी ही सहायतासे होती है अर्थात्‌ ज्ञायक स्वभाव आत्माके ही आलम्वनसे होती है किन्तु व्यव- 
हारसे शब्दादिक जो आठ बाह्य निमित्त हैं, उनके आल्म्बनसे होती है। ऐसी स्थितिमें पम्यक 
( यथार्थ ) ज्ञान होनेके लिये दब्दोंका ज्ञान, ( पदों व वाक्योंका ज्ञान, वाचकोंका ज्ञान ), अर्थों 


१. अन्यूनमनतिरिकक्‍तं याथातथ्यं विना च विपरीतात, निःसन्देहं वेद यदाहुस्तज्ज्ञानमागमिन्ः ॥४२॥ 


ह --रत्न० श्रावकाचार 
२, अभीछए्ठ-साष्य | 
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( पदार्थो-वाच्यों ) का ज्ञान, एवं शब्द, अर्थ दोनोंका ज्ञान, होना अनिवाय है। इसी तरह. अकॉल- 
सुकालका ज्ञान होना व सुकालके समय शास्त्र पढ़ना, विनय सहित पढ़ता, धारणा ( स्मृत्ति ) 
सहित पढ़ना, उच्चासन देकर पढ़ना और गुरू आदिका नाम जाहिर करके पढ़ना, ये सब ' शिष्यके 
कत्तंव्य हैं। तभी उस शिष्पको विशेष ज्ञान उत्पन्त होता है--उसको प्रतिभा अतिशंयवाली होती 
है, ऐसा समझना चाहिये ॥। ३६ ॥। । 


सम्पग्ज्ञाकके आठ अंग और उनका खुलासा... ..... 

(१ ) शब्दोंका ज्ञान होना (२) पदार्थोंका ज्ञान होता (३ ) शब्द और अर्थ दोनोंका 

ज्ञान होता (४) सुकालमें अध्ययत्त करना (५) विनयके साथ अध्ययन करना ( ६ ) धारणा 

सहित अध्ययन करना (७ ) उच्च स्थान देकर अध्ययन करना (८ ) गुरु आदिका नाम नहीं 
छिपाना, थे आठ सम्यग्ज्ञानके अंग हैं । 


तोट--इनमें मुख्यता हृदय साफ होनेकी है, कोई छलकपट या मिथ्यात्त्वादि रूप भाव नहीं 
रहना चाहिये, तभी वह सम्यग्ज्ञान गुण प्रकट हो सकता है अन्यथा नहीं । 


अंगोंका ही दूसरा नाम आचार है यथा 


( १ ) शब्दाचार--शब्दशास्त्र ( व्याकरण ) के अनुसार अक्षर-पद-वाक्यका पठनपाठन यत्त- 
पूर्वक शुद्ध करनेको कहते हैं। इसीका नाम व्यंजनाचार, श्रुताचार, अक्षराचार, ग्रन्थाचार आदि 
सब एकाथ्थंवाचोी हैं । 

(२ ) कर्थाचार--यथार्थ शुद्ध अर्थके अवधारण करनेको कहते हैं । 

( ३ ) उभयाचार--शब्द और अथे दोनोंके शुद्ध पठनपाठन करनेको कहते हैं । 


(४ ) कालाचार--शुभ घड़ी शुभ मुहत्तेमें स्वाध्याय अध्ययन | पठनपाठन . करनेको 
कहते हैं। प्रदोषकाल, उपसगगकाल, दुर्दिन, उल्कापात, वज्रपात, ग्रहण आदिके समय पठनपाठन 
आदि व्जनीय है अर्थात्‌ सूत्रोंका--सिद्धान्तश्ास्त्रोंका पठनपाठन निषिद्ध है, नहीं करता चाहिये। 
सूत्र ४ प्रकारके होते है (१) गणधरसूत्र (२) प्रत्येकबुद्धरंचित सूत्र, ( ३ ) श्रुतकेवली- 
रचित सूत्र (४ ) अभिन्‍्नदशपू्वंधारी रचित सूत्र । ऐसा समझना चाहिये । 


( ५ ) विनयाचार--शुद्ध जल्से हस्तपाद आदि धोकर शुद्ध स्थानमें नमस्कार आदि विनय 


च् 


करके पठन करनेकों कहते हैं । 


(६ ) उपधानाचार--स्मरण सहित अध्ययनादि करनेको कहते हैं। अथवा वेष्टन आदि 
वॉधकर सुरक्षा करता भी उपधानाचार कहलाता है। । 


. .. (७ ) बहुमानाचार--ज्ञानं, पुस्तक, गुरुका पूर्ण सन्‍्मान (सत्कार ) करके यामै उनको 
उच्च स्थान देकर पढ़ेनेको कहते हैं । मा | ह 
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(८) अनिक्॒वाचार--गुरु या ज्ञास्त्र आदिका नाम न छिपाकर खुलासा बताकर अध्ययन 
. करनेकों कहते हैं। अस्तु।॥ । न ' । 
इसी प्रसंगमें अच्य ग्रंथोंमें सौ खुलासा कथन किया गया है" । तथा पं० कविवर द्यानतराय 
जीका यह मन्तव्य है कि-- 2४  ॥ तप ४४ 9 ५ 2 
आप आप जाने नियत, ग्रन्थ पठन व्यवहार । 
संशय विश्रम सोह बिन, आठ अद्ग गुतकार ॥ ॥ पूजा. 


अर्थ :--नि३चयनय ( नियत ) से स्वयं ही अपत्ती आत्माकों संशय विपयंय अनध्यंवसाथ 
रहित जानना सम्ग्यग्ज्ञान' कहलाता है। इसमें आत्मासे भिन्‍त पर ( शब्दादिक व इन्द्रियादिक ) 
की सहायताकी आवश्यकता नहीं रहती । और व्यवहांरनयसे शास्त्रोंका सुकाल आदिमें विनयादि 
सहित पढ़ता सम्यंग््ञान कहलाता हैं ऐसा निर्धार समझता चाहिये। अस्तु ॥.._ 
 व्यवहारतयसे या उपचारसे एक २ वस्तुको अपूर्ण रूप जानने वालेको भी पूर्ण ज्ञानी या 
यथार्थ ज्ञानी कह दिया जाता है, परन्तु वह वास्तविक ( न्िन्चय ) कथन नहीं है, आपेक्षिक है। 
'फलतं: आतज्ञानी ही सम्यग्ज्ञानी कहा जा सकता है और वह एक ही प्रकारका होता है। जैसे कि 
कोई अकेले द्वादशांग श्ञास्त्रका जानने वाला होकर भी “्रुतकेवली' नहीं माना जाता । और 
जिसको श्रृतज्ञानके द्वारा 'आत्मनज्ञान या संवेदन' हो जाता है वह 'श्रुतकेवली' कहलाता है। ऐसा 
श्री कुंदकुंद आचार्य समयसारमें लिखते हैं । महिमा आत्मज्ञान होनेकी है, उसीसे मोक्षकी प्राप्ति 
होती है, संसारका दुःख छूटता है किम्बहुना। भिन्न २ आचार्योने सम्परज्ञानके लक्षण पृथ्रक्‌ २ रूपसे 
वतलाए हैं किन्तु आत्मज्ञान! को सम्यग्ज्ञान माननेमें मतभेद किसी बातका नहीं है, सब एक मत हैं 
इत्यादि । उपचार या व्यवहा रंका कथन सव्वथा सत्य नहीं माता सकता | लोकमान्यतासे कथंचित्‌ 
उसको सत्य मात्ता जाता है। परन्तु निश्वयका कथन कथंचित्‌ विशेषणसे रहित सवंथा सत्य 
होता है, यत्त: उसमें त्रिकालमें अन्यथापना नहीं हो सकता यथावस्थित रहता है । हाँ, यदि उससे 
भी बढ़कर कोई तत्त्व होता तो अपेक्षा लगाई जा सकतो थीं किन्तु वैसा कोई है हो नहीं, तब वह 
अन्तिम निर्णय ( फेसला ) है ऐसा समझना चाहिये । जहाँ पर अपूर्णंता हो और उसको पूर्ण कहा 
जाय, वहीं पर उपचारकी प्रवृत्ति या प्रवेश होता है. यह नियम है, सर्वत्र यही नियम पमझना चाहिये। 
8 पा ... सम्पग्लानीके-३ भेद ह 
१--उत्तमसम्पग्ज्ञानी, जो शब्द, अर्थ, उभय इन तीनोंको भलीभाँति जानता है वह उत्तम- 
सम्पाज्ञानो है । ह अ्शव 5 5 । 
१, काले विणये उबहाणे वहुमाणे तहेव णिण्हव्णे। 
'बंजण अत्यथ तदुभयें णाणाचारो दु अद्बभुविहों ॥ ७२ ॥ मूलाचार पंचाचार प्रकरण 
... अर्थ--आचारका अर्थ साधारणतः प्रवृत्ति या वर्ताव होता 'है। अतंएव सस्यग्तञानकी प्रासिके लिये 
(१ ) शुभकारू ( २) विनय (३ ) उपधानः (४) वहुमान (५) अनिक्नव (६ ) व्यंजन ( शुद्ध- 
बुब्दोच्चारण ) ( ७ ) अर्थका ज्ञान ( ८ ) उभयका ज्ञान होना अनिवार्य है ऐसा कहा गया है ॥ ७२.॥ 
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२--मध्यम सम्यग्ज्ञानी, जो शब्द अथ दोतोंको भलीमाँति जानता है वह मध्यम सम्यग- 
ज्ञानी है। 


३--जधन्यसम्यग्ज्ञानों, जो केवल शब्दोंको ही भलीभाँति जानता है, वह जघन्य सम्यग्ज्ञानी 
है। वह तोता जैसा शब्दशास्त्री होता है, अतः आत्मकल्याण नहीं कर सकता। ये सब व्यवहा रनयसे 
सम्यग्ज्ञानी हैं । 


नोट--निशचय सम्यग्ज्ञानी ही आत्मकल्याण करनेवाले मोक्षमार्गी कहलाते हैं, दूसरे नहीं, यह 
तात्पय है । अस्तु । 


नयोंमें ,प्रमाणता सापेक्षतासे आती है-+ 
घट्खंडागम पुस्तक १ पेज ८० में लिखा है कि-- 


कुतः नयानां प्रामाण्यं ? उत्तर-प्रमाणकार्यत्त्वादुपचारत: । अर्थात्‌ जो कार्य प्रमाण करता 
है वही कार्य नयें भी थोड़े रूपमें करती हैं अतएव गंगाजलकी समान कार्य करनेकी भपेक्षासे वे 
भी प्रमाणिक मानती जाती हैं, परन्तु वे परस्पर सापेक्ष रहती हैं अर्थात्‌ जितने अंशको वे ग्रहण 
करती हैं, उतनेको ही उस वस्तुमें नहीं मानतीं अपितु और का भी अस्तित्त्व उसमें वे मानती हैं 
जो अज्ञात अंश है। फलतः वे मिथ्या नहीं समझी जाती हैं, यह सारांश है, यदि कहीं वे अन्य 
अज्ञात अंशोंको उस वस्तुमें न मानें तो बराबर मिथ्या हो जायें। उक्त च 
निरपेक्षा नया मिथ्या, सापेक्ष) वस्तु तेड्थंक्रत्‌ इति 

अर्थ:--पदार्थके एक २ अंशको जाननेवाला नय, यदि पदार्थमें और अंशोंका सद्भाव 
( अस्तित्व ) न मानकर सिर्फ उतना ही अंश माने, तो नि: सन्देह वह नय मिथ्या समझा जायगा 
क्योंकि जब पदार्थ अनेक अंश या धर्मवाला है, तब उसको उतना ही ( एक अंशवाला ) मानना 
सरासर मिथ्यात्त्व या झूठ है। अतएव पदार्थमें जाने हुए अंशोंके सिवाय विना जाने हुए अंशोंका 
सख्भाव ( सापेक्षता ) मानना अनिवायं है। तभी वे सब नय अर्थक्रियाकारी या साथक होती हैं 
अर्थात्‌ सम्यक या प्रामाणिक मानी जाती हैँ। इत्यादि समझना चाहिए ॥३६॥ 

( ३ ) सम्यक्चारित्र अवद्य प्राप्तव्य है । 
आचाये आठ अंग सहित सम्यग्शानका निरूपण करनेके पश्चात्‌ अब सम्यकचारित्रकी 


आवश्यकता बतलाते हैँ जो अनिवार्य है-- 
विगलितदशनमोहेः समंजसज्ञानविदिततत्चार्थें: । 
€> ८ ८३ 3 कप 
नित्यमपि निःप्रकम्पेः सम्यकचारित्रमालम्व्यम्‌ ॥३७।॥ 


१, जिनको सम्यर्दर्शन प्राप्त हो चुका है, ऐसे सम्यन्दष्टि जीव । 


३. सम्यज्ज्ञानी, जिन्हें सम्यग्ज्ञानके द्वारा सम्पूर्ण तत्त्वोंका यथार्थ ज्ञान हो चुका हो । 
३, निर्भय, दढ़चित्तवालें ममज्ष जीव | ह 


संम्यकचारिश्र ह . (४३ 
पद 


सम्यग्द्ष्टि. सम्यग्ज्ञानी चनकर जो निमय' होते । 
वे ही जीव यथारथ देखो सम्यकचारित्र हैं धरते।॥ 
अतः मुम॒क्ष जीवोंका, कत्तेब्य उसे है अपनाना | 
यतः बिना चारित्र मोक्ष नहिं, भव्यों इसे न विसराना ॥३७।॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैँ कि [ विगलितदशनमोहै: सम॑जसज्ञानविदिततत्त्वाओं: निः- 
प्रकम्पे: ] जिन जीवोंका दर्शनमोहकम नष्ट हो चुका हो अर्थात्‌ जो सम्यग्दर्शनको प्राप्त कर चुके 
हों तथा साथ ही सम्यग्ज्ञान प्राप्त हो जानेसे जिन्होंने वस्तु स्वरूपको यथार्थ जान लिया हो, इतना 
ही नहीं, जो निर्भय या दढ़ श्रद्धानी, दृढ़ विचारी हो चुके हों, उनका कत्तंव्य है कि वे [ नित्यमपि 
सम्यकचारित्रमाल्म्ब्यम्‌ ] अनिवायंरूपसे हमेशा सम्यकचारित्रको धारण करें अर्थात्‌ प्राप्त करें, क्योंकि 
मोक्षमार्गमें उसकी महती आवश्यकता है ॥३७॥ 


भावाथ--सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्र, ये तीनों आत्माके गुण (स्वभाव) हैं परन्तु 
इनका विकास ( प्रादुर्भाव ) या पूर्णता क्रम २ से होतो है। क्षायोपशमिक अवस्थामें सम्यग्दशंन 
और सम्यग्ज्ञान ( आंशिक ) साथ २ होते है। अर्थात्‌ जिस समय दर्शनमोहनामक मिथ्यात्वकर्मकी 
. उपशमादिरूप पर्याय ( अवस्था ) होती है ( उपशमरूप-क्षयोपशमरूप-क्षयरूप, इनमेंसे कोई एक 
. रूप ) उस समय ज्ञानावरण कर्मका क्षयोपशम तो स्वभावतः रहता ही है, लेकिन उस क्षायोप- 
. शमिक ज्ञानका आंशिक कार्य यथार्थ होने लगता है। अतएवं वह सम्यग्ज्ञान कहलाने लगता है। 


इस तरह आंशिक ( भपूर्ण ) सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान दोनों साथ ही होते हैं ( साथ २ सम्यक 
विशेषण लगता है ) परन्तु क्रियात्मक चांरित्र, जिसको बाहिर त्याग करना या संयमादि धारण 
करना कहते हैं, उनके साथ ही नहीं होता । यह चारित्र, निश्चयनयसे अन्तरंग परिग्रहके त्यागरूप 
हैं तथा व्यवहारनयसे बाह्य परिग्रह॒के त्यागरूप है। तब उसके लिए प्रयत्न या पुरुषार्थ करनेकी 
खास आवश्यकता रहती है, क्योंकि उसके बिना मोक्ष नहीं होता यह नियम है, यही बात इस 
इलोकमें दरशाई गयी है। सारांश यह कि सम्यग्दर्शन व सम्यग्ज्ञानकी प्राप्ति हो जानेसे चारित्ररूपी 
बीज होनेकी भूमिका तयार हो पाती है, जिस वीजका फल मोक्षरूप कल्पव॒क्षका उत्पन्न हो जाना 
है । फलत: विना सम्यग्दरांन व ज्ञानके सम्पकचारित्र उत्पन्न हो ही नहीं सकता यह नियम है। 
चारित्रका लक्षण और भेद आगे इलोक नं० ३९ में बताये जावेंगे। यहाँ सिर्फ भूमिका या पात्रता 
ही बतलाई जा रही है, इसीका नाम भूमिका शुद्धि है, उसीकी अत्यन्त आवश्यकता है, क्योंकि 
विना संयम या चारित्रके जीवन सब त्िष्फल है । असंयमी जीवन संसारका स्थान है, यह बात 
. निदिचत है किन्तु संयमी जीवन भी क्रमानुसार होना चाहिये, व्यतिक्रममें उसका होना निरथथंक 
है, उसका संसार निवास ही रहता है । यद्यपि स्वरूपाचरणरूप निश्चयचारित्र, तथा मिथ्यात्वके 
त्यागरूप व्यवहार चारित्र, दोनों ही सम्यग्दृष्टि चतुर्थ गुणस्थानवालेके आंशिक रूप हो जाते हैं 
तथापि अत्तरंगमें वे प्रकट होते हैं ओर वे भावरूप होते हैं, किन्तु द्रव्यरूप नहीं होते--शारीरिक 


ह 
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क्रियादिरूप दृष्टियोचर नहीं होते अतएव लोकाचारमें उसको असंयमी अचारित्री ही कहते हैं ऐसा 
लौकिक न्याय है। फलतः लोकमें ( व्यवहारमें ) उसीकी मान्यता होती है। परन्तु स्थिरतारूप 
निरचयचा रित्रके विना मुक्ति या आत्मकल्याण नहों हो सकता यह निद्चित है, वाहिरका या चर- 
णानुयोगका चारित्र, मोक्ष नहीं पहुँचा सकता | अत्तत॒व उसका नाम उपचार चारित्र रखा गया है 
किम्बहुना ॥३७॥ 


आचार्यने मोक्षमार्गोपयोगी सम्यग्दशंन सम्यर्ज्ञात होनेका क्रम तो वतलाया किन्तु सम्यक्‌- 
चारित्र' होनेका क्रम नहीं बतलाया, उसको बतला रहे हैं-- 


क्योंकि वह भी मोक्षमार्गेमें महात्‌ उपयोगी है और अस्तमें प्राप्त होता है । 


न हि सम्यर्व्यपदेश चरित्रमज्ञानपूवक लमते । 
ज्ञानानन्तरम॒ुक्त॑ चारित्राराधनं तस्मात्‌ ॥ ३८ ॥ 


पद 


सोक्षमागका साधक चारित-सम्यक्रूप कहाता है । 
सम्यक्रूप होता है तब ही जब जज्ञान हटाता है ॥ 
इसीलिये पीछे चह होता पेइतर दश-ज्ञान होते । 
लक्ष्यसिद्धिका अन्तिस साधन बुधजन प्राप्त अवश्य करते ॥ ६८ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि | भज्ञानपू्वक चारित्नं, सम्यग्ब्ययदेशं न हि ऊूभते ] अज्ञान 
अवस्थामें ( मिथ्यात्त्वके अस्तित्त्वमें ) धारण किया गया चारित्र (संयमादि ) सम्यक चारित्र ( मोक्ष- 
मार्गोपयोगी यथार्थ चारित्र ) नहीं कहलाता, अतः वह मोक्षका साधक नहीं होता या हो सकता 
[ तस्मात्‌ ज्ञानानन्तरं चारिव्राराधनं उक्तम्‌ | इसी दृष्टि ( अपेक्षा ) से जो चारित्र, सम्यग्ज्ञानके अ्त- 
न्तर होता है वह सम्यकचारित्र कहलाता है और वही मोक्षका साधक ( मार्ग ) होता है, अत्तएव 
उसकी साधना या प्राप्ति सम्पक्दर्शन सम्यण्ज्ञान प्राप्त हो जानेके पश्चात्‌ बुद्धिमानोंको अवश्य करना 
चाहिये तभी लाभ होगा अन्यथा नहीं, यह क्रम है--जिनाज्ञा है ॥| ३८ ॥ 


भावाथ--मुमुक्षुके लिये यों तो सामान्यतः सम्यग्दर्शनादि तीचों ही प्राप्त करने योग्य हैं, किन्तु 
उनका विकास ([ प्रादुर्भाव ) जिस क्रमसे होता है उसी क्रमसे करना चाहिये तभी छाभ हो सकता 
है । इसके विपरीत जो जीव सम्यर्दरशंत प्राप्त होने के पहिले ही ( मिथ्यादर्शंन व मिथ्याज्ञानकी 
अवस्थामें ही ) कषायवश या तीर रागादिके वशीभूत होकर ( छोकेषणावश ) वाह्मचारित्र 
( शरीराशध्षितक्रियाकाण्डरूप प्रतिज्ञा ) धारण कर लेते हैं किन्तु चारित्रकें असली स्वरूप ( मर्म ) 
को नहों जानते और न यह भी जानते हैं कि चारित्र किसका धर्म हैं? आत्माका धर्म है कि शरीर 


१५ अधिक कपायोंका उदय होनेसे । 
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. का धर्म है इत्यादि | बहुतसे प्राणी अज्ञाचताके कारण, शरीरसे अनेक तरहकी क्रियाएं करते हैं । 
जैसे कि तरह २ की आसनें लगाना, व्यायाम करना, भोजनपान बन्द कर देता, एक. ही प्रकारका 
भोजन करना, गाँजा-भाँग आदि नसैली चीजोंका उपयोग करना, यद्वांतद्वा जहाँ-तहाँ खाना-पीना, 
दिन रात्रिका भक्ष्य-अभक्ष्यका भेद नहीं करना, बाउला जेसा वर्ताव करना, शरीरमें धलि राख लपे 
टना, टाटफद्ठा-वल्कल या पीताम्बर रक्ताम्बर आदि पहिरना, नग्न. रहना, तरह २ के वेष (स्वांग) 
: बहुरूपिया सरीखे बनाना, जटाजूट रखना, केश नाखून आदि बढ़ा लेना आदिको ही चारित्र मान- 
कर वैसा कार्य किया करते हैं। इन्हीं सब कार्मोंकी मुक्तिका कारण ( साधन ) समझकर दिन रात 
लगे रहते हैं। कोई २ अंन्त. छोड़कर फल आदि खानेको ही चारित्र समझते हैं। तात्पयं यह कि 
. आडम्बरको ही चारित्र मानकर ठगते रहते हूँ, वे तीत्रकषायी संसारसे पार नहीं होते । बहुतसे 
जीव ऐसे मन्दकषायी भी होते हैं कि घरद्वार, राज्य सम्पदा आदि छोड़कर एकान्त वियाबान 
जंगलोंमें व गुफाओंमें, गुप्त स्थानोंमें अनेक तरहके कष्ट सहते हुए जीवन व्यतीत करते हैं, 
परन्तु किसीसे कुछ याचत्ता नहीं करते, न शारीरिक आराम चाहते हैं, लेकिन चारित्रका यथाथ्थे 
स्वरूप नहीं समझते । नत्तीजा यह होता है कि अत्यन्त मन्‍्द कषाय होनेसे जैन-लिंगी हों तो 
नवग्नेवेथिक तकके देव हो जाते हैं, ३९ सागर तककी रूम्बी आयुं पा लेते हैं किन्तु मोक्ष नहीं जा 
सकते, संसारमें ही डोलते रहते है। कारणकि वह सब आत्म-अनात्मके ज्ञान विना मिथ्या 
 चारित्र हैं, सम्यकचारित्र नहीं है। मोक्षकी प्राप्ति होना सम्यकचारित्रका फंल है। सम्यक्चारित्र 
. सम्यग्दर्शन व सम्यग्शञान प्राप्त हुए बिना: कदापि नहीं हो सकता। अतएव पेश्तर सम्यग्दर्शन, सम्य- 
ज्ञानको प्राप्त करना चाहिये, तब वह सम्यक्चारित्र प्राप्तहोकर मोक्षको ले जायगा, अन्यथा नहीं । 
वह चारित्र आत्माका धर्म है, शरीरका धर्म नहीं है, तथा कषायोंके अभावरूप है--मन्दरूप है 
तीव्रूप नहीं है,, निविकार व अहिसक परिणामरूप है, सविकार व हिसक परिणामरूप नहीं है, 


ऐसा समझना चाहिये, अस्तु । 


रोग और 'रोगकी उपयुक्त, औषधिकां ज्ञान न होनेपर जैसे कोई उल्टी दवाई या औषधि 
खाकर अच्छा नहीं हो सकता, प्रत्युत सुत्यु हो सकती है।. उसी तरह चारित्रका ज्ञान हुए बिना 
अचारित्रको चारित्र मानकर धारण कर लेनेसे संसार सागरसे पार नहीं हो सकता | कहा भी है 
कि विन जाने. ते दोष गुणनको केसे तजिये गहिये' | अनादिकालसे यही तो होता: चला आया है 
कि विना सम्यग्ज्ञानके चौरासी लाख योनियोंमें जीव ( आत्मा ) को अनन्ती वार घूमना पड़ रहा 
है इत्यादि, अतंणव अज्ञान या भूलको सिटाता अति आवश्यक है। क्रियाकाण्ड और द्वरीरके वेष 
: शुद्धोप॑योगरूप सम्यक्चारित्रके साधन ( निमित्त ) कदापि नहीं हो सकते ऐसा समझना चाहिये । 
फलत: मिथ्यादृष्टि उच्चपद ( देवपर्याय ) पाकर भी आत्माकी रक्षा तहीं कर सकता 
अर्थात्‌ स्वभावका धात होना बन्द नहीं कर सकता, कारण कि उसके मिथ्यात्त्व व अनन्तानुबन्धीका 
बन्ध निरन्तर होता रहता है । अतएवं उसका दर्जा उस मनुष्य या तिय॑ञ्चसे भी नीचा है, जिसके 
सम्यग्दशंन हो जाता है व आत्मरक्षा करने लगता है ( मिथ्यात्वका बन्ध नहीं करता )॥३८॥। 
,१. अल्प या थोड़ी कषायोंका उदय होनेसे । ० 
. श््‌ 


६ गे पार 
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सम्यकचारित्र अधिकार 
आचाये सम्यकचारित्रका स्वरूप बतलाते हैं ।॥ 


चारत्र सवात यतः। समस्तसावंद्ययोगपरिहरणात्‌ | ह 
सकलकषायविमुक्त॑ विशदमुदासीनमात्मरूप॑ तत्‌ ॥३९॥ 
प्च.. ः 
मोह कर्मसे रहित योग जब पाप रहित हो. जाते हैं । 
अरु कषायके नष्ट हुए से निमकता पा जाते हैं। 
स्थिरता आ जाती है तब-नाम उसीका है चारिता। - 
वह है आत्मरूपका दशन, उदासीनता अवतोारित ॥३५९॥- 
ह अथवा--- ॒ 


५ पड 


सकलकपाय योगके छूटे, चारित गुण प्रकटित होता ।_ 
वह है विशद्‌ विरागरूपसय, :आात्सस्वरूप कहा जाता ॥ 
निश्चयचारित उसे कहत हैं, स्वाश्रित जो प्रकटित होता । 
परके भाश्रित होता है जो, वह व्यचहार कहा जावा॥श९॥. 3 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि---[ यत्‌ सकलरूकषायविमुक्त विशद॑ं उदासीन क्षाव्मरूपं, तत्‌ 
चारित्र भवति ] जो सम्पूर्ण कषायोंसे रहित हो, निर्मल हो ( घातिया कर्मोंसे रहित हो] उदासीन 

हो, अर्थात्‌ वीतरागतारूप हो ( राग द्वेषादिविकारों-विकल्पोंसे रहित हो ) और आत्माका गुणं हो 
( स्वाश्रित हो ) उसको चारित्र कहते हैं। [ यततः समस्तसावद्ययोगपरिहरणात्‌ |] इसका हेतु 

(निम्ित्त ) तीनों योगोंका पापक्रियाओंसे मुक्त होना या छटना है अर्थात्‌ पाप कर्मके आखव व 

बन्धसे रहित हो जाता है और वह मोह करके नष्ट हो जानेसे हल है यह सार है ॥३५॥ 


इस इलोकसे चारित्रके भेद भी प्रकट होते हैं जिसका खुलासा किया जायगा अस्‍्तु । 


भावार्थ--चा रित्र आत्माका गण है शरीरका नहदं-हैं यह मुख्य बात है। उसके दो भेद होते 
हैं ( १) निश्चयचारित्र ( स्वाश्रित्‌ ) (२) व्यवहारचारित्र ( पराश्रित )। व्यवहारनयकी भपेक्षासे 
वह चारित्र, कुष्लायोंके अँभांव होनेपर होता है (जो पर है ) या कषाय रहित योगोंके होनेपर 


आचरण या वृत्ति | 
पापास्रव या पापवन्धरहित योगत्रयकी क्रियो--पेरिस्पन्दरूप । 
अभाव हो जानेसे । 


पाप कर्म या पाप प्रकृतियाँ, घातिया कर्म माने गये हूँ यह विशेषता है । ह ह ते 
प्रादुर्भाव या प्रकद होना । 


मद है इ० ० 2७ 


सम्यकचारित्न रो, १४७ 


होता है या मलोंके नष्ट होनेपर होता है ( अतएव पराश्चित है ) और निरचंयनयसे उदासीनत।के 
आनेपर होता है ( संसार शरीर भोगोंसे अरुचि होनेपर होता है ) इत्यादि। ( स्वाधीनता है ) 
यतः पराधीनता उसमें नहीं पाई जाती है ( स्वाधीनता है ) निमित्ताधीनता नहीं है, जो व्यवहार 
की सूचक है। निरुवयनयकी अपेक्षाके वह सिर्फ स्वविकसितं आत्माके ( स्वाश्रित ) धर्मरूप है, 
उसमें कोई भेद नहीं है । वह एक स्वभाव भावरूप शुद्ध है। 


पापक्रियायोंसे रहित योगका खुलासा 


पापक्रियाओंका अर्थं--जिनसे पाप कम अर्थात्‌ घातिया कर्मोका आख्रव और बंध होता है, 
उनको पापक्रियाए कहा जाता है। वे पापक्रियाएं" मुख्यतया ४ चार हैं--यथा १ मिथ्यादर्शंन- 
क्रिया, २ अविरति क्रिया, ३ प्रमाद क्रिया, ४ कषाय क्रिया । ये जबतक रहती हैं तबतक बराबर 
घात्तिया कर्मोका आख्रव व बंध हुआ करता है ऐसा समझना चाहिये" । तदलुसार उक्त चार विना 
अकेले योगोंसे पाप कर्मोका बंध नहीं होता किन्तु पुण्य कर्मों ( अघातिया कर्मों ) का बंध होता है। 
वह भी प्रक्ृृति-प्रदेशरूप होता है, स्थिति-अनुभागरूप चहीं होता, भतः निष्फल है। उक्त च-- 


पुण्यफछा अरहँता तेसि किरिया पुणो थि ओदयिगा । 
मोहादीहिं विरहिदा तम्हा सा खाइग त्नि सदा ॥ ४७५ ॥ 
प्रचचनसार गाथा नें० ४७५ 


अर्थ--अहं॑न्तोंको पुण्य कर्मरूप फल (बंध ) होता है क्योंकि पूर्वबद्ध अघातिया ( पृण्य 
कम .) कर्मोका उनके उदय पाया जाता है परन्तु वे मोहकर्म रहित होनेसे क्षायिक जैसा कार्य 
: होता है या करते हँ---संसारके कारण नहीं हैं यह तात्पयं जानना ॥ ४५॥ 


ह .. चारित्रके दो भेंदरे 
(१ ) शुद्ध चारित्र ( स्वभावरूप आचरण ) (२ ) अशुद्ध चारित्र (विभावरूप आचरण ) 
शुद्ध चारित्र, वीतरागतारूप या स्वरूपाचरणरूप--शुद्धोपंयोगरूप, माना गया है। और 


वृत्ति। । 

२. पट्खंडागम सूत्र २२ पुस्तक ६ वीं। 

३. चारित्रपाहुड गाथा नं० ५--जिणणाणदिद्धिसुद्धं पढमं सम्मत्तचरणचारित्तं । 

विदियं संजमचरणं जिणणाणसदेसियं तं॑ं पि॥५॥ 
अर्थ :--चारित्रआचरणको कहते है। वह आचरण दो तरहका होता है (१) श्रद्धान रूप 

आचरण मर्थात्‌ शुद्ध सम्यवत्वाचरण ( शुद्ध वोतराग स्वरूपका अनुभव करना--सस्वरूपमें छीन होना, स्वरूपा- 
चरणसित्यर्थ: ) छुद्ध चारित्र इति, (२ ) संयमरूप आचरण, ब्रतादिका पालना आदि रूप, शभरागमय- 
व्यवहारचारित्र या अशुद्धचारित्र इति। पहिले भी कहा जा चुका है ॥ ५ ॥ 


१४८ पुरुषाथसिद्धयपाय 


वह सम्यग्दृष्टि चतुर्थ गुणस्थाच वालेके भी: आंशिक होता है क्योंकि सम्यग्दशन -प्रारंभमें शुद्ध 
निश्चय रूप ही होता है, यह नियम है अर्थात्‌ उसमें विकल्प था रागहेष रूप विकारभाव-कुछ 
समय तक नहीं होंते, उपयोग स्थिर रहता है। पदचात्‌ विकल्प उठते हूँ, जो व्यवहार रूंप हैं । इस 
विपयमें मतभेद रखना व्यर्थ है, असंभव नहीं है, सव संभव है। पंचाध्यायीकारते भी इलोक्‌ चंं०, 
६८८ में स्पष्ट लिखा है-- 


हक मोहेउस्तंगते पुंसः .शुद्धस्यानुभवों -मवेत्‌ । ह 
न मवेद विष्नकरः कश्चिच्चारिन्नावरणोद्यः ॥ ६८८ ॥ उत्तराध 


अर्थ--दर्शनमोह ( मिथ्यात््व ) कमके अभाव हो जाने पर शुद्धात्माका -अनुभव ( शुद्धों- . 
पयोग ) अवश्य होता है--उसके होने में कोई दूसरा--चारित्रमोहनीकर्मका उदय बाधक नहीं हो 
सकता यह तात्पय॑ है ॥ ६८ ॥ तक कांप सा 


अनंतानुवंधो कषाय चारित्रमोहनीका भेद होनेसे वह मुख्यतया 'स्वरूपाचरण चारित्र' को. 
ही घातती है और उसके अभावसें चतुर्थ गुणस्थानमें स्वरूपाचरण चारित्रका होना अनिवाय है 
फिर ह॒ठ या इन्कार. काहेका ? विवेकोकों अवश्य मान लेना चाहिये | 


उत्सग च अपवाद भेद . 


चारित्रके, द्रव्य चारित्र (शरीर या योग-मत वचत काय, की क्रिया रूप ) और भाव 
चारित्र ( आत्माके परिणाम रूप ) दो भेद होते हैं । उनमेंसे द्वव्यचारित्रके ( १) उत्सग चारित्र 
( त्याग रूप कठिन या कठोर आचरण करना ) और ( २ ) अपवाद चारित्र ( मलायम या-शिथिल 
आचरण करना ) इन्हींके दूसरे नाम ( १ ) उपेक्षणीय चारित्र या. उपेक्षा संयम तथा (२) अपे- 
क्षणीय चारित्र या अपहृत संयम, ऐसे दो नाम होते हैं इत्यादि। किन्तु इनमें अनेकान्तदृष्टि 
( स्याद्गाद या कथंचित्‌ दृष्टि ) अवश्य रंखना चाहिये--एकान्त ( एक हा पक्षकी ) दृष्टि नहीं 
रखना चाहिये, यह साधु या संयमीका- मुख्य कर्तव्य है। जेन' शासनमें अनेकान्त दृष्टिका रखना 
मल मंत्र है। उसके विना सब व्यर्थ है। संयोगी पर्यायमें पूर्ण शुद्धोपयोग होनेके पेइतर अनेकान्त 
दृष्टिका होना अनिवायं है, ऐसा आचायोंका मन्‍्तंव्य है अस्तु । व्गवहारनयसे जिस चरणानुयोगके 
चारित्रका लोकमें महत्त्व है व आदर है, उसको धारण-पालन करते समंय साधके अनेकान्त दष्टि 
होनी चाहिये । जैसे कि उत्सर्ग ( कठिन त्याग रूप ) संयमको- उत्कृष्ट समझकर घारण करने 
वाला साधु अपने मनेमें यही धारणा रखे कि यह “उत्सर्ग संयम” मेरे लिये कथंचित्‌ उपादेय व 
हितका री है, सर्वथा नहीं है अर्थात्‌ जबतक इस कठोर संयमको पालते हुए मेरे भावोंमें विंकार या 
चंचलता संक्लेशता आदि न हो ( ज्योंके त्यों स्थिर रहे ) तबतक ही उपादेय व हितकारी है। 
ओर परिणाम विगड़ जाने पर उपादेथ व हितकारी नहीं है । अतएंव - उत्सगं -संयर्म पालनेमें हुठ 
या जबर्दस्ती नहीं करना चाहिये किन्तु अपवाद संयम : ( ग्रहण रूप ) की अपेंक्षा ( भावध्यकता 
पड़ने पर उसका सहारा लेता ) भी रखना, स्थाह्ादीका कत्तंव्य है। ऐसा “करनेसे- उसका संयेभ 

( उत्सर्ग संधम ) उस जीवनमें अधिक समय तक परूता रह सकता है बाधा.नहीं आ सकती ॥ 


सम्यकचारित्न १४९ 


-उदाहरणके लिये मान लो कि किसी साधु मुनिने उत्सर्ग संयम पालनेका मार्ग अपनाया 
अर्थात्‌ चारों प्रकारका आहार त्याग कर उपवास धारण किया, दीगर सब काम बन्द कर दिये 
औौर ऐसा त्याग अनिद्चित कार तकको किया, किन्तु यदि शरीरकी अवस्था या पराधीनता 
( बीमारी आदि ) के कारण परिणामोंमें अश्ञान्ति या संक्लेशता होने लगे तो क्या उसको शुद्ध एक 
वार विधि पूर्वक थोड़ा-सा आहार नहीं ले लेता चाहिये ? कया पूर्न प्रतिज्ञा पर ही अटल रहना 
चाहिये ? चाहे शरीर रहे या नष्ट हो जाय--किन्तु हम उपवास तो नहीं तोड़ेंगे इत्यादि, यह 
एकान्त पक्ष पकड़े रहना क्या उचित है? नहीं, न्याय पक्ष तो यही है कि वह, परिणामोंको शुद्ध 
पहिले रखें, जो उत्संगं मार्ग है ( त्याग मार्ग है )। यह नहीं कि उसके बिगड़ने पर भी कोरी हुठ 
करके गांठका (मल ) शरीर छोड़ कर सदा-के लिये ( मृत्यु होने पर असंयमी होना पड़ेगा ) संयमसे 
वंचित हो जाय, उससे महती हानि होती है । यदि' कहीं थोड़ा-सा शुद्धाहार वतौर ओंगनके 
आवश्यकता पड़ने पर लेता जाता तो उस पर्याय ( भेव ) में भी संयम पछता रहतां और कर्मोंका 
क्षय करके अंधिक छाभ उठा सकता था। अतएव आत्म छाभ या कर्मोत्ते बचनेके लिये 'अपवाद 
भांग! ( भोजन करना ) को ग्रहण करता सर्वथा अन्याय या पाप नहीं है, कथंचित्‌ - है, जिसका 
होना संयोगी पर्यायमें संभव हैं| सिर्फ लक्ष्यंच्युंत नहीं होना चाहिये ( वीतरागताकी ओर दृष्टि 
. रखना चाहिये ) शुद्ध एक बार दिनमें भोजन लेते समय भी साधुका लक्ष्य तप या संयमको 

१ बीतरागताको ) बढ़ाने व उसकी रक्षां करनेका रहना चाहिये । फलत: 'अपवाद सापेक्ष उत्सग! 
सफल माना जाता है अन्य नहीं। . का |॒ 
इसी तरह 'उत्सगं सापेक्ष अपवाद' भी सफल मात्ता जाता है। जैसे कि शारीरिक अस्व- 
स्थता आदिके समय शुद्ध अल्प आहार लेते हुए, लक्ष्य उत्सगं--( बीतराग्रता रूप उपवांसादि ) 
भार्गकी ही.ओर रखना ( रहना ) चाहिये। अतएवं वह अपवाद मार्ग भी ( भोजन करना भी ) 
कथंचित्‌ उपादेय व हिंतकर है । परिणामोंमें: शान्ति आती है तथा संबलेशता मिटती है और 
शरीरकी रक्षा रहते हुए संयम पालन किया जा सकता है एवं उसमें अरुचि होनेसे संवर निर्जरा 
भी होती है इत्यादि लाभ. हैं। अतएव इसमें भी कथंचित्‌ उपादेयता व हितकरता मानना चाहिये 
यही अनेकान्त दृष्टि है, जो, संयम--शरी र--व आहार-विहारमें हमेशा रखना चाहिये किम्बहुना .. 


. यह प्रंकरण उपयोगी समझ कर यहाँ विस्तारसे लिखा गया है, जिससे लोग भ्रममें न पड़ें 
न्ञ एक पक्ष पकड़े लें, कि 'असमं्थत्ता या रागादिकी उत्कटता' के सबब संयम न पाल सकनेसे उसकी 
बुराई बताने लगें, उल्टा प्रचार “करने ' छगें, उसका महत्त्व गिरा देवें, उससे-अरुचि करा देवें 
इत्यादि। द्रव्यचारित्र द्रव्यचारित्र कह २ कर एक पक्षीय दृष्टि न करा देवें। द्रव्यचारित्र भी 
कर्थ॑चित्‌ दृष्टिसे उपादेय-व हित॒कर है। जब आत्माका उपयोग शुद्धतासे च्यूत होता है तो गिरते 
समय यदि उसको शुभमें ठहराया जाय और उसके अनुसार योगोंकी प्रवृत्ति यो निवृत्ति की जाय तो 
पुष्य वंधका छाभ होता ही हैं, जिसेसे पाप बंधंसें बचता है। द्रव्यहिसा आदि पाँच पापोंसे बच 





-१. “हें तप वढ़ावन हेतु वहिं तन. पोषते तज रसन को-पं०- दौलतरामजी कृत छहृढला | - 
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जाता है, जिससे कथंचित्‌ अहिसा धर्म भी पलता है, यह भी तो विचार करना अनिवाय है अस्तु-- 5, 
इस पर अवश्य ही हमेशा विचार करना चाहिये--उपेक्षामें चहीं डालना चाहिये, अन्यथा एकान्त 
दृष्टि ( पक्ष ) समझी जावेगी जो सदेव हेय है--मिथ्यात्त्व है। का 


नोट--शुद्ध निश्चयनयकी दृष्टिसे यद्यपि सभी तरह की अशुद्धता हेय है अकत्तंव्य है किन्तु 
अशुद्ध निशम्चयनय या व्यवहारनयकी दृष्टिसे कथंचित्‌ शुभभाव उपादेय है--पापबन्धसे - बचाता 
है यह विचारणीय है अस्तु । शुद्धका नाम निश्चय और अजुद्ध का नाम व्यवहार ऐसा भी माना. 
गया है। अथवा शुद्धका नाम परसे भिन्न ( त्तादात्यरहित ) और अशुद्धका नाम परके साथ॑ संयुक्त 
होदा है । अथवा अखण्डसें खण्ड या भेद करना ( मानना ) व्यवहार, और खण्ड नहीं करना . 
निरचय है। पर्यायकोी या पर ( निमित्त )की अपेक्षासे पदार्थमें भेद करना ( मानना ) व्येवहार 
कहलाता है और पर्याश्र या परकी अपेक्षासे पदार्थमें भेद नहों करना निशुचय कहलाता है ( पूर्वमें 
पर्याप्त विवेचन किया गग्मा है ) ! तदनुसार योगों व कषायोंके भेदसे चारित्रमें भेद करना व 
मानना, सब व्यवहार चारित्र है जेसे कि ( १) इन्द्रिय संयम ( चारित्र ) इन्द्रियोंकी वशमें करना 
उनके विषयोंको छोड़ना यह एक भेद है। ( २ ) प्राणिसंयम, द्रव्यप्राणोंकी रक्षा कंरना, दया करना, 


बचाना इत्यादि यह दूसरा भेद है। (३ ) कंषायोंकी छोड़ना, उनका त्याग करना, यह तीसरा ... 


भेद है। योगों को रोकता, मन-वचनं-कायकी क्रियांकों बन्द करता यह चौथा भेद है इत्यादि - 
बहुतसे भेद होते जाते हैं। यथासंभव उन्तका -आलम्बन लेना अंनिवार्य है। अन्तरंग संयम औौर 
वाह्मसंयम दोनोंका पालना कत्तंव्य है। इसीको सामान्यतः उपयोगश॒द्धि व योगशद्धि कहा जाता 
है अस्तु । ह हे न 
इन सब वातोंका ज्ञान परमागम ( अध्यात्मशास्त्र ) का ज्ञान: हुए बिना 'नहीं हो सकता 
यह नियम है। तदलनुसार प्रत्येक मुमुक्षुकी अपना समय शास्त्रोंके स्वाध्यांय में तत्त्वचंर्चा में और 
अध्यात्मकश्ञास्त्रोंके परिशीलनमें ही...लगाना चाहिए, व्यर्थके . आडम्बरमें और लौकिक कार्योमें 
समयको नहीं खोना चाहिये | चतुराई यही है कि जो कार्य जिसके जिम्मे- हो वही कार्य वह. करे, 
साधुको किसीके द्वाउरेसें आकर पदविरुद्ध कार्य नहीं करना चाहिये, उसका काम तो मोक्षमार्ग- 
की साधना करना मुख्य है, पदके विरुद्ध काये. करना अनर्थ॑दण्डमें शामिल है इसका ध्यान रहे 
अस्तु | साधु या मुनिपद बड़ा उच्च व आदरणीय पद है, उसके बिना मुक्ति नहीं होती, परन्तु वह 
होना चाहिये आगमके अनुसार, तभी उससे लाभ होगा, यह पद देखा-सीखीका नहीं है--लोकेषणा 
व शिथिलाचारका नहों है यह तो खांड़ेकी धार है जरा चूके कि गये, बड़ी सावधानी रखनेकी 
जरूरत है ।  .. 


साधुओं ( घुनियों ) के ३ भेद, सम्यसार क्षेपक गाथा, १८१-१८२ पेज 
( गाथा नं० १२५ के आगे ) 


(१ ) परिग्रहत्यागी साघु--जिसने वाह्म परिग्रह ( १० प्रकार धनधान्यादि ) का त्याग .. 
कर दिया हो वह ६७ गुणस्थानवाला परिस्रहत्यागी कहलाता है। इनके प्रमाद व प्रवृत्ति पाई 
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जाती है तथापि लोग उन्हें साधु, मुनि, यति कहते हैं जो व्यवहार है। धर्मध्यानकी मुख्यता 
वाले ये हैं । 

(२) जितमोही साधु--जिन्‍्होंने बाह्यमें मोहकमंका बिलकुल ( निःशेष ) क्षय कर दिया 
हो, प्रवृत्ति बन्द कर दी हो, ध्यानस्थ हों । ८वेंसे १० गुणस्थानवाले साधु जितमोही कहलाते हैं । 


अंतरंग परिग्रहसे रहित साधु अथवा ११ वें गुणस्थानवाले भी उपशमकी अपेक्षा साधु कहलाते हैं 
इनके शकक्‍लबध्यानका पहिला पाया रहता है व कभो धर्मध्यान भी हो जाया करता है। 


(३) धर्म संग रहित सांघ--जो पूर्ण वीतरागी हो चुके हों ( ११-१२.वें से लेकर आगे ) 
तथा जो शुभराग व इच्छाओंसे रहित हो गये हों, पूर्वके संस्कार भी बन्द्र या नष्ट हो गये हों 
तथा शुक्लध्यानके दूसरे पाये वाले हों, उच्च परम व पूर्ण वीतरागियोंको धर्मसंग ( पुण्यानुबन्धी 
शुभराग ) रहित साधु कहते हैं। उनके पुण्यका बन्ध सिर्फ योगों द्वारा होता है जो स्थिति-अनुभागं 
. शून्य रहता है अस्तु । इन्हीं को कषायरहित साधु भी कहते हैं। इन्हींको जघन्य-मध्यम-उत्कृष्ट 
साथु कह सकते हैँ । उक्त च समयसारे! । 'धर्मरहित सांधु होता है' ऐसा नाममात्र सुनकर भड़कना 

| चाहिये। उसका रहस्य समझकर संतोष करना चाहिये शब्दोंके प्रकरणवश अनेक अथं होते हैं। 
' 'धर्मके विषयमें लोग वहुत भूले हुए हैं । धमंके अनेक भेद होते हैं, उन्हें समझ लेना चाहिए इति। 


भोगाकांक्षास्वरूप निदानवन्ध रहित, भर्थात्‌ व्यवहारधर्म रहित साधु यह उसका तात्पय॑ है । 
दभराग यह धर्मसंग कहलाता है--धर्मरूप प्रिग्रह इसीका:नाम है। 


वीतरागताका होना ही, धर्मसंगका छूटता है। अतएवं धर्म ( शुभराग ) को अंतरंग 
- परिग्रह कहा गया है ऐसा विवक्षाभेद समझना चाहिये। तेरहवें-चौदहवें गुणस्थानवाले, मनिनाथ 
- था स्नातक या देव भी कहलाते हैं। तीसरे-चौथे शुक्लृंध्यानवाले, उपचारसे कहे गये हैं ऐसा 
समझना चाहिये ॥. ३५ ॥ न 


१, अपरिग्यहो अणिच्छो भणिदों णाणी य णेंच्छदि धमस्मं । 
..._- अपरिग्गहो दु. धम्मस्स जाणगो. तेण सो होदि ॥२१०॥ | , 
अर्थ--ज्ञानी वीतरागी-परिग्रह रहित साधु धर्म या पृण्यकी अथवा मोक्षकी भी बांछा नहीं करता 
फिर अन्य बातोंकी तो वात ही क्या हैं। वह वांछा या इच्छाको अन्तरंग परिग्रह. समझ कर छोड़ता है, हाँ 
वह सबको जाननेवाला ज्ञाता मात्र रहता है उसीसे मुक्ति होती हैं अर्थात्‌ जो परिग्रह रहित हो जाता है वही 
मोक्षका पात्र होता हैं अन्य नहीं यह तात्पय हूं ॥२१०॥॥ 


तीसरा ग्रध्याय 


[ आचाय॑ महाराजने इस धामिक ग्रन्थमें जिस विचित्रताके साथ ( मूलमें भूल वतलाते हुए ) ' 

असली धर्म और उसकी प्राप्तिका उपाय वतलाया है वह विश्वसनीय ही नहीं अपितु यथाशक्ति. 
रणीय भी है। इसीलिये उन्होंने सबसे पीछे 'रत्नत्रयधर्म' का पृथक २ स्वरूप बतलाया है और: 
उसको ही सुख या मोक्षका उपाय ( मार्ग ) बतलाया है। मूल.लछक्षण, उसके भेद, निमित्त व. . 
उपादान कारण, अंग, आदि सभी तो पीछे बतला दिया है। अब सिर्फ यह वतलाना शेष है कि. 
उस यथार्थ धमंको पालने या धारण करनेके अधिकारी ( पात्र ) कौन २ हैं ? इसके उत्तेरमें कहना 
होगा कि दो अधिकारी' हैं। अर्थात्‌ ( १ ) अधिकारी श्रावक (अणुबव्रती ).हैं औौर (२) अधिकारी . 

मुनि ( महाव्रती ) हैं। उन दोनोंमें से पहिले 'श्रावक धर्म अधिकार, के रूपमें ५ पाँच अणुन्नतोंका . 

वर्णन किया जाता है। कारण कि श्रावकधर्म अथवा अणब्रतके . १२ बारह भेद हैं। (५ अणुव्नत . 
३ गुणब्रत ४ शिक्षात्रत )। अतः क्रमानुसार पहिले अणुक्नतोंका ही वर्णन होचा चाहिये इत्यादि। 


तदनुसार कथन, आगे है। यहाँ पर धर्मका अं चारित्र' है जो प्रवंचनसारमें गाथा नं० ७ में-- - 


चारित्तं खलु धम्मो' इत्यादि कहा गया है अस्तु । ब्रतका नाम भी चारित्र हैं। ] 


शआवकंधरम अधिकार अथांत पंचाणब्रतका स्वरूप 
( देशचारित्र ) 


'हिंसातोउन्न तवचनांत्स्तेयादत्रह्मत:; परिग्रहतः |... 


कात्स्न्येकदेशविरतेथ्ारित्रं जायते द्विविधम्‌! ॥४०॥ 
प्द्य 


हिंसा झूठ चौय अरु परिग्रह परनारी सेवन है पाप.। 
इनका सीमित त्याग करेसे एकदेशवत होता नाप ॥ 
पूरण सबका त्याग करे से सकलदेशत्रत परूता आप | 
यही माग है सुखका कारण यथाशक्ति होओ  निष्पाप ॥४०॥ 


१, १ हिंसा ( जीवघात ) २ झूठ ( असत्य बोलना ). ३ चोरी ( परंवस्तु ग्रहण ) ४ कुशील ( परनारी 

,. सेवन ) ४ परिग्रह ( अधिक संग्रह करना व आसंक्ति रखना ) ये पाँच पांप हैं। इनका थोड़ा २ त्याग 

: - करता देश्षव्रत या अणुत्रत कहलाता है । और सम्पूर्ण त्याग करना सकलब्नत या . महात्रत कहलाता हैं, 
: ऐसे दो भेद चारित्रके हैं। : ह ॥ ४. & 

२, परिमाण | 8 न 
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... अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ हिंसातोडनृतवचनात्‌ स्तेयादुबह्मतः परिग्रहतः, काव्स्न्यैक- 
देशविरतेश्वारित्रं द्विविंधं जायते ] हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह इन प्रसिद्ध पाँच पापोंका त्याग 
करना चारित्र या ब्रेत कहंछाता है, किन्तु उनका थोड़ा अर्थात्‌ परिमाण-सीमा-मर्यादां सहित त्याग 

करना 'एकदेशत्रत' या चारित्र या अणुत्रत कहलाता है और उनका सम्पूर्ण त्याग करंता स्व- 

देशब्रत' था सकल चारित्र या महाव्रत कहलाता है। इस प्रकार ब्रत या चारित्रके दो भेद हो जाते 
हैं। तथा उन्तके पाछक भी श्रावक और मुन्ति (यति ) के भेदसे दो प्रकारके होते हैं। इसीका 
खुलासा आगेके इलोकमें है ॥॥४०॥ 


भावाथे--मोक्षका साक्षात्‌ मार्ग ( उपाय ) चारित्र व्रत या धर्म ही है--दूसरा कोई नहीं 

है और वह अन्तमें ही पूरा होता है इसलिए पीछे कहा गया है, अस्तु ॥ उसके पान्नकी यीग्यताके 

अनुसार दो भेद किये गये हैं । अर्थात्‌ पात्र कम शक्तिवाले और अधिक शक्तिवाले दो तरह के होते 
- हैँ) अतएव कम शक्तिवाले एकंदेशं' चारित्र ही धारण कर पाते हैं और अधिक शक्तिवाले सकल- 
: देश' चारित्र धारण कर लेते हैं और वे ही मोक्षको जाते व जा सकते हैं, यह नियम है । ऐसी 
. स्थितिमें सर्वोत्कृष्ट व उपादेय सकलूचा रित्र यां महान्रत ही है । यद्यपि उसके भी क्रमशः 'सामायिक 

. छेदोपस्थापन, परिहारविशुद्धि, सूक्ष्मसाम्पराय, यथाख्यात ऐसे पाँच भेद होते हैं, जिनका उद्धव 
' एक साथ नहीं होता--क्रमश: होता है। जब परमदरजेका चारित्र 'परम यथाख्यात' प्राप्त हो जाता 

. है तभी मुक्ति होती है, फलत: त्तद्भव मोक्षगामीके लिये वही प्राप्तव्य है। आजकल यहाँ पर वह 

अलच्य है अतः मोक्ष जाना भी बन्द है । 


अनादिकालसे जीव परद्रव्यके संयोगसे अशुद्ध हो रहे हैं अर्थात्‌ संयोगीपर्यायमें रह रहे 
हैं और हिसादि रूप तरह २ के भाव व क्रिया करने रूप उद्यम ( पुरुषार्थ ) हो रहे हैं, जिनसे 
नवीन कर्मोका बंध होते हुए उदयमें आकर सुखदुःखादि दे रहे हैं, और भूछवश उनसे छुटकारा 
' नहीं पाते, यह शंखला बरांवर चालू है, बस यही पापबंध या पुण्यबंधका कारण है। उसीके 
 हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह या क्रोध मानादिक सब भेद हैं, कोई पृथक्‌ चीज नहीं है । 
अंतएव जबतक उनसे पूर्ण सम्बन्ध विच्छेद नहीं हो जाता तबतक संसार नहीं छटता, न असली 
सुंख मिलता है। अतः वह अशुद्धता दूर होना ही चाहिये। वह भजुद्धता 'सम्यर्दर्शन! सम्यग- 
-' ज्ञान, सम्यकचारित्रकी एकतासे दूर हो सकती है यह बार २ पीछे बतछाया गया है, उसमें 
. दो मत नहीं हैं, न हो सकते है, यह अवश्य ध्यान रखना चाहिये। सुख-शान्तिकी प्राप्तिके लिये 
लिये निविकल्प या निराकुल होना अनिवार्य है किन्तु जबतक विकारी भावों ( रागादि ) का 
तूफान अन्तरंगमें मौजूद रहता है तबतक वह असंभव है, किसी भी तरह उत्पन्न नहीं हो सकता । 
अच्छे निमित्तोंका मिलाना एक उपाय है ( व्यवहाररूप है ), किन्तु वह अविनाभाव नहीं रखता। 
हाँ, अन्तरंगमें ज्ञायक स्वभावका आलूम्बन लेना एक मुख्य साधन है, उसके संस्कारसे बहुत कुंछ 
काम वन सकता है लेकिन उपादानको नहीं भुलाया जा सकता। 


... सम्यग्दर्शनके कालंमें होने वाली निविकल्प दक्षामें ही स्वानुभव होता है ( सच्चा स्वाद 
२० ५ 
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आता है ) जिससे जीव उसीमें विभोर होकर अन्य सवकी ओरसे -विमुख हो जाता है। वह निरा-. 
कुल सुखका स्वाद लेता है और उसका संस्कार आत्मामें पड़ जाता है भर्थात्‌ .वेसी धारणा 
( एकत्त्व-विभक्तरूप ) उसके ज्ञानमें हो जाती है, जिससे संयोगीपर्यायमें उसका उपंयोग बदलने 
पर भी भर्थात्‌ रागादिरूप होने पर भी एकत्त्व-विभक्तरूप शुद्ध स्वहूपका स्मरण बराबर हर. समय 
आता रहता है और वह यथार्थताकी ओर उपयोगको वारंबार लातां है भर्थात्‌ वह भूल नहीं पाता 
है--उसका सत्य श्रद्धान बराबर कायम रहता है, जो हमेशा हेय-उपांदेयक्रों बताता .रहंता है। 
इस तरह सम्यग्दष्टिका उपयोग बदलने पर भी श्रद्धान नहीं बदलता, जिससे सम्यग्दृष्टि बना... 
रहता है व वेराग्य ( अरुचि ) साथमें रहनेसे असंख्यात गुणित नि्जरा प्रति समय होती रहती . है, 
यह खुलासा है, इसको समझना चाहिये। ज्ञायक स्वभावका. आलम्बन. लेना. हीं हितकारी है. 
अतएव उसीका प्रयास करना चाहिये, यही विवेकशोलता है, अस्तु ॥.४० ॥ । 


आचाय॑ पाँच पापोंका एकदेश व स्वदेश त्याग करने वालोंका 
नास व पद बतलाते हैं। 


निरतः कात्स्न्यनिवृत्तो भवति यति; समयसारभूतोड्यम्‌ । 
या त्वेकदेशविरतिनिग्तस्तस्याम्पासकी भवति ॥. ७१ ॥ 


पद्च 8 
सर्वदेशका त्याग करत जो वे यतिवर कहलाते हैं । 


और उसीमें तत्पर रहते, समयसार पद पाते हैं ॥ 
एकदेशका त्याग करत जो वे श्रावक कहलाते है 


ओर उसीमें तत्पर रहते, नाम उपासक पाते हैं ॥ 8७१ ॥ - 


अन्वय अर्थ-[ कात्स्ल्यनिवृत्ती निरतः अब समयसारभूतो यति: मचति.] पाँचों पापोंके 
त्यागनेमें जो हमेशा दत्तचित्त ( तत्पर ) रहता है, वह आंशिक कार्य समयसाररूप ( शुद्धोपयोगी ) 
यति हो जाता है ( सकलब्नती बन जाता है ) [ तु या एकदेशविरतिस्तस्थां निरतः उपासको भवति ] 
और जो पाँच पापोंके एकदेश त्यागनेमें दत्तचित्त ( तत्पंर उद्यमशील ) रहता है, वह उपासक 
( श्रावक-देशक्षती ) कहलाता है या हो जाता है, यह पदभेद है ।॥ ४१ ॥ 


भावाथ--चा रित्रका दर्जा सबसे ऊँचा है, यह तो निविवाद है ही, किन्तु उसमें भी पद और 
पालताके अनुसार भेद पाया जाता है। जैसे कि जो मूलभूत पाँच पापोंका.. पुर्ण त्याग करते हैं वे 
यति या मुन्ति छठवें गुणस्थान वाले कहलाते हैं--वे-समयसाररूप शुद्धात्माकी साधना करनेवाले 
होते हैं। तथा जो ऐसे जीव हैं कि वे उक्त पाँच, पापोंका एकदेश -( अल्प ) त्याग करते हैं वे . 
उपासक ( श्रावक ) नामधारी पंचम गुणस्थान वाले अथवा प्रतिमाधारी होते हैं । इस. प्रकार ' 
चारित्र और चारित्रधारियोंके दो भेद माने जाते हैं व दोनों मोक्षमांर्गी हैं। और सामान्यतः श्रांव्क 
( गृहस्थ ) के ताते चौथा, पाँचवाँ, छठवाँ तीनों गुणस्थान- वाले मोक्षमार्गी हैं। कारण कि इलोक 


सेम्यकचारित्र ह एज 


नं० २० में धर्म धारण करना प्रत्येक श्रावक ( शिष्य या श्रोता ) का कत्तव्य है, चाहे वह ब्रंती हो 
या अब्ती हो उसको रत्तत्रय धर्मका धारण करना अनिवाय॑ है। क्योंकि धमंसे ही उद्धार होता 
- है, दूसरा कोई साधन उद्धारकां नहीं है और सबमें वीवरूप सम्यग्दर्शन है ऐसा समझना चाहिये। 
. अस्तु। जिन भव्य जीवोंकी जैसी श्रद्धा व शक्ति हो वेसा ही बड़ा छोटां चारित्र अवश्य ही धारण 
करना चाहिये, तभी लाभ होना संभव है। इसके साथ ही अनेकान्त (स्याह्वाद--कथंचित्‌ ) दृष्टि 
रखना भी अनिवायं है, जिससे हानि न हो और सांध्य ( अभीष्ट ) की सिद्धि हो, ख्याल रखा जाय 
किम्बहुना । 


स्पष्टार्थ ( खुलासा ) . 


. चांरित्रके ( १) द्रव्यंचारित्र (२) भावचारित्र दो भेद हैं। द्रव्यचारित्र, करणानुयोगकी 
पद्धतिके अनुसार बाह्य आचंरण सुधारनेसे सम्बन्ध रखता है, अत्तएव वह आचररूप रहता है। 
भावचारित्र, वत्तिरूप होता है अर्थात्‌ करणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार मनोवृत्ति या उपयोग 
सुधारनेरूप होता है। परस्पर दोनोंका निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध रहता है, ऐसी द्रव्यचारित्र और 
भावचारित्रकी परस्पर संगति पाईं जाती है जबतक भशुद्धदशा रहतो है, शुद्धदशा में नहीं | 


इसके घिपरीत 


.. द्रव्यचारित्र उसको कहा जाता है जो भावके अर्थात्‌ सम्पग्दर्शनके बिना होता है। वह 
. कंपफ़क्ती मन्दता या तीव्रता दोनोंसे होता है, ( उसमें दोनों निमित्त हो सकते हैं ), वह मोक्षका 
- मार्ग नहीं होता, अतः उसकी मोक्षमार्गमें कोई कीमत या गिनती नहीं है। इस विषयमें बारीक 
: छानवीन करनेकी जरूरत रहती है, वह हर एककी वुद्धिगम्य नहीं है। अतएव यह व्याप्ति नहीं 
मान्ती जा सकती कि आजकल सब द्रव्यलिंगी जेच साधु होते हैं इत्यादि, किन्तु भावलिंगी भी होते 
हैं ऐसा मानना चाहिये, क्योंकि उन्तका अस्तित्त्व अन्ततक रहेगा लेकिन सभी वीतरागी निरतिचारी 
नहों हैं च हो सकते हैं। अतएवं कषायभावसे वे त्रुटियाँ कर सकते हैं या उनके त्रुटियाँ होती हैं 
किन्तु उससे मूल ( सम्यग्दर्शन ) भंग नहीं हो जाता। हां, जो गलती करके भी उसे गलती न माने 
वह अवश्य हुठी व द्रव्यलिगी है। फलत: सम्फद॒ष्टिका वह मुख्य पहिचानका चिह्न है-कि वह हर 
समय सतक रहे, और अपने दोष गुणोंकी उद्वेलना ( खतौनी ) करे, तथा गलूतीपर पद्चात्ताप 
. करे, एवं उसके सुधारनेका यथाशरक्ति प्रग्मत्त करे, आत्मकल्याणकी ओर दृष्टि रखे, हाँ एक अशुद्ध 
दृष्टि ही न रखे, शुद्धि दृष्टिको भी .लक्ष्यमें रखे, ( उपयोग वेसा करे )। ऐसा करते-करते हो बड़ी 
. .. मुहिकलसे पुराने संस्कार छूटते हैं, और नये संस्कार जमते हैं, और उनसे आत्मोद्धार होता है। 
'.... इसके सिवाय अकेले चिन्तवन या विचारसे ही सबकुछ नहीं हो जाता, करनेसे ही होता है, और 
वह करना अशुद्धताका छोड़ना रूप है, एवं उसके लिये पुरुषार्थ करना रूप है, प्रसादी असावधान 
रहना उचित नहीं है, अस्तु। 
:. सम्यग्दृष्टिको ही पेहइतर पाँच पापोंसे अरुचि होती है, उन्हें वह विकार व परद्रव्य समझकर 
छोड़ना चाहता है ( उनसे विरक्त होता है ) तथा बाहिर भी यथाशक्ति योगोंके द्वारा ( मन-वचन- 
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काय हारा ) वेसा आचरण करता है अर्थात्‌ वेसी क्रिया करता है। इस तरह भीतर बाहिर - 


दोनोंसे शुद्धता ( पृथंकता ) करके मोक्षको जाता है। भोतर अरुचि होना वेराग्य परिणामोंका 


होना 'भावचारित्र' है और बाहिर सदाचाररूप क्रिया-आचरणका होना द्रव्यचारित्र' है ( व्यवहार हे 
चारित्र है ) ऐसा समझना । यति--श्रावक, दोनों ही पात्र यथायोग्य देश-काल-पदके अनुसार कये 
दसरोंकी . 


करते हैं व करना चाहिये--सीमाको उलंघन करना महान्‌ अपराध है, उसको स्वयं देखे 


औै 0 


प्रतीक्षा न करे। संयम रतन सम्हार, विषयचोर बहु फिरत हैं' यह वास्तवमें कतंव्य है। 


सकलचरित्रके, सामायिकादि ५ भेद हैं जो कहे गये हैं । 


देशचरित्रके ५ अणुब्रत, ३ गुणब्रत, ४ गिक्षात्रत भेद हैं। जिनसे ११ प्रतिमाएँ बनती हैं। 
प्रतिमाधारी सब नैष्ठिक श्रावक कहलाते हैं, उनके ११ भेद होते हैं। अर्थात्‌ श्रावक के--( १) पाक्षिक 
(२) नैप्ठिक (३ ) साधक ऐसे तीन भेद होते हैं। पाक्षिक श्रावकका दर्जा जघन्य पक्षका है, वह 
दढ़ श्रद्धालु होता है किन्तु त्रती नहों होता, फिर भी अभ्यास रूपसे वह अतिचार सहित मूलगुण 
वगैरह पालता है। उसकी अधिक सराग अवस्था होनेसे सम्यग्दर्शनमें भी अतिचार लगते हैं 
तुष्ट दुर्जन न्याय से श्रद्धामें न रहते हुए भी' कई कार्य पराधीनतासे इच्छाके विरुद्ध उसे करना 


पड़ते हैं, जिनका वह खेद करता, है। परन्तु नैष्ठिक श्रावक हीनरागी होनेसे छोकविरुद्ध कोई 


कार्य नहीं करता, सबको हेय समझता है। साधक श्रावक, सब काम अन्‍्तमें छोड़ देता है व 
सललेखना धारण करता है। विधिपूंक सल्‍लेखना धारण करना. कठिन काये है, परन्तु वह एक 
अवश्य कत्तंव्य है, त्रती तो करता ही है किस्तु मुमुक्षु अन्नतीको भी प्रयत्न करना चाहिये, वह 
जीवनकी सफलता है। सललेखनाका अथ समाधिमरण होता है, जो कषायवश नहीं किया जाता 
अतः वह बात्मघात या आत्मवध नहीं हो सकता--आत्मघात तीज कषाय वद्य होता है किन्तु 
समाधिमरणमें कषरायका अभाव या मन्दता रहती है वह धर्मा्थ रागद्रेष छोड़नेके अथे-- 
अर्थात्‌ वीतरागता प्रांत करने के अर्थ ) शरीरादि परिग्रहका त्याग निर्मोह होकर करता है, यह 
भाव है ॥ ४१॥ 


अथ लक्षण प्रकरण 
१--हिसा पापका स्वरूप 


आत्मपरिणोमहिंसनहेतुत्चात्‌ सर्वभेव हिंसैतत्‌। 
अनृतवचनादि केवलमुदाहुत॑ शिष्यवोधाय ||४२॥ 


१. स्वभाव या शुद्धोपयोग । आत्मघातका नाम ही 'हिंसा' पाप है--यह निश्चयनयका ( स्वाश्नित ) कथन 


हैं। परघातको 'हिंसा' कहना, यह व्यवहारनयका ( पराश्चित ) कथन है। स्वाश्रित-पराश्चितका भेद 
हैं। इसको अवश्य समझना चाहिये । ः 


सस्यकचारित्र । ह 4७५७ 


प्च 


जिन कार्मोके करनेसें हा आत्मप्राण घाते जावें। 
वह है हिंसापाप असलसें भूल न उससें हो पावे॥ 
झूठ वचन आदिक ये सब ही उसमें शामिल हो जाते । 
शिष्योंकी समझाने खातिर प्रथक्‌ रूपसे बतछाते ॥४२॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि यथाथंमें विचार किया जाय तो ( अशुद्ध निर्चयन्यसे ) 
'[ एतत्सव भाव्मपरिणामहिसनहेतत्वात्‌ हिंसा एव ] हिसा आदिक सभी विकारी भाव, आत्माके स्व- 
.. भाव भावोंका घात करते हैं, अर्थात्‌ उनके रहते ( अस्तित्त्वमें ) शुद्धोपपोग नहीं हो पाता, अतः 
उन सबको हिंसा वा घात समझना चाहिये, जो कि नैमित्तिक है। भर्थात्‌ उस शुद्धोपयोगके अभाव 
- (घात ) रूप हिंसा ( पाप ) का निमित्त अथवा अशुद्धोपादान, हिंसादिरूप विकारी भाव ही हैं 
(स्वाश्रित हैं) यहाँपर कर्त्ता-कर्मकारकको अपेक्षासे विकारीभाव ( हिंसादिरूप ) कर्त्ता हैं, और 

. शुद्धोपयोग का न होना ( घात होता ) कर्म है, यह खुलासा है। अथवा स्वमें स्व निमित्तताका 
 उपचाररूप प्रदर्शन है अस्तु ॥ इसके सिवाय [ जनृतबचनादि केवर्ल शिष्यवोधाय उदाह्नतं ] झूठ वचन 
आदि चारोंको सिर्फ शिष्योंको समझानेके लिये पृथकरूपसे ( व्यवहारसे ) कहा गया है अर्थात्‌ 
वे सभी एक हिंसा पापमें ही शामिल हैं। फलत: मुख्य पाप एक 'हिंसा' ही है यह तात्पय॑ है, 
निश्चयसे वे जुदे पाप नहीं हैं अर्थात्‌ एकमें ही विवक्षासे 'हिस्यहिसकपना' सिद्ध हो जाता है ॥४२॥ 


. भावार्थ--अभेदविवक्षामें विकारी भावोंको और हिंसाको एकरूप ही बतलाया गया है, 

. अतएव उत्तप्रकार ( अभिन्नप्रदेशी ) का व्यवहार ही निश्चयका कारण माननेसे परस्पर कारण- 

कार्यपना सिद्ध हो जाता है। जैसेकि आत्माके विकारीभाव ( हिंसादि परिणाम ) कारणरूप हैं 

और शुद्धोपयोगका अभाव होना कार्य॑रूप है ऐसा समझना चाहिये | इस तात्त्विक ( निश्चयरूप ) 

निर्णयका उद्देश्य व्यवहारनयका खंडन करना है कि 'परपरिणाम (हरीर ) हिंसन, को हिंसा 
कहना, केवल उपचार है--निश्चय नहीं है यह तात्पयं है, भूलना नहीं । 


नोट--इस इलोकमें निश्चय और व्यवहार दो तरहकी हिसाओंका वर्णन किया गया है, 

इस तथ्यको समझना चाहिये । सामान्यार्थ इलोकका करना अनभिज्ञता है। अशुद्धावस्था होना ही 
हिंसा है, जहाँ रागादि अशुद्ध भाव आत्मामें हुए कि वहीं हिसा खुदकी हो गई। सामान्यतः छोक- 
. व्यवहारमें हिंसाका अर्थ शरीर व आयुका घात हो जानेको ( मर जानेको ) कहते हैं किन्तु वह 
सब व्यवहार या लोकाचारकी चर्चा है। असल बात यह है कि जीवद्रव्य तो नित्य है अतः वह 
कभी मरता नहीं है सिफे उसके शुद्धभाव या परिणाम संयोगी पर्यायमें विकारोंके होनेसे नष्ट होते 
रहते हैं, वस, वास्तवमें वही हिसा है, उसको ही यथार्थमें वचाना है, तभी वह अहिसक हो सकता 
है व हिंसासे वचः सकता है। इसका अर्थ यह यहीं है कि--अन्य जीवोंको मारनेकी छुट्टी मिल गई 
है या उनकी दया ( रक्षा ) आदि नहीं करना चाहिये इत्यादि भ्रम छोड़ देना जरूरी है। तत्त्वका 
निर्णय करना व समझना पृथक्‌ वस्तु है और भावोंको करना व व॒नाना पृथक वस्तु है। विवेकीजन 


१७८ पुरुधाथसिद्धयपाय 


पेइ्तर अपने भाव सुधारते हैं ( वचाते हैं ) किन्तु जब भाव नहीं सुधरते ( उत्तपर नियंत्रण नहीं 
रहता ) तब कषायके आवेशमें वह अपने भावप्राणोंको घात करता है तथा विवशतामें अन्य . 
जीवोंका भी दःखके साथ घांत करता है ( भीतरसे उसमें अरुचि रखता है ) और भरसक ( यथा- 
संभव ) उनकी रक्षा ( करुणा दया ) भी करता है क्योंकि. परिणामों के गिरते समय वह पुनः २. 
संभलता है--शभ परिणामोंको करके समय विताना चाहता है इत्यादि, -नं० २ का कत्तंव्य वही है 
क्योंकि वह अशुभसे बहुत अधिक डरता है, उसकी वह मध्यम स्थिति है किम्बहुना। आगे और स्पष्ट 
किया जायगा, गलत धारणा नहीं करना चाहिये। इस इलोकमें हिसाका निर्णय ( निर्धार ) 
किया गया है | आगेके इलोकमें हिसाका लक्षण है, अस्तु | 


प्रिणासवादका खलासा 


स्वार्थवश यदि कोई जीव, किसी जीवको मार डालनेका . इरादा ( संकल्प ) करता है या 
किसीसे झूठ वोलनेका इरादा करता है या किसीकी चीज चुरानेका इरादा करता है या मैथुन 
सेवनका इरादा करता है ( ब्रह्मचर्यंके घातनेका ) या अधिक परिग्रहके संचय ( संग्रह.) करनेका . 
इरादा करता है, तो वह नियमसे पाँच पापोंका अपराधी हो जाता है--उसे सजा मिलती हैं, चाहें 
वह परके प्राणघात ( हिसा ) आदि कार्य कर.सके या न कर सके, उससे मतलब नहीं रहता। . 
अथवा वह परजीव द्ुःखी होगा--उसका फल इसे लगेगा, यह भी नहीं होता, वह न्यायके प्रत्तिं-. 
कूल है। हर एक जीवको अपने भावोंका ही फल प्राप्त होता है ऐसा न्याय है तदसुसार.परि- 
णामोंको नहीं विगाड़ना चाहिये । हाँ, छोकनिन्‍्दा आदिसे बचनेके लिए यथासम्भव, परजीवोंकी - 
रक्षा आदि कार्य करना भी उचित है। उस समय त्यागी, ब्रती, अव्रती सभीको शुभरागसे पुण्यका 
ध होता है, पाप कर्मोका स्थिति-अनुभाग घटता है। सो वह भी अशुद्धोपयोगके समय कथ्थ॑चिंत्‌ 
कत्त॑व्य है, यह अनेकान्त दृष्टि है, जैनागम या जेनवर्मके अनुकूल है किम्बहुना । किन्तु वह सर्वथा .. 
अनुकूल नहीं है, ऐसा समझना चाहिये। नन्‍्यायदृष्टिसि हिसापापकी तरह झठ आदि बोलनेमें भी . 
आत्माका स्वभाव ( शुद्धोपयोग ) घाता जाता है अतएवं वे सब हिसापापके उत्पादक और समंथक - 
हैँ। जीवोंके परिणाम, अशुर्भ, शुभ, शुद्ध, तीन मरहके होते हैँ । उनमेंसे आत्माका हित कंरने- 
वाला एक गजुद्ध परिणाम ही है, जो कर्मवन्धसे आत्माको छुड़ाकर मोक्षमें पहुँचा देता है। वह 
उपादेय है। शेषके दो भाव ( अशुभ व शुभ ) कर्मंवन्धके करनेवाले हैं, छुड़ानेवाले नहीं हैं, अतएव 
हेय हो है। किन्तु अपेक्षास शुभभावकों अशुभकी अपेक्षा (पुण्यवन्ध कारक होनेसे ). कुछ अच्छा कहा 
जाता है, क्योंकि उससे संसारमें क्षणिक सुख शान्ति मिलती है इत्यादि, किन्तु वह है हेय हो ॥४२॥ 


हिसाका लक्षण व हेतु 


यत्ख्लु कपाययोगात्‌ आणाना द्रत्यभावरुपाणाम | 
व्यप्राएणस्य करण छानाश्चता मवांत सा हिंसा ॥ ४७३.|| 
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- ६. समुदायमें एक वचन है--वबैसे योग और कपाय दो हेतु ( कारण, ) हैं।' 


संम्यकचारित्र १५९ 
पद्च ॥ 
द्रव्यप्राण अरु सावप्राण दो प्राणं होत हैं जीवोंके । 
उनका घात कियेसे देखो हिंसा होती छोगोंके ॥ 


कारण इसके दो हैं भाई चोग-क्रपाय उभय जानो। 
दोनोंके व्यागेसे बीरो” धर्म अहिंसा पहिचानों ॥ 0श॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ खछ यत्‌ द्वव्यभावरूपाणां प्राणानां कपाययोगात्‌ व्यप- 
रोपणस्प करणं स्रा सुनिश्चिता हिंसा भवति ] निस्चयनयसे कषाय और योगके निमित्तसे जो द्रव्य 
. और भाव दोनों प्राणोंका घात ( विनाश-क्षय ) होता है या किया जाता है असलमें हिसा वही है, 
हिसापाप उसीको कहते हूँ, यह संक्षेप लक्षण है, इसीमें सब भेद आ जाते हैं। उससे बचनाः 
चाहिये ॥ ४३॥ 


भावाथें--लोकाचा रमें द्वव्यप्राणोंके ( ५ इन्द्रियों, मन वचन काय, श्वासोच्छवास, आय 
१० के ) घात करनेको अथवा जीवोंके मार डालनेको हिंसा ( हत्या ) पाप कहते हैं किन्तु आगममें 
( भावाचारमें ) परिणामोंके खराब होने मात्रकों हिसा कहते हैं। सिर्फ १--द्रव्यप्राणघातरूप द्रव्य- 
हिंसा कहलाती है, और २--भावप्राण ( परिणाम ) घातरूप भावहिंसा कहलाती है यह भेद है। 
जैन शासनमें भावहिसा मुख्य मानी जाती है, क्योंकि आत्मा ( जीवद्रव्ध ) का सम्बन्ध साक्षात्‌ 
उसीसे है तथा वह स्वाश्रित है। द्रव्यहिसा, इसलिये गौण ( अमुख्य ) है कि भावपूर्वक यदि वह 
हो तो हानिकारक होती है अन्यथा नहीं । विचा भाव या संकल्पके उसको हिसा मानना या कहना 
उपचारमात्र है। यही बात पूर्वाचायोत्रे भी कही है। यथा-- 

प्रमत्तयोगाव प्राणच्यपरोपण हिंसा |--तत्त्वार्थं खू० ७-१४ । 
ह अर्थ :--प्रमाद अर्थात्‌ कषायके सम्बन्बसे ( कषायपुर्वक ) योगद्वारा द्रव्यप्राणोंका घात होना 
हिंसा कहलाती है (विना कषायके नहीं ) इत्यादि | 
परिणाममेचर कारणम खलु पुण्यपापयो प्राज्ा:॥ २३॥ आत्माननुशासन 

अर्थ :--पुण्य और .पापवंधके कारण अर्थात्‌ अहिसा ( दया ) और हिंसा. (घात ) के 
कारण जीवके परिणाम ( अशुद्ध भाव--शुभ-अशुभरूप कषायभाव ) ही होते हैं, अन्य नहीं । ऐसा 
समझना । 


वाप॑ धभ्रवं परे दःखात्‌ , पुण्य च सुखतो यदि । 
अचतनाकपायां च वच्ययाता न्नामचत: ॥ ९१ ॥। आपमीसांखसा 


थ--विना कषायरूप ( शुभ व अश्युभरूप ) अभिप्रायके ( संकल्प या इरादाके ) पुण्य और 
पापका बन्ध कदापि नहीं होता । नहीं तो अचेतन पदार्थ और वीतरागी आत्मा भी निमित्तताकी 


१. जैनो । 


4६०... पुरुषाथसिद्धयपार्य 


अपेक्षासे बंधको प्राप्त हो जायेंगे, यह दोष आवेगां।' कषाय भावोंके होनेपर बाहिर हिंसा ( घात ) क 
न हो तो भी हिंसा पाप छग जाता है, यह विशेषता है, अस्तु । 


हिसाके मुख्य ४ भेद 


( १) संकल्पी हिंसा (२) आरम्भी हिंसा (३ ) उद्योगी हिंसा (४) विरोधी हिंसा।. 
इन सबमें आत्माका स्वभावधात होता है, अतः हिंसा रूप हैं । 


१. संकल्पी हिसा, उसको कहते हैं, जिसमें सिर्फ हिसा करने या मारनेका इरादा किया जाता 
है। अर्थात्‌ अशुद्ध या विकारमय परिणाम करना, हिंसा कंरना माना जाता है। यह हिंसा सबमें 
मुख्य है। कारण कि परिणामोंको ( चित्त या उपयोगको ) रोकता ही बड़ा कठिन हैं। अत्तएव :. 


हिसाका प्रारंभ वहींसे होता है, ऐसा समझना चाहिये। परमपुज्य समन्तभद्राचार्येके शब्दोंमें 
उसको हो 'भावहिसा' कहते हैं । 


स्थुलहिसा व सुक्ष्महिसा डे 
त्रस और स्थांवर जीवोंकी द्रव्य हिसा'के आधार पर ऊक्त दो भेद किये गये हैं। भर्थात्‌ . 
द्वीन्द्रयादि त्रस जीवोंका घात करना 'स्थुछहिंसा' कहलाती है और एकेन्द्री स्थावर जीवोंका 
घात करना 'सूक्ष्म हिसां' कहलाती हैं। इस लौकिक न्यायेमें भी 'पंचेन्द्री और मनुष्य आदि! 
मुख्य लिये जाते हैँ, इसोसे राजंदंड व पंचदंड आदिका विधान माना जाता व किया जाता है। 
इसमें खास परिणामोंकी अपेक्षा नहीं रखी जाती, जो जैन धर्ममें मुख्य है अस्तु | तथापि पदव . 


योग्यताके अनुसार स्थावर व नस जीवोंका रक्षण क्रमंसे किया जाता है जो करना चाहिंयें। पापे 
हनेशा नुकसान देता है। 


२. आरम्भी हिंसा, उसको कंहते हैं जो गमनागमनादि शारीरिक क्रियाओंके करनेमें 
जीवघात होता है। नहाना, कपड़ा धोना, रसोई बनाना, झारना, पानी भरना, आग जलाना, कटना 
पीसना, खाना-पीना, ( आहार नीहार करना ) आदि सब आरम्भ कहलाता है। भर्थात्‌ सावद्ययोग 
का नाम आरम्भ है, जिंसमें पापास्रव होता है अस्तु । 


३. उद्योगी हिंसा, उसको कहते हैं, जो व्यापार अदिके करनेसे हिंसा होती है व्यापार . 
आंदि सभी काम गृहस्थकी करना हो पड़ते हैं उनके बिना चलता ( निर्वाह ) नहीं है। उसमें 


हिंसाका होना अवश्यंभावी है। अतः उसे उद्योगी हिंसा कहते हैं । परच्तु इसमें हिंसा करनेका _ 
संकल्प. नहीं रहता, अस्तु । 


» “<..४-लिसिधी हिसों,. उसको कहेएं हैं, जो लड़ाई-झगड़ेके समयमें या प्रतिरोधके समयमें । 


१. उच्चालिदंसि पादे इज्जासमिदस्स णिरंगमट्ठएणे । आंवादेज्ज कुलिंगो । मरदू व जियंदु वजीवो ण॑ हि तस्से 
तण्णिमित्तो वंधों सुहमोवि देसिदों समये । "परिणाममेव कारणं॑माहुः खेले पुण्येपापयो: प्राज्ञों: । इत्यादि... 
क्षेपक गाथा अष्टपाहुड़ । 8 


सम्यकचारित्र १६१ 


 मारकाट हुआ करती है। गृहस्थाश्रममें ये सभी कार्य. प्रयोजनवश हुआ करते हैं । परन्तु पदके 
अनुसार करनेमें लोकापवाद नहीं होता, फल भावोंके अनुसार लगता है इत्यादि । 


नोट--विरोधी हिसाका उद्देश्य भी अधिकतर आत्मरक्षा करनेका है किन्तु शौकिया या 
शिकार खेलनेका नहीं है, जो अनर्थ॑दंडमें शामिल है। सम्यग्द्श्टि जैन गृहस्थ वैसा कार्य नहीं 
कर सकता, यदि कोई कहता व करता है तो उसके लिये वह लाडछनरूंप है। यद्यपि आत्मरक्षा 
व प्रजारक्षाका उद्देश्य है तो रागपरिणति, किन्तु पदके अनुसार वह वर्जनीय नहीं है, न्यायके 
. अनुसार दयाको व्यवहारघम बतलाया गया है। इतने पर भी वह अप्रयोजनभूत हिसा आदिक 
- सभीका त्यागी रहता है, वह नहीं करता, उसकी न्यायवृत्ति रहती है, वह सददेव पदके अनुसार 
कार्य करता है। श्रद्धा भौर कत्तंव्य दोनोंपर उसकी दृष्टि रहती है। वह एक ( एकान्त ) दृष्टि 

नहीं रखता यह सब विचारणीय है अस्तु | 


उपसंहार कथन 


कार्यपर्यायरूप ( व्यक्त-प्रकट ) कषाय और योगके रहते समय अर्थात्‌ क्रोधादिकषायोंके 
- सदभावमें जीव, दूसरे जीवोंको कष्ट पहुँचाता है और कभी-कभी अपने ही अंगोपांगोंकों कष्ट देता 
है, यह वाह्य हिंसा देखनेसे आती है। ( आत्मधात व परघासरूप ), अतः वह लोकमें हिसक 
माना जाता है यह व्यवहार है। किन्तु निश्चयसे कषायोंके उदयकालमें जो परिणाम खराब 
होते हैं उससे हो जीवका स्वभाव भाव नष्ट होता है वही हिंसा कहलाती है, उसीका फल मिलता 
है ॥ ४३ ॥ ह 
आचार्य संक्षेपमें अहिसा व हिसाका लक्षण बताते हैं 
( स्पष्टीकरण ) 


अग्रादु्भावः खलु रागादीनां भवत्यहिंसेति । 
तेषामेवोत्पत्तिहिंसिति जिनागमस्यथ संक्षेप: ॥४४॥ 


पद 


राग दिक विकार भसावोंका होना नहीं “अहिंसा! है। 
और उन्हीं का हो जाना पुन नाम उसी का 'हिंसा' है ॥ 
इससे जिनवाणी कहती हे जिसे अहिसा हो प्यारी हो | 
गादिक से दूर रहे वह मोक्ष मागका अधिकारी ॥४४॥ 


अन्वय अरथं--भआचाये कहते हैं कि | खल रागदीनां अप्रादुर्भाव: अहिंसा भवति ] निरचयसे 

रागादिक विकारी भावोंका आत्मामें नहीं होना, वहीं अहिंसा है, क्योंकि विकारके न होनेसे हिसा 

( स्वभावका घातरूप ) नहीं होती, तथा [ तेषामेवोत्पत्ति: हिंसा इति जिनागमस्य संक्षेप: ] रागा- 

दिक विकारी भावोंकी उत्पत्ति होना ही 'हिंसा' है क्योंकि उनसे आत्माके स्वभाव भावका घात 
२१ 


१६२ पुरुषाथसिदच॒पाय 


होता है, ऐसा जिनवाणीका संक्षेप कथन है अर्थात्‌ संक्षेपमें ( सूचररूपमें. अहिसा व हिसाका 
लक्षण बताया गया है, इसे समझना चाहिए। यह निश्चय रझूपसे अहिसा व.हिसाका छक्षण जानना 
( स्वाश्रित है ) व्यवहा रनयसे द्रव्य. प्राणों का घात होता हिसाका लक्षण है ( पराश्रित है-॥४४॥ 


भावार्थ-- असलमें रागादिक विकारी ( अशुद्ध ) भाव ही स्वभाव भावके घातक होनेसे . 
हिंसक व हिसारूप हैं। अतएवं महान्‌ पुरुषोंने पेश्नर स्वभाव भावका आलम्बन लेकर उन्हींका. . 
क्षय किया है, जो भावकर्मरूप व आत्माके प्रदेशोंमें अवस्थित, ( संयोगरूप ) रहते हैं। उन्तका . 
आत्माके साथ बड़ी घनिष्ट सम्बन्ध है व पुराना है। उनन्‍्हींकी वदीलूत यह संसारबुक्ष विराटरूप 
हुआ हैं। अतएव रागादिख्प हिसा ही महाच्‌ पाप है, ( अधर्म है ) तथा रागादिकके अभावरूप 
अहिंसा ही महान्‌ धर्म है, ऐसा समझ कर वही बहिंसा रूप परम धर्म प्राप्त करना चाहिए तंभी 
कल्याण होगा । इसके विपरीत '्रव्यहिसा' ( जीवघात ) और भावहिसा (क्रोघादिकपाय:भाव ) 
ये कभी धर्म नहीं हो सकते, न उनसे कल्याण हो सकता है यह नियम है। अतएव अ्रममें नहीं 
पड़ जाना चाहिये, हमेशा सत्यका आलम्बन लेना चाहिए, अस्तु | सत्यकी ही विजय होती है 
असत्यकी नहीं, यह नीति है ॥४४।॥ 


आचार्य कहते हैं कि सदाचारी जीवोंके रागादिकके अभावमें, विना कपायके कदाचित्‌ अन्य 
जीवोंकी हिसा ( प्राणघात ) हो भी जाय तौ भी उनको हिसाका फल नहीं लगता इत्यादि । 


युक्ताचरणस्य सतो रागाद्यावेशमन्तरेणापि | 


न हि भवति जातु हिंसा ग्राणव्यरोपणादेव ॥४०॥ 
प हे 
योग्य भाचरण करने वाला जब तक राग नहीं करता 
जीवघातके होने पर भी हिंसा पाप नहीं छगता॥ 
हिंसा मूक विभाव कहा है जो स्वसावका घातक हें। 
अतः त्यागना उसका उत्तम अन्य त्याग तंस साचक है ॥४०ा। 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि | अपि: थुक्ताचरणस्य सतः रागाद्यावेशमन्तरेण ] और 
खास तत्वकी बात यह है कि सावधानीपूर्वक अर्थात्‌ शिथिलाचार रहित आचरण करने वाला 
श्रावक-साधु महात्मा, रागह्वेषादिकघायके विना ( बुरा इरादा न हो तो ) [ प्रा *ब्यपरोपणादेव जातु 
हिसा न हि भवति ] कदाचित्‌ अकेले प्राण घात हो जानेसे कभो हिसा पापका भागी नहीं होता 
अर्थात्‌ उसे हिसा शप नहीं रगता, ऐसा सारांश समझंना चाहिये । क्योंकि हिसा, वित्ता कपाय 
( क्रोधादि ) के अकेले योग ( प्रंवत्ति ) से नहीं होती ॥४५॥॥ 


१. योग्य आगमके-अनुकूल सदाचाररूप । अर्थात्‌ समिति या सावधानी पूर्वक प्रवृत्ति करने वाला-। 
२. रागहेपादि विकार । 


३, निमित्तकारण । 


ब्जत्क> 


संम्पक्चारित्र- रा (६६ 


भावार्थ--योगोंकी प्रवृत्ति तों चौदहवें गुणस्थानके अन्ततक विशेष पाई जातीं है, जिंसेसे” 
 हिंसांका होना (इवासोच्छवासादिसे जीवधघात होना ) कल्पनामें आ सकता है, परल्तु सिद्धान्त 
में ऐसी वात नहीं मानी व कही गई है, कारणकि वहाँ कषायके न होनेसे : सब कल्पना व्यर्थ हो 
जाती है अर्थात्‌ वहाँ रंचमात्र हिसा नहीं होती। वहाँ पर योगोंसे कर्माकषंण मात्र होता है 
किन्तु विना कषायके स्थिति-अनुभागरूप बन्धन नहीं होता, अत्त: हानि नहीं होती । 


जरे जन्तुः थले जन्तुः आकाशे जन्‍्तुरेव च 
जंतुमालाकुले लोके कथ भिन्लुरहिंसक: 7--राजव्ातिक | 


. इसका उत्तर यही दिया गया है कि कषायभावोंके विना जीवोंसें भरे इंस लोकमें विहांरें 
करते हुए भी भिक्षु या साधुके हिसा नहीं होती इत्यादि | अतएव विना इच्छा या कषायके प्रवृत्ति 
जन्य हिंसा किसी जीवके नहीं होती, चाहे दृश्यमान किसी जीवका विघात क्‍यों न हो जाय, यह 
विशेषता है। सब दारोमदार ( निर्भरता ) कषायों पर ही है, किम्बहुना | अतः कपषायोंकां त्याग 
केरना अनिवार्य है। श्री उमा स्वामी आचार्यने तभी तो 'प्रमत्तयोगात्‌ प्राणव्यपरोपणं हिंसा 
ऐसा सूत्र छिखा है, केवल प्राणव्यपरोपण नहीं लिखा है अन्यथा वींतरागी साधुके कदाचिंत्‌ 
अतिव्याप्ति दूषंण आंजाता जो अलूक्ष्य है। प्रमाद शब्दंका अर्थ तीत्रकषायका होना है सो वहाँ 
कंपांय नाममात्रकी नहीं रहंती यह तात्पंयं है। बाह्य द्रव्यहिसासे ही मतरूव नहीं है असली मंत्तलबं 
भ्ांविहिसासे है ॥४५॥ 


'इसीकी पुष्टिमें आगेका इलोक भी लिखा जाता है 


व्युत्थानावस्थायां रागादीनां वश्नग्रवृत्तायाम्‌ । 
प्रियतां जीवो मा वा धावत्यग्रे भ्रृव॑ हिंसा ॥४६॥ 
पच 
रागादिकके तीघ्रः उदयमें जीच प्रमादी हो जाता | 
खबर नहीं रहती हैं उसको पागल जैसा बन जाता ॥ 


जीव भरे या नहीं मर पर, निज स्वभाव घाता जाता । 
हिंसा पाप चहीं हे निइचय, उसका त्याग किया जाता ॥४६॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ रागादीनां वल्ञप्रवृत्तायां' ब्युत्थानावस्थायामर ] रागादि: 
कषायोंके तीत्र उदयमें ( वेगमें ) जीवोंकी प्रमाद अवस्था ( विवेकरहित दशा ) हो जाती है उस 


१. + जलूथंल नभपें सर्वत्र जीव भरे हैं जब हिंसा नहीं वा सकती फिर साधु अहिंसात्रती कैसे हो सकता है ? 
. “नहीं.हो सकता इत्यादि प्रश्न हैं । उसका उत्तर भी दिया है कि भावोंके अनुसार सब होता है । 
२..- असावधानदशा ( विवेक रहित चित्तवृत्ति ) होश-हवाश रहित मदोन्‍्मत्त जैसी हारूत ।- प्रमाददशा । 
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समय [ जीवो प्रिया व मा म्रियतां हिंसा अग्ने भ्रुवं घावति ] चाहे अन्य जीव मरें या न मरें परन्तु .. 
निजकी हिंसा तो नियमसे आगे २ होती हो है। अर्थात्‌ पहिले अपने स्वभावका घात होनेसे हिसा 
टल--बच नहीं सकती, जो यथार्थ वस्तु है ॥४६॥ 


भावाथ--हिसाके प्रकरणमें केवल द्रव्यहिसाकी मुख्यता नहीं की जाती, न यहाँपर की गई 
है | हाँ, लोकव्यवहारमें बराबर द्रव्यहिसाको मुख्यता या प्रधानता दी जाती है, जो उपचार है | 
क्योंकि परजीवोंका घात विना उसकी आयु पूर्ण हुए कोई कर ही नहीं सकता, तब बह पापी 
कैसा ? वह तो खाली निमित्तमात्र है, सो कोई-न-कोई निमित्त मिल ही जाता है। ऐसी अवस्थामें 
अतिव्याप्ति या अव्याप्ति दूषण, नहीं बत सकते जबतक कि द्रव्य प्राणोंका घात बीचमें न हो या न 
किया जाय इत्यादि] अतएवं हिसाका लक्षण भावहिसापरक है, द्रव्यहिसापरक नहीं है, कारण 
कि वह पराश्चित होनेसे उपचारमात्र कथन ठहरता है। इसके सिवाय क्रोधादिक करनेसे तुरन्त 
ही पर जीवका मरण नहीं हो जाता, तब हिंसा काहे की ? यह प्रइनन उपस्थित होता है। फलूतः 
स्वाश्नित भावरूप हिसा ही यहाँ ग्रहण या स्वीकार करता है इत्यादि निविवाद जानना | हिसा या 
घात दो तरहका होता है (१) आत्मघात, (२) परघात, सो यहांपर अपने स्वभावका घात 
होना ही दृष्ट है, किम्बहुना । अन्य या परघात इष्ट नहीं है। प्रमाद अवस्थामें जीव सावधानीसे 
काय नहीं करता यद्वा-तद्गा करता है, उस समय चाहे कोई अन्य जीव नहीं भी मरे तो भी उसके 
तीज कषायरूप प्रमादके सडख्भावमें अपत्ती 'भावहिंसा' तो होगी ही--वह वच नहीं सकती अर्थात्‌ 
उसके स्वभावभावका घात होना निश्चित है। उक्त च प्रवचनसारे-मरदु व जियदु व जीवो 
अयदाचारंस्स णिच्छिदा हिसा | पयदस्स णत्थि बन्धो हिसामेत्तेण समिदीसु ॥२१७॥४६॥ 


इसीका खुलासा आगे किया जाता है-- 
निरचर्याहसा ( स्वाश्रित ).. 


यस्मात्‌ सकपायः सन्‌ हन्त्यात्मा प्रथममात्मनात्मानम्‌ । 
परचाज्जायेत न वा हिंसा ग्राण्यन्तराणां तु ॥०ण। 


पद 


जीव कषाय सहित जब होता, प्रथम घात अपना करता | 
पीछे होय न होय अन्यका घात उसीसे नहिं फसता ॥ 
जब कषाय होती आत्मा में 'साव प्राण धाता जाता। 
तत्क्षण वह फल मिलूुत उसीको जो कपायभाव हि करता ॥४०॥। 


हे अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ यस्सात्‌ आत्मा सकषाय: सन्‌ प्रथमं आत्मानं आत्सना 
हन्ति ] जब यह आत्मा कषाय भाव सहित होता है तब वह पहिले स्वयं अपना ही घात करता है, 
अन्यसे प्रयोजन नहीं रखता अर्थात्‌ उसकी प्रतीक्षा नहीं करतां | इसी कारण ( हेतु ) से [ ठ॒ पश्चात्‌. 
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प्राण्यन्तराणां हिंसा जायेत न वा इति ] आचाय॑ कहते हैं कि कषायभाव होनेके पढचात्‌ यदि दूसरे 
. जीवोंका घात हो या न हो, उससे हिंसा पाप नहीं लगता, उप्तका फल उन्हींको लगेगा, जैसे उनके 
कपायभाव होंगे इत्यादि निर्धार किया गया है। अपने मावप्राणोंका घात होना ही यथार्थमें हिसा 
है जो स्वाधीन है ॥४७॥ 


भावार्थ--कषायका अथे कसनेवाला या बाँघनेवाला होता है। अथवा आत्माको उकीरने 
वाला या जुताईको तरह गड़ढा करनेवाला ( छेद करनेवाला ) या कर्म बीजको उत्पन्न करनेके 
योग्य बनानेवाला होता है अतएव वह त्रिकार है हानिकारक है । उससे उसी समय जीवके स्वभाव 
का घात होता है, अन्य समय नहीं, उसके पश्चात कर्मंबन्धन आदिका फल मिलता है । इस तरह 
शुंखला चाल हो जाती है। यही विडम्बना है--यही भाद्य हिसा है। दूसरे जीवोंका घात होना 
न होना हमारे या किसीके वशका नहीं है, वह उसकी आयुके संयोग-वियोगके आधीन है, जब जो 
होना होगा तभी होगा आगे-पीछे नहों, यह नियम है। यह सब निशचयत्तयकी कथनी है, इसमें 
भूल नहीं होना चाहिये। इसके विपरीत व्यवहार दृष्टिके समय, अन्य जीवके घात हो जानेको 
हिंसा मानना व कहना या करना, मह भी सत्य है; कारण कि बह पराश्चित है--परिका आश्रय 
या सहारा लेकर काम चलाता हँ--लोकयात्रा ( लोकनिर्वाह ) करता है। और यह सनातनी 
रोति है कोई सवंथा नई बात नहीं है, जनपद सत्य है। उससे जीवरक्षा या दयारूप व्यवहार धर्म 
होता या पलता है जो न्‍्यायके अनुसार 'लोकव्यवहार' या लोकाचारमें सत्य ही माना जाता है | 
जैसा चल पड़ा सो चल पड़ा, उसमें विवाद नहीं होता, वह भी एक अपेक्षा है। 


: लोकव्यवहारमें अन्य जीवोंके घात करनेको हो ( परघातको हो ) हिंसा माना जाता है 
जब कि त्तिक्चयमें अपने खुदके स्वभावभावोंके घात करनेको हिंसा माना व कहा जाता है, इस 
तरह मह॒दन्तर है तथापि निमित्तनैमित्तिक दृष्टि रखकर कथंचित्‌ संगति बैठा लो जाती हैं, अत- 
एव दोंनों वर्जंत्तीय हैं। कपायका उत्पन्न होना और उसकी पूर्ति करना दोनों अपराध हैं। कारण 
कि जबतक पूर्ति नहीं हो जाती, तवतक आकुलता-चिन्ता बनी रहती है, उससे क्षण-क्षण आख्रव 
व वन्ध होता है, और पूति हो जानेपर -इष्टानिष्ट विकल्प उठते हैं, उनमें रागद्वेषादि या ह्ष- 
विषादादि भाव होते हूँ, तब पुनः भाख्रवादि होते हैं, इत्यादि परम्परा चलनेसे जीव निरपराघ नहीं 
हो सकता । अतएुव निर॒पराध होनेका यही एक.उपाय है कि वह कषाय भावोंका त्याग कर देवे 
इत्यादि । अर्थात्‌ पराश्चित व्यवहार या व्यवहारधर्म ( शुभ रागरूप या करुणा भक्तिरूप ) का 
अभाव होनेपर, एवं स्वाश्रितधर्म ( वीतरागता ) के प्रकट होनेपर ही सारी झंझटें छट सकती हैं 
जो अनादिसे संयोगी पर्यायमें हो रही हैँ, अन्यथा नहीं, यह कटु सत्य है--खरा या निश्चय कथन 
है। इसीसे इसको ही अन्तमें उपादेय बतलाया है तथा व्यवहार॒को हेय बतलाया गया है। हीन' 
दशाके समय ही कथंचित्‌ अपेक्षासे व्यवहारकों उपादेय बतलाया गया है, परन्तु शर्तके साथ बताया 
है। अर्थात्‌ उसको वह अरुचिपुर्वक बलात्कारसे विगारीकी तरह उपादेय मानता है या मानना 
चाहिये, तभी कल्याण होगा ॥४७॥ 
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आचार दूसरी तरहसे स्वाश्रित हिंसाका लक्षण बतलाते हैं . 
( रुचि व ग्रहणरूप दो भेद ) । 


हिंसायामविरमणं हिंसापरिणमंनसपि अवति हिंसा । 
तस्मात्‌ प्रमत्तयोगे प्राणव्यपरोपरणण नित्य |[४८॥। 
पद 


हिंसासे निम्नेत्त न होना, हिंसारूप एक जानो। 
हिंसाम संलग्न ज़ु होना, हिंसारूप द्वेतिय मानो ॥। 
दोनों रूप प्रमादयोगमे रहते हैँ यह ध्रव जानो । 
प्राणघात निजपरका होता यह उरमें तुम सरधानों |84॥। 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ हिंसाथामविर्मं अपि हिंसापरिणसनं हिंसा भवति ] हिसा 
करनेका त्याग नहीं करना अर्थात्‌ हिसासे अरुचि नहीं करना ( रखना ) और हिसामें जब तब 
प्रंवत्ति करना, ये दो रूप हिंसाके होते हैं ( अनिवत्तिरूप व प्रवृत्तिरूप ) [ वस्मातं ] इसलिये 
[ प्रमत्तयोगे ] प्रमाददब्यामें [ नित्य प्राणब्यपरोप् सबति ] हमेशा अपने और अन्य जीबोंके प्राणोंका 
घात हुआ करता हैं यह पक्का है। अत्तएव प्रमाद बड़ा प्रवल व बुरा शन्रु है, उसे त्याग देनों 
चाहिए ॥ ४८ ॥ 


भावाथ--आचार्य महाराजने अपना ध्यान हिंसा अहिंसा के विषंयमें केन्द्रित करके अपूर्व 
प्रकाश डाला है, जो ध्यान रखनेके लायक है। इस भ्रन्थकी भपूर्वता इसीसे जाहिर होती है। 
वास्तव में जवत्तक किसी कार्यसे अरुचि न हो और थ उसका त्याग किया जाय तबतक अपराध 
नहीं छूटता--लगता ही रहता हैं । फछत: अपराध छूटनेके दो ही मुख्य उपाय हैं ( १) भरुचि 
करना ( विरक्ति या वेराग्यका होना ) (२ ) यथाशक्ति त्याग करना ( सम्बन्ध विच्छेद करना ) 
वस ऐसा होना ही संसारसे छूटनेकी निशानी है। प्रारम्भमें सम्यग्दृष्टिके यही सब हुआ करता है 
जिससे वह मोक्षमार्गी वनता। इसके विपरीत जिसके उक्त दो कार्य न हों उसको संसारमार्गी 
समझना चाहिये | विना अरुचिके व त्थागके यदि प्रवृत्ति न भी हो तो भी वह अपराधी रहा करता 
हैं कारण कि मनमें या भावोंमें प्रतिज्ञा न होनेसे, कोई पतयावरा नहीं रहता कि यह कब कया 
कर डाले, इत्यादि खतरा बना रहता है। इससे शक व सन्‍्देह मिटानेके लिए ( धोखा न देनेकें . 
१, विरक्तिया निवृत्तिका नहीं होना । 
२, हिसामें प्रवृत्तिका होना। 
३. हुंदय था चित्त । 
४, द्याग नहीं होता । 
७. प्रवृत्ति होता । 
६. चित्त या हुदय । 
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लिए ) स्पष्ट वेराग्य व प्रतिज्ञा ( त्याग ) करता ही चाहिये। तभी कल्याण ( भलाई ) होना 
संभव है, अन्यथा नहीं, ऐसा खुलासा जांचना । लेकिन यह कार्य सब पक्की नींवके साथ होना 
चाहिए, किस्वहुना । 9 + 


रुचि या रागकों छोड़ना ( अरुचि करना ) सर्पको भगानेके समान है और परद्रव्यका 
त्याग करना वामीको मिटानेके समान है। अतएव दोनोंके अभाव हो जानेपर ही आत्मा निर्भय 
और स्थिर होता है व सुखका अनुभव करता है। फलतः आत्मा बलवान है, अत: उसको पुरुषार्थ 
बनाम बलका प्रयोग करना ही चाहिए, बली जीव कभी निर्बछ बनके जीवन नहीं बिता सकता 
वह अपने वलका प्रदर्शन हर तरहसे करता है । यदि वली होकर कोई जीव पुरुषार्थ न करे तो 
मानो वह अपने वलूकों लजा रहा हैं वह कायर और संसारी है। अतएव पुरुषार्थ रहित ( पुरुषार्थ- 
हीन ) कभी नहीं होनां चाहिए यह उपदेश है, वह भी उत्तम पुरुषार्थ करे, यह ज्ञानीका कत्तंव्य है 
' इत्यादि। पुरुषार्थ करनेका भाव ( कषाय ) संयोगी पर्यायमें स्वयं होता है--, कर्मधारा वह॒तो है ) 
परन्तु उस समय भी वह ज्ञानदृष्टि रखता है। अतएव पुरुषार्थंको वह साध्यको सिद्धिमें निमित्त 
कारण ही समझता है, उपादान कारण नहीं समझता। इसके सिवाय पुरुषार्थ करनेसे एकान्तदृष्टि 


ह ._( अकेले उपादान पर ही निर्भरता ) नष्ट हो जाती है अर्थात्‌ अनेकान्तदृष्टि सिद्ध होती है कि 


 उपादान व निमित्त दोनों कारण कार्यकी सिद्धिमें आवश्यक होते हैं, एक कारण नहीं इत्यादि ॥॥४८॥ 


आचार्य निशचयनथ् और व्यवहारनतयसे हिला व अहिसाका निर्धार करते हैं। 
। .._( अन्तिस निष्कर्ष ) 


सक्ष्मापि न खलु हिंसा परवस्तुनिवंधना भवति पुंसः । 
हिंसायंतननिवत्तिः परिणामविशुद्धये तदपि कार्या॥७९॥ 
पट 


परजीवोंके घांतसात्रसे, हिंसा रंच न छरगती है। 
हिंसा होती आत्मधात स निश्चय नय बतछाती है ॥ 
फिर भी शझ्ुसभावत्रों के हेतु, पर हिंसाको तजना है। 
- व्याग आयतन दया जु करना, अहिंसा व्यवहर पलूना है ॥४५९॥ 


*.. अन्वय अथ--आचाय कहते हूँ कि [ खछ एुंसः परवस्तुनिवन्धना सूक्ष्मापि हिंसा न भवति ] 
: निशचयनय से जीव ( आत्मा ) को परपदार्थंके निमित्तसे अर्थात्‌ उसके विघात ( हानि या क्षय ) 


५ 


. निमित्त या सम्बन्धसे । 
अधिकरण यां आधार, जिसकी हिंसा होती है वह वस्तु ( हिंस्य ) 
त्यागना-ब्रचाना-र॒क्षा करना । 
शुभ परिणाम या परिणतिके लिए । दयाभावके लिए । 


कट 0 (0 2० 
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होनेसे रंचमात्र ( थोड़ी भी ) हिंसा या हिंसाका पाप नहीं होता या नहीं छगता ऐसा सिद्धान्त है. 
[ तद॒पि परिणामविश्युद्ये हिंसायतननिवृत्तिः कार्या ] तथापि (तो भी ) परिणामोंकी निर्मलताके 
अथे ( शुभ परिणतिके लिए ) हिसाके निमित्तों ( आधारों-स्थानों ) का त्याग करना भआर्थात्‌ उनसे 
दूर रहनता--सम्बन्ध विच्छेद करना या उन्हें नहीं सताना, नहीं मारना, उनका बचाव रखना, यह 
भी कत्तंव्य है ( अनिवार्य व उचित है ) इत्यादि ॥४०॥ 


भावार्थ --पदार्थ या वस्तुका विवेचन- ( कथन-निरूपण ) दो तरहसे होता है-( १) निरचय- 
नयसे ( २) व्यवहारनयसे, अथवा सामान्यरूपसे व विशेषरूपसे । त्तदनुसार आचारय॑ महाराज हिंसा 
पापके विषयमें पहिले निरचयन्तय ( अशुद्ध निग्चय ) की भपेक्षासे खुलासा ( निर्धार ) करते हैं 
क्योंकि प्राणी उसीमें बहुधा भूले हुए हैं ( भ्रभमें पड़ रहें हैं )। हिसा दो तरहकी होती -है 
(१) स्वाश्रित या स्वकीय हिंसा (२) पराश्चित या परकीय हिसा । उनमेंसे आचायने ऊपरकी 
लाइन ( इलोककी पहिली पंक्ति या लकीर ) में स्वाश्रित ( निश्चय ) हिसाका' प्रदर्शन किया है. 
और दूसरी लाइनमें पराश्चित ( व्यवहारी ) हिसाका प्रदर्शन किया है, अतएवं उसीका स्पष्टी- . 
करण किया जाता है उसको यथार्थ समझना चाहिए जिससे सब भ्रम मिट जायगा इत्यादि । 


हिसाका छक्षण--आगमशास्त्रोंमें प्राणोंका घात ( वध-क्षय-मरण-हत्या आदि ) होना 
हिंसा बतलाया गया है अर्थात्‌ हिंसाका लक्षण प्राणोंका घात होना है, जो सामान्य है। उसमें 
भाव प्राण व द्रव्यप्राण दोनों गर्भित हो जाते हैं, अथवा अन्तरंग और वररंग सब शामिल हो 
जाते हैं। तदसुसार तिश्चयनयसे अपने ( स्वाश्रित ) भावप्राणोंका घात होना अर्थात्‌ जीवके 
स्वभावप्राण ( ज्ञान-दर्शन आदि ) का घात होता 'हिंसा' कहलाती है, कारणकि उसीका फूल 
जीवको मिलता है अर्थात्‌ उसी के अनुसार बंध होता है और सुख दु:ख, आदि भोगना पड़ता है 
तथा वेसी सामग्रो मिलती है ( इष्ट अनिष्ट द्रव्य क्षेत्र काका संयोग वियोग होता है ) इत्यादि | 


नोट-यहाँ पर प्राण, परिणाम, भाव, स्वभाव, सबका एक हो भर्थ है ऐसा समझना 
चाहिए । तदनुसार परिणाम ही बंधके निमित्तकारण बतलाये गये हैं। जैसे परिणाम होते हैं वेंसा 
ही फल लगता है अस्तु, सभी द्रव्यें अपने-अपने भावोंकी जिम्मेवार हैं, कोई किसीके भावोंकी नहीं 
यह सिद्धान्त है । 

ऐसी स्थितिमें अपने भावरूप प्राणोंका या स्वभावभावका घात होनेसे ही हिंसा होती हैं 
या हिंसा पाप जीवको लगता है, उसीका वह संयोगो पर्यायमें स्वामी कर्त्ता या भोगता है किन्तु 
अन्यका अर्थात्‌ परजीव आदिके घातनेका इरादा या संकल्प या भाव ( परिणाम ) न होने पर 


१. प्रमत्तयोगात्‌ प्राणव्यपरोपणं हिंसा | --तत्त्वार्थसूत्र ॥७-१३॥ 
२. परिणामेव कारणमाहु: खलु पुण्यपापयो: प्राज्ञा,, तस्मात्‌ पापापचय: पृण्योपचयश्च कत्तंव्य: ॥२३॥ 


--आत्मानुशासन, गुणभद्वाचार्य ।- 
रागईपनिवृत्ति: हिंसादिनिवर्तना कृता भवति | अनपैक्षितार्थवृत्ति: कः पुरुष: सेवते नपतीन-॥४८॥ 


““ रए्नकरण्डश्रावकाचार | 
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यदि उसका किसी कारणवश्य विधात ( मरण ) हो जाय तो वह उसका हिसक या हिसाका भागी 
. स्वामी कर्त्ता या भोक्‍ता नहीं है न हो सकता है ऐसा न्याय है, असली निर्धार है। इसी छिये 
निरचयनग ( न्याय ) से, अनिच्छुक या अभिप्राय रहित असंकल्पी जीव, उस हिंसा ( प्राणघातरूप- 
द्रव्य हिसा ) का अपराधी या सजावार नहीं हो सकता यह तात्पय॑ है। हाँ वही जोव उस दशामें 
: था उस समय अपराधी हो सकता है या होता है जव॒कि वह किसी जीवकों मारते ( घातने ) का 
इरादा या संकल्प या विभाव भाव, ( विकारी परिणाम ) रखत्ता हो। चाहे वह जीव न मर सके 
तौभी वह अपराधी पापका भागी अवदुय होगा, कारणकि परिणाम ही वंधके कारण होते हैं 
खालो क्रिया ( भाव.वित्ा क्रिया ) बंधका कारण या फलदात्री नहीं होती, निर्चयमें भावही मुख्य 
' है, क्रिया नहीं है तथा दूसरे का पाप पुण्य या: हिसा अहिंसा दूसरेको नहीं लगती, अपना अपना 

ही भोगना पड़ता है. जेसे उसके भाव हों। परस्पर निमित्त-नेमित्तिक संबंध अवश्य रहता 
है इति.। । 


आशंका! और उत्तर--यहाँ यदि यह आशंका की जाय कि जब निश्चयनयसे पर जीव घात 
होने पर ( परजीवके मरण होने पर ) हिंसा नहीं होती अर्थात्‌ हिसा का पाप, जिसके द्वारा 
परजीव मरा है,. उसको नहीं लगता |. तव तो फिर जीव हिसाका त्याग करना व्यथे है ? भर्थात्‌ 
परजीवोंकी रक्षा या दया नहीं करना चाहिये वहु॒ निष्फल है? इसका उत्तर आचार्य, 
व्यवहारनयसे देते हैँ कि--परिणामोंकी विश्युद्धि' के लिये अर्थात्‌ न्िमिंखता ( अशुभसे निवृत्ति ) 
या वीतरागताके लिये, बाह्य निमित्तोंका भी त्याग करना जरूरी है। वाह्मनिमित्तोंके त्यागसे 
अर्थात्‌ जीवादि परिग्रहोंकी छोड़ देनेसे न राग-द्वेष होगा, च हिसा-अहिंसाका विकल्प होगा, 
जिससे कोई वंध या अपराध होना असंभव है ( पूर्ण वीतरागता प्राप्त होने पर संयोगी पर्यायमें भी 
कुछ नहीं होता यहं लाभ होता है.) । फछुतः जिन ( व्यापारादि ) से हिसा होनेकी संभावना हो 
उनका त्याग करना या उनसे सम्बन्ध-विच्छेद करना भी उचित ही है या कत्तंव्य है । 


अथवा 


गृहस्थाश्रममें रहते हुए परिणामोंकी विशुद्धि (शुभ राग व शुभ प्रवृत्ति ) के लिये पर 
जीवोंकी दया या. रक्षा करना कत्त॑व्य है। उससे पाप प्रवृत्ति व अशुभ राग छुट जाता है, तब 
 जीवकी रक्षा ( पाप बंधसे ) होती है, जिससे पुण्यका वंधरूप व्यवहारधर्म होता है। गहस्थाश्रममें 
सदाचारका पालता, पुण्य कार्य करना ही धर्मकी निश्ञानों है। देव पुजादि सब पुण्य कार्य या धर्म 
कार्य माने जाते हैं। दया धर्मका मूल है, यह कहा भी जाता है। फलत: स्वजीव और पर 


.१. भावविसुद्धिनिमित्त वाहिर संगस्स कीरए चाओ | 
वाहिरचाओं विहलो अव्यंतरसंगजुत्तस्स ॥३॥ . ---भावपांहुड कुंन्वकुन्दांचार्य 
..  भावोंकी विशुद्धताके लिए बाह्य प्रिग्रहका त्याग करना चाहिए किन्तु विना अन्तरंग परिग्रहके छठे वाह्म 
:.. त्याग निष्फल हूँ अत: दोनों त्याज्य हैं। 
रर 
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जीवकी रक्षा करना धर्म है, यह सिद्ध होता है। इस तरह संक्षेपमें पूवें आशंकाका उत्तर: समझ 
लेता चाहिये । 


उपसंहार 


सारांद्ा-वोतरागता या गद्धोपयोग तो सर्वोत्कृष्ट उपादेय ( ग्राह्म ) हैं ही, अत: उसका 
प्रथत्त तो करना ही चाहिये, जिससे राग ह्वेषादिजन्य व प्रवृत्तिजन्य हिंसा न हो अर्थात्‌ 'अहिसा 
परम धर्म' या निदचय धमं, प्राप्त हो--और उससे सोक्ष प्राप्त हो, क्योंकि वहीं मोक्षका मार्ग है 
जो रत्नत्रयरूप ( सम्यग्द्शनादिझूप ) है । किन्तु जब उससे परिणामच्युत हो ( स्थिर न रह सके ) 
तव परिणामको शुभरागमें लगाना भी उचित है--अर्थात्‌ गिरती अवस्थामें वही लाभकर है 
क्योंकि अशुभ विषयकषायसे वह बच जाता है ( पुण्यका ) वंध होता है पापका बंध नहीं होता 
इत्यादि । यतः भूमिकानुसार सभी काये हुआ करते हैं ऐसा वस्तु स्वभाव है। व्यवहार हेय है 
और निश्चय उपादेय है ऐसा वोध ( ज्ञान ) और भावना ( रुचि ) सम्यग्दशंनके प्राप्त होने पर ही 
होती है! ॥| ४५९ ॥। 


पूर्व इलोकमें निश्चयकी मख्यता व उपादेयता तथा व्यवहारकी गौणता व. हेयताका कथन 
किया गया है, परन्तु प्रश्त उठता है कि वह कब और केसे संभव है या प्रभावशाली ( कामयाब ) 
हो सकता है ? इसका संक्षेपमें उत्तर दिया जाता है कि ज्ञान सहित उनका उपयोग करनेसे ( तद्गप 
वरतनेसे ) छाभ हो सकता है अन्यथा नहीं । अर्थात्‌ पेश्तर स्वरूप जानकर अपनानेसे लाभ 


हो सकता है। 


निशचयमबुध्यमानी यो निरचयतस्तभेव संश्रयते । 
नाशयति करणचरणं स बहि। ऋरणाह्सो बाल।) ॥ ७० ॥ 


प्च 


निरचयका नहिं ज्ञान जिसे पर निइ्चयधारी सानत है । 

- चह अज्ञानी और जाछसो जगसे हँसी करावत है।॥ 
मोक्ष नहीं सिलता हे उसको--झुद्ध छुद्ध चिब्लाता है । 
निरुचय व्यवहारक्लान होय जब सोक्ष सहापद पाता हैं | ७० ॥ 
केवल क्रियाकांडको तजना अरु नि३ंचछसा हो जाना । 
मौनधारकर आँख मींचना सोजन पान रुचि करना.!। 





१. सवत्राध्यवसानमेवमखिलं, त्याज्यं यदुक्त जिने:, तन्मन्ये व्यवहार एव. निखिलोष्प्पन्याश्रयस्त्याजित: । 
सम्यडू निएचयमेकमेव तदमसी निष्कंपसाक्रस्य कि, शुद्ध्षाघने महिस्नि न निजे वन्धन्ति सन्‍्तो धतिम।॥ १७३॥ 
-समयसारकलूश । 
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नहिं व्यवहार छोड़ना वह है, निए्चयरूप न वह साना । 
' अमर पड़कर भूल यथारथ नकली स्वांग स्वयं घरना ॥ ५० ॥ 


अस्वय अर्थ---[ यः | जो कोई अज्ञानी मुमुक्षुजीव [ निश्चयत निएचयमबुध्यमानः ] निश्चयसे 

( यथार्थत: ) निश्चयके स्वरूपको तो जानता नहीं, ( अनभिज्ञ है ) परल्तु [ तमेव संश्रयते ] निरचय 
: में ही रुचि रखता है और उसीके पालनेकी. प्रतिज्ञा भी करता है [ सः ] वह जीव निश्चयके स्वरूप 
को विना समझे [ वहिः करणचरणं नाशयति ] बाहिर इन्द्रियोंके व्यापार ( क्रियाकांड--इन्द्रिय 
संयम पालनेरूप ) को व्यवहार जानकर छोड़ देता है, ( बन्द कर देता है और निश्चयधारी अपने 

को मान लेता है ) ऐसा जीव [ करणारुंसो वारूः--भवतति ] इन्द्रिय व्यापार रहित महा प्रमादी 
_( आालहूसी ) और अज्ञानी | म्‌खे ) माना जाता या समझा जाता है--मोक्षमार्गी नहीं हो 


'.. सकता ॥ ५० 


भावार्थ--जिस अज्ञानीजीवने ऐसी रुचि की, कि निरचयं उपादेय या ग्राह्म है तथा व्यवहार 
हेय ( अग्राह्म-त्याज्य ) है, क्योंकि निश्चयके आलम्बनसे ही मोक्ष होता है, व्यवहारके आलम्बनसे 
मोक्ष नहीं होता, ऐसी धारणा या प्रतिज्ञा मात्र करके, तथा निर्चय और व्यवहारके स्वरूपका 
वास्तविक रवयं ज्ञान हुए बिना ही, खाली दूसरोंके कहने सुनने मात्रसे, ऐसा मानता है कि मेंरा 
आत्मा निः्चयसे शद्ध है--म॒क्त है इत्यादि । फलतः ऐसी स्थितिमें हिसादिको छोड़ना--संयमादिको 
. धारण करना, पापसे डरता, कष्ट सहन करना अन्यथा सिद्ध है (निरथंक है) वे कोई साधक 
 वाधक नहीं है। खाना पीनां मौज उड़ाना यही जीवनका कत्तंव्य है, सो करते रहता चाहिये, क्‍योंकि 
बात्मा तो मुक्त है ही, उसको अमुक्त या बद्ध कोई कर ही नहीं सकता, फिर डर काहेका इत्यादि, 
एकान्त वह धारण करता है । . उसंका खंडन निम्न प्रकार आचाय करते हैं कि-- 


निश्चय और व्यवहारके स्वरूपका ज्ञान हुए विना .) सब ऊटपटांग है, मन गढन्त ( निरा- 
. धार ) विचार व कार्य है। देखो निश्चय और व्यवहार दोनों, पदार्थके स्वरूप हैं पदार्थ ( वस्तु ) 
.. की पर्याय हैं तथा उनको जानने वाली निश्चय और व्यवहार दो नयें हैं जो ज्ञानके भेद हैं, अर्थात्‌ 
. निदचय व्यवहार ( ज्ञेय ) के ज्ञायक दोनों नयें हैं। तदनुसार पेइ्तर अर्थात्‌ प्रयोग या उपयोग करने 
के पूर्व, निश्चय और व्यवहारका स्वरूप जानना अनिवार्य है । क्या निश्चय है, क्या व्यवहार है 
इसको -भावभासना स्वयं होता दरकार है ( आवश्यक हैं )। तभी इष्ट्सिद्धि ( साध्यसिद्धि ) हो 
सकती है, अन्यथा नहीं, यह सत्य है। 


(१) निश्चय, पदार्थंके शुद्धस्वरूपको कहते हैं, जो परसे भिन्न और अपने गुण स्वभावसे 
सदेव रहुता है।' उसको यथार्थ जानना निरचय ज्ञान व निब्चयनय कहलाता है। ऐसा ज्ञाता 
जीव ही निरचयज्ञानों तथा निर्वयावलरूम्बों हो सकता है, दूसरा कोई जज्ञानी वेसा नहीं हो सकता १ 


१. पदार्थ ( वस्तु ) में एकत्त्वविभक्त रूपता व स्वाधीनताका रहना निशचयका रूप है तथा शुद्धता हैं। 
पदार्थमें प्रके साथ संयोग रूपताका रहना व पराधीनताका होता व्यवहारका रूप है तथा अशुद्धता है । 


१७२ पुरुषाथशिद्धचुपाय 


जैसे कि क्रियाको करना व्यवहार है और उसको बन्द कर देता ( छोड़ देना निश्चय है, ये दोनों 
गलत घारणाएँ हैं। किन्तु वस्तुका ( आत्माका ) शुद्ध स्वरूप उपादेय है, यह निश्चय हैं और 
अशुद्ध स्वरूप हेय है, यह निश्चय है। तथा अजुद्ध स्वरूप उपादेय है अवलम्बनीय हैँ यह व्यवहार 
( अभूताथथ ) है। क्रिया निश्चय व्यवहाररूप नहीं हैं, भाव हूं इति । प 


(२) व्यवहार, पदार्थके अशुद्ध ( संयोगी पर्याय सहित ) स्वरूपकों कहते हैं। उसको ही 
यथार्थ ( सत्य ) जानना व्यवहारनय कहलाता है। जो है तो अशुद्ध ज्ञान और हेय, किन्तु क्थंचित्‌ 
( संयोगदश्ञामें व हीनदश्ामें ) उपादेय भी है | तदतुसार ज्ञानी जीव योग्यताके अनुसार प्रवत्तंत्ता 
है अर्थात्‌ सत्यको जानता हुआ व्यवहार (असत्य ) को छोड़ता है, अथवा विपरीत घारणा ( श्रद्धा ) 
को निकालता है किन्तु वाहिरी क्रिया कांडको वह न व्यवहार समझता है न, उसके छोड़नेकों 
निश्चय समझता है, न उसको इकदम छोड़ता है, वह तो वस्तुका परिणमन है जो होगा ही । 
हाँ उसका आश्रय लेता, अर्थात्‌ उसके द्वारा मेरा अपना कार्य सिद्ध होता मानता मिथ्या है। 
क्योंकि वे सब निमित्त कारण हैं जो हमेशा सहायक माने जाते हँ--उत्पादक या परके कर्त्ता नहीं 
माने जाते, यह सिद्धान्त हैं । फलत: गपेक्षासे भेदज्ञातको भी व्यवहारज्ञान कहा जाता हैं, और 
जब वही निर्भेद या निविकल्परूप हो जाता है त्व उसीका नाम निशचय ज्ञान पड़ जाता है। 
अतएव भेद ज्ञान रूप व्यवहार ज्ञान भी सम्यग्दृष्टि जीवको प्रारंभमें कथंचित्‌ उपादेय है स्वंथा 
नहीं है। इसके विपरीत परके साथ ( संयोगावस्थामें ) एकत्ता या अभिन्‍नता बताने वाला 
( मनवानेवाला ) ज्ञान व्यवहारज्ञान या मिथ्याज्ञान अभृतार्थ ज्ञान, कहलाता है जो हेय ही है । 
किन्तु भेदज्ञानरूप अनुपचरित सदभूतव्यवहारज्ञात या नयरूप ( अंशरूप ) ज्ञान ( परस्पर सापेक्ष 
हों तो ) कथंचित्‌ उपादेय है ऐसा समझना चाहिए। इस प्रकार निश्चय और व्प्रवहारका ज्ञान 
हुए विना कभी भो निशुचयावलूम्बों नहों हो सकता, न उसका उद्धार ही हों सकता है यह सारांश 
हैं। यही इस इलोकमें बतछाया गया है। निरुचय और व्यवहारको स्वयं समझे विना, अर्थात्‌ भाव 
भासत्ता या उनका स्वरूपज्ञान या अनुभव ( स्वानुभव ) त् होते हुए, ऊपरी ऊपर ( बाहिरसे या 
दूसरों के कहने आदिसे ) नामादि जान लेनेसे कुछ लाभ नहीं होता, किन्तु जब स्वयंही उसकी 
आत्मामें सम्यक्‌ ज्ञाचका उदय अर्थात्‌ं भेदज्ञानका विकास ( उजेला , होता है निश्चयावलंवी तभी 
वह स्वानुभवी होकर सम्यग्दृष्टि बचता है, और निश्चय व्यवहार की संगति व उपादेयता हेयता 
को भो ससझता है, एवं निश्चय और व्यवहारका यथार्थ ज्ञान भी उसको होता है, तथा आत्म- 
ज्ञानी मात्ता जाता है। फलत: समयसारकी गाथा नं० १२ की क्षेपकगाथा “जद जिणमय॑ पविज्जइ, 
तामा ववहार णिच्छस-मुयह। एक्क्रेणविणा छिज्जइ तित्य॑ं, अण्णेणए उण तच्च के अनुसार सम्पस्ज्ञाती - 
आत्मा का दशा होती है। अर्थात्‌ वह अपनी योग्यतानुसार ही अपंनी बुद्धिसे हमेशा कार्य करता 
है । साधक अवस्थामें रहते हुए वैसा हो शक्‍्य व संभव है । सारांश--प्रम्पग्दृष्टि विवेको अंनेकान्ती 

आतज्ञानी ही निश्चय व्यवहारका ज्ञाता हो सकता है, अन्य एकान्ती अन्तासज्ञानी, -निशचय- 
>प्रवहारका ज्ञाता नहीं हो सकता यह नियम है। इसीलिए वह .निशचयको स्वाश्वित । स्वाधीन.) 
मानता व जानता है, और व्यवहारको. पराश्नित ( पराधीत ) मानता व जानता है । किन्तु क्रिया 
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 कांडकों जो कि शरीरादि: परके अधीन है स्वाधीन व हितकारी नहीं समझता -मोक्षका साधक 
. नहीं मानता, सिर्फ . निमित्त मात्र मानता है। इसके सिवाय वह द्रव्यदृष्टि ( निस्वयन्य ) से 

' आंत्माको सिद्ध समांन श॒द्ध ( परसे भिन्‍न-रागादिरहित ) मानता है और पर्याय दृष्टिल्ते अर्थात्‌ 

- संयीगी पर्यावयके समय, आत्माकों व्यवहारतयसे अशुद्ध भी मानता है, ऐसा निर्धार करता है, और 
'अनादि की भूल मिटाता है। भल मिट्नेपर वह मोक्ष-मार्गी हो जाता है और भूल रहने तक वही 
संसार-सार्गी वना रहता है। अस्तु यह सब कथन संयोगी पर्यायमें रहनेंचाले जीवोंकी अपेक्षासे है 
अर्थात्‌ अशुद्ध व संसारस्थ जीवोंकी यथार्थ ज्ञान करानेके लिए है, इतना मात्र प्रयोजन है | फलूत 

निदचयका आलम्बन ( ग्रहण ) करता और व्यवहारका आल्म्बत छोड़ता अनिवायें है। निरचयके' 
. आलम्बनसे सम्यग्दुष्टिके ऊपर | उसकी आत्तमामें ) बड़ा भारी प्रभाव पड़ता है, अर्थात्‌ संसार 
. शरीर भोंगादि सब परसे व उनके संयोगसे इकदम अरुचि करने रूगता है व यथाशक्ति उनसे 
. पथक भी होता है, कर्थात्‌ उनका त्यागकर परिग्रह रहित वीतराग दिगंवर मुनि बनता है इत्यादि । 


निरचय ओर व्यवहार के भेद ( भकार ) 


(क) निश्चय के दो भेद--(१) निश्चय, द्र॒व्यग अखंंडता, पर से भिन्‍नतारूप, (२) 
-अशुद्ध निश्चय, पर्यायगत, संयोग रहते हुए भी संयोगी पर्यायमें भिन्‍नतारूप, अर्थात्‌ तादात्म 
रहित अवस्था । यहाँ पर, परद्रव्यका संयोग होना अशुद्धता जानना और पराकर तादात्मरूप न 

. होकर पृथक रहना, शद्धतारूप निश्चय समझना चाहिए। 


.._ -: (रख) व्यवहार के भेद--(१) द्रव्यगत व्यवहार, अर्थात्‌ अखंड द्रव्यमें भेद कल्पना करना 
- इसीका- नाम भेदाश्रित व्यवहार है| (२) पर्यायगत व्यवहार, अर्थात्‌ पराश्चित व्यवहार व पर्याया- 

श्रित व्यवहार (भेद) | इसतरह भेदाश्चित, पराश्रित, पर्यायाश्वित ऐसे तीन तरहके व्यवहार शास्त्रों 

- में कहें गये हैं । यहाँ पर आश्चित्त का अर्थ अधीन या अपेक्षा समझना और व्यवहार का अर्थ भेद' 

:. समक्षनां चाहिए इत्यांदि। _ 

(ग) पर्यायके भेद--(१) शुद्ध पर्याय, संयोगी पर्यायसे रहित द्रव्यकी स्वतंत्र पर्याय, 

» अथवा रागादि विकार रहित शुद्ध पर्याय । (२) अशुद्ध पर्याय, अर्थात्‌ परके संयोग सहित पर्याय 
'अथवां रागादिविकार सहित पर्याण, ऐसा जानना । 


आज्ायँंका अन्तिम लक्ष्य ( प्रयोजन ) 


मूलमें भूछ मिटाने एवं आत्मोद्धार करने करानेका रहा है। सबसे बड़ी निश्चय व व्यवहार 

की भूछ--मूल, भूल--उसके मिटाये बिना संसारी जन यह समझ ही नहीं पाता कि यह संसार 
. . शरीर धनादि ) क्या है .और इसका संवंध हमसे क्या है ? वह भूछा हुआ जीव सभी संयोगी 
: चीजोंकों अपना मानता जानता है और उनमें एकत्त्व बुद्धि करके रागद्वेषादि विक्रारभाव किया 
करता है एवं उनके.संयोग वियोग होने पर सुख दुःख मानता है, जिससे उसका संसार या परि- 
भ्रमण .और बढ़ता: ही जाता.-है, बटता नहीं,है, इत्यादि सब गलूतीका फल है। आत्मा ( जीव ). 
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चेतन और दरीरादि जड़, इनकी एकता ता अमभेद क्या कभी त्रिकाल में. हो सकता है या कोई 
दूसरा शक्तिधारी भी इनको एक कर सकता है ? हरगिज नहीं। फिर भूलता क्यों है, यह आइचय॑ - 
है । यह भूल या गलती तभी मिटती है, जब भेद ज्ञान जीव को हो, और निश्चय व्यवहार का. 
ज्ञाता हो | वह भेद ज्ञाती, तिश्वयनयके द्वारा सब पदार्थोकी अपनेसे तथा सबको सबसे त्रेकालिक 
भिन्‍न मानेगा जानेगा और व्यवहारनयसे सबका अपनेसे व परस्पर सबका संयोग सम्बन्ध मानेगा- 

व उस अपेक्षासे कथंचित्‌ अभेद भी मानेगा इस प्रकार तत्त्वनिर्णय और वेसा ही वर्ताव था आच- 
रण भी करेगा, तब उसका उद्धार होगा, अन्यथा ( विना यथार्थ जाने ) नहीं होगा । उस दशाका 
प्रदर्शन या समना निम्न प्रकारका होता है। 


ग्रेपां भूषणसंगसंगतरजा: स्थान शिलायास्त्॑ 

शय्या शक रिछा सही सुविहितं गेहं गरृहा द्वीपिनाम। 

आत्मात्मीयविकल्पत्रीतसतयस्च्युव्यत्तमोअन्थय: 

ते नो ज्ञानधना मनांसि पुन्तां सुक्तिस्पृह्यः निसप्ृद्दाः ॥२५९॥ 
ह ( आत्मानुशासन ).... 


भावार्थ--मोक्षमार्गी साधुके अन्तरंग वहिरंग परिग्रहका त्याग, ( निम्न॑स्थगुणभद्राचायंपना ) 
सम्पादर्शन, निविकल्पता, ये तोन चोजें अवश्य होना चाहिये, ये पहिचानके चिह्न हैं या. नमूना 
है | इसीका विवरण इलोकमें जुदा २ बतलाया गया है । 


, अर्थ--जिनकी हमेशा यह वृत्ति ( चर्या ) रहती है कि हमेशा जंगलमें . रहते हैं, शरीरमें 
मैल लगा रहता है जो उनका भूषण है। पत्थर या चट्टानें बेठने को हें--वही आसन है। कंकरोली 
धरती सोने को है वही सेज्या है। चीते आदिकी गुफाओंमें रहते हैं वही घर है। हमारा व पराया 
व्रिकल्प नहीं--निविकल्प या निश्चन्त रहते हूँ | अज्ञानांधकार ( मिथ्यात्त्व ) से रहित हैं--सम्यगृ- 
दृष्टि हैं। ज्ञान ही जिनके धन हैं मुक्ति सत्रीकी जिनके लगन ( दृष्टि ) है, ऐसी अलोकिक मुद्राधारी 
सदगुरु मोक्षमार्गी होते हैं उचको नमस्कार करते हैं वे आदरणीय है । ह 


इनमें सबसे पहिले आवश्यकता किसकी है ? 


इसका उत्तर--तत्त्वज्ञानकी है अर्थात्‌ पहिले पदार्थ व उसके निश्चय व्यवहार स्वरूपको 
जानना व समझना जरूरी है, ( सम्यग्ज्ञानका होना अनिवाय॑ है )। पश्चात्‌ सम्यक्चारित्रका होना . 
जरूरी है। किन्तु विना जाने समझे चारित्रको प्राप्त करता असम्भव है। जबतक सम्यक ज्ञान न . 
हो, तबतक क्‍या छोड़ेगा और क्या ग्रहण करेगा ? यह विचारणीय है। करनेपर मुख्य ध्यान 
देना गलती है क्योंकि जबतक भीतर कषायोंको विकार जानकर नहीं छोड़ा जाय, तथा अज्ञान 
( मिथ्यात्त ) को विकार जानकर न हटाया जाय, तवतक ऊपरी त्यागसे क्या होता है ? कुछ नहीं 
व्रेकार है। पेब्तर हिसाको व अहिसाको ( चारित्र व अचारित्रको ) समझो तब॑ उसके लिये.बैसा 
उद्यम ( उपाय ) करो, साधन मिलाओं तब लाभ होगा, अक्रम कार्य करना ठीक नहीं होता । 
सम्पग्दशन, सम्यग्ज्ञानकों तो प्राप्त न करे और सम्यक चारित्र प्राप्त करनेमें लग जाय, ऐसा क्रम 
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भंग कैसे हो सकता है ? तब वेसा उपाय करना मूर्खता है, तथा वह चारित्र नहीं है, किन्तु वह 

. मिथ्याचारित्र या कुचारित्र कहलाययगा, इत्यादि दोष (आपत्ति ) आयगा। देखो अज्ञाच न 
.  कपायके रहमनेपर चारित्र नहीं होता, अतः सम्थग्दर्शनके बिना तप महात्रतादिका पालना सब 
: भिथ्याचारित्र नाम पाता है। चारित्र पालनेका उद्देश्य कषाय भावोंको घटानेका है--वह निमित्त 
-कारण है। तत्त्वज्ञानका अर्थ वस्तु स्वरूपका यथार्थ ज्ञान होना है अर्थात्‌ स्वरूप विपयंयताका 

.. “हटना है। जैसे कि आत्माका स्वरूप, जानना मात्र नहीं है क्योंकि जानना तो मिथ्यादृष्टि सम्यगृ- 
: दृष्टि सभी जीवोंके योग्यता ( क्षयोपशम ) के अनुसार होता ही हैं। तव उससे सम्यर्दृष्टि सिथ्या- 

: . दृष्टिकी पहिचान नहीं होती । जानना लक्षण त्रेकालिक नहीं है, जाग्रत अवस्थाका है--मत्त मूच्छित 
'  अवस्थाका नहीं है। ऐसी स्थितिमें आत्माके सच्चे स्वरूपको जानना ही आत्मतत्त्वका ज्ञान होना 
. है तथा यही सम्यग्दष्टि है उसका स्वरूप यह है कि जो अपनेको 'ज्ञानस्वरूपी समझे कि मेरा 
'. स्वरूप ज्ञान या चेतन्य है अर्थात्‌ ज्ञाता दष्टा मात्र है तथा परसे भिन्नत्त्व भो है इत्यादि। एकत्त्व 
. विभक्तके साथ ज्ञातृत््व भी होना या लगाना चाहिये। वस इसी स्वरूपमें मिथ्याद्ट् भूला रहता 
-- है अर्थात्‌ वह यह नहीं जानता कि 'मेरा स्वरूप, ज्ञान या चेतना रूप है, किन्तु वह अपने स्वरूपको 
संयोगरूप जानता मानता है कि में सब रूप हें या मेरे सब हैं इत्यादि अभेद रूप सबको जानता 
वही मिथ्यात्त्व है--: स्वरूपविपर्ययता है ) मुख्य भूल यहो है इत्यादि | यद्यपि उसके इनता अधिक 
क्षयोपद्यम हैं कि वह ११ ग्यारह अंग का ज्ञान 'हस्तामलकवत्‌, रखता है, तथापि उसके 
इस जाति का क्षयोपशम नहीं है कि वह अपने सच्चे स्वरूप ( जो ज्ञानमय या ज्ञान को ज्ञानस्व- 
रूप है ) को समझ सके, यह न्यूनता रहतो है | अतएव आदर व उपादेयता अपने को 'ज्ञानस्वरूप, 
समझने की है किम्बहुता तत्त्वज्ञान या निश्चय व्यवहार आदिका सम्यक स्वरूपज्ञान, होना अनिवाय॑ 

. है, तभी कोई निरचयावलंबी या व्यवहारावलंवी सच्चे अर्थो' ( मायनों ) में वत सकता है, शेष 
: / सब अमणा है अस्तु ॥५०॥ - 
ह । ._-. ध्वन्यर्थ ( विशेषार्थ ) 


| इलोकमें ४ चार वातें मुख्य हैं बथा 'निव्चयमवुध्यमान:, इससे अज्ञानी सिद्ध होता है तथा 

- निदचयत्तस्तमेव संश्रयते, इससे रागी सिद्ध होता है । एवं 'नाशयति करणचरणं, इससे द्वेषी सिद्ध 

होता हैं | तथा 'स वहि: करणात्लस:, इससे प्रमादी सिद्ध होता है। समुदाय रूपसे अज्ञानी-रागी 

इंषी-आलूसी, जीव कभी अहिंसक नहीं हो सकता, न मोक्ष जा सकता है। किन्तु इससे विपरीत-ज्ञानी 

( सम्यग्दृष्टि ) रागद्वेष रहित ( बीतरागी ) अप्रमादी जीव ही अहिसक व मोक्षगामी होता है यह 
यह भाव निकलता है अस्तु ॥५०॥ ( समयसारकलश १११ देखिये ) 


. -.. १. जो जानने देखने वाला हैं वही में हुं--दूसरे रूप में नहीं हूं, ऐसा निश्चय करना या होना ही आत्मा 
का यथार्थ स्वरूप जानना है या सम्यग्दृष्टिका होना हैं। खाछी दूसरोंको उपदेश देना या जानना ही 
आत्मन्नानका हो जाना नहीं है आर्थात्‌ उसको आत्मज्ञानी नहीं कहा जा सकता, यह तात्पर्य समझना 
चाहिए । ह 
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फपलस्चरूप 


समिदचयदृष्टि; स्वयसयमहं जातु वन्‍्धों न में स्थात्‌ 
इच्युत्तानोत्पुछकबद॒ना:. रागिणो उच्याचरन्ति । 

न हि सिध्यन्ति ज्ञानझ्ुन्या: ते हि अत्यन्तपाया; 
नि३चयव्यवहारज्ञानर हताः बाबदकाः चराका: ॥ इति ॥॥ 


आचार्य कहते हैं कि सिर्फ वाह्म व्यापार क्रियाकांडके छोड़ ' देने मात्रसे कोई नि३चययाव-: 
लंबी और श॒द्ध अहिसक ( धर्मात्मा ) नहीं हो सकता। क्योंकि उसके विरुद्ध फल ( काय ) को 
देखनेमें आता है । यथा-- 


[को 


अविधायापि हि हिंसा हिंसाफलभाजनं भवत्येकः । 
कृत्वाप्यरो हिंसा हिंसाफलभाजनं न स्थात्‌ ॥५१॥ 
प्च्च 


हिंसाक्रिया न करने पर सी, कोई हिंसा फल पाता ।. 

कोई हिंसा करने पर सी, हिसा फरूको नहिं पाता ॥ 

फल मिलता परिणामों से है नहीं क्रियासे फछ मिलता । ०00 
हे व्यभिचार क्रिया के साथ ही, नहिं परिणाम व्याध्ति खोता ॥७१॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ एक: हि हिंसा अविधायापि हिंसाफरूभमाजने .भवति | 
निशचयसे ऐसा होता व देखा जाता है कि हिसा क्रिया (परजीवका घात ) न करने पर भी, अर्थात्त्‌ 
बाह्य प्रवृत्ति बन्द कर देने पर भी कोई हिसाका फल भोगता है अर्थात्‌ विचा किये फल था दंड 
पाता है ( इसका कारण जीवके भाव हैं ) तथा [ अपरः हिंसा ऋत्वा हिंसा फलभाजनं न स्थात्‌ ] 
कोई जीव ऐसा होता है कि हिंसा करके भी ( परजीवका घात करके भी ) हिसाके फलको नहां 
पाता, अर्थात्‌ उसके दंडको नहीं भोगता ( नरकनिगोदादि पर्याय नहीं पाता )। इसका कारण भी 
जहाँ जीवके परिणाम ही हैं, क्रिया नहीं है। फलत्त: जहाँ सर्वोत्क्ृष्ट अहिंसा पाई जाती है. 
धर्म, है जिसमें जीव-हिंसा व विषय-कषायको पुष्टि चहीं | शेष सब अधर्म है ॥५१॥ 

भावार्थ--हिसा व अहिसा निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो तरहकी होती है व्यवहारमें 
हिसा, परजोवके प्राणघात होनेसे मानी जाती है किन्तु निश्चयमें, परजीवको मारनेका इरादा 
( संकल्प या क्रोधादि ) करने पर क्रोधादिख्ष ही हिसा.( स्वभावका घातरूप ) मानी जाती: 
है। इसी तरह विकारी भावोंके न होचेसे स्वभावका घाद नहीं होता, तब वह अहिंसक माता जाता 
है और कदाचित्‌ विकारीभाव न होनेके समय यदि स्वभावतः होने वाली शारीरिक क्रियां 








१. अविनाभाव--जैसा भाव होता हैं वैसा फल मिलता है, इसमें व्यभिचार नहीं होता । परन्तु क्रिया के 
साथ व्यभिचार हो जाता है क्योंकि उसके साथ व्याप्ति नहीं मिलती वह तात्पय है । 
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(प्रवत्ति-निंवृत्ति छ्प) से किसी जीवका घात ( हिंसा ) भी हो जाय तो भी वह अहिंसक ही 
. रहता है, हिसाका फल उसे नहीं लगता न भोगना पड़ता है। फलत: व्यवहारहिसा प्रजीवके 
5 चांत होने पर निर्भर है और व्यवहार-अहिंसा, परजीवके घात न होने पर निर्भर है तथा तिश्चय- 
:: हिंसा आात्मस्वभावके घात होने पर निर्भर है और निश्चय अहिंसा आत्मस्वभाव के घात न होने 
: पर निर्भर है। यह व्यवहार और निरचयमें भेद है। ऐसी स्थितिमें व्यवहार हिंसा व अहिसाके 
साथ फल प्राप्त होनेकी अर्थात्‌ सजा या दंड मिलनेकी व्याप्ति सिद्ध नहीं होती कि क्रिया होने या 
.  करनेका फल मिलता ही है या मिलता चाहिये और क्रिया न होने या करने पर उसका फल नहीं 
मिलता या नहीं मिलता चाहिये, यह कोई पक्का ( अटछ ) नियम नहीं है क्योंकि व्यभिचार 
६ नियमर्भंग ) देखनेमें आता है। परन्तु निव्चयाभासी या व्यवहराभासी एकान्ती मिथ्यादुष्टि 
_ “पूर्वोक्त सिद्धांत्तको नहीं मानते--भूले रहते हैं इसलिये वे संसारके पात्र बने रहते हैं--संसारसे पार 
: इनहीं होते, यह भाव है | इलोकमें इसीका उदाहरण है कि-- 
75 : कोई जीव बाहिरी हिंसा ( जीवधात ) नहीं करता या कारणवश नहीं कर पाता, परन्तु 
४ : हिंसा करनेका भाव ( परिणाम इरादा ) होनेसे उसको हिसाका दंड ( फल ) अवश्य भोगना पड़ता 
है, ( इस छोक या पर लोकमें दुःख भोगना पड़ता है) जेसे बिल्ली या धीवरके द्वारा हिंसा 
(शिकार ) न होने पर भी उनको खोटे परिणामोंके साथ फछकी व्याप्ति होनेसे दंड अवश्य भोगना 
पड़ता है। यह इलोककी पहिली लकीरमें व्यभिचार दिखाया गया है कि कोई हिसा क्रिया नहीं 
करता तो भी उसका फल भोगना पड़ता है। दूसरी लछकीरमें हिसा क्रिया हो जाने पर भी विना 
रादाके किसीको उसका फल नहीं भोगना पड़ता यह बताया है। जेसे कि ईर्या समितिसे चलने- 
. ट्वाले साथु या मुनिकों या भलाई करनेके इरादेसे चीड़फाड़ करने वाले डाक्टरको-हिसाकां फल 
. नहीं मिलता इत्यादि। जेन शासनमें भावोंको मुख्यता है क्रियाकी मुख्यता नहीं, यह सार है। 
बिना भावोंके सुधरें ( वीतरागता विना ) क्रियाका सुवारना ठीक नहीं बनता है। यदि 
' 'कदाचित्‌ जोर-जवर्देस्ती ( बलात्कार ) से शारोरिक क्रियाकों थोड़ा सुधार भी ले तो वह चिर- 
स्थायी नहीं. रहती (बिगड़ जाती है ) अतएवं उससे विशेष छाभ नहीं होता सामान्य लाभ होता 
ह इसलिये उसको निमित्त कारण समझ कर स्वंधा करनेकी मनाही नहीं है --करना चाहिये 
_:किन्तु यह चहीं भूल जाना चाहिये कि यही एक पार लूगाने वाली नौका है, किस्तु दूसरी भाव 
नीकां कुछ तह है इत्यादि | क्योंकि जवतक भावचरित्र या भावसंयम ( वीतरागतारूए ) नहीं 
- “होगा तवतक संसार नहीं छूट सकता । इसके विपरीत भाव सुधर जाने पर बाह्य क्रियाके सुधार 
हक हा बा ओर प स्थायी रहती है । ऐसा समझकर निरचय अहिंसाब्रत धारण सर्वो- 
। नहर कक रे 0008 परत्तु भेद ज्ञानपूर्वक होना चाहिये तथा निएचय 
इस उलोकमें दो तरहका फल वतलाया गया है, अस्त । 
। आचाय॑ आगे भी परिणासोंकी प्रधानता व फल बतलाते हैं 
( परिणासभेदसे फलभेद ) 
एकस्थाल्पा हिंसा ददाति काले फलमनल्पम | 
हे अन्यस्य सहाहिंसा स्वल्पफला भव॒ति परिपाके ॥ ५२ ॥ 


५ ६४४६... 
१७८ पुरुषाथसिद्धुपीय 


प्य 
बहुत इरादा होने पर यदि हिंसा थोड़ी होती हैं । 
उसका फल बहु होता है, बहुप।प प्रकृति भी बंधती हैं ॥ 
विना इरादाके यदि हिंसा बहुत कदाचित, होती हैं । 
उदयकालमें अल्प बंधसे फल थोड़ा सा देती हैं ॥ ७२ ॥ 
जोवॉके परिणामोंकी यह अति विचित्रता हैं जानो । 
अत; मुख्य परिणाम जीवके व्यक्त रूप तुम पहिचानो ॥ 
अन्वय अर्थं-देखो ! परिणामोंकी विचित्रता कि [ एकस्प अल्या हिंसा काले अनढूपं फर्छ 
दुदाति ] किसी जीवसे थोड़ी सी हिसा होनेपर उसका फल या दंड उसे उदयकालमें बहुत मिलता है 
अर्थोत्‌ जिसका इरादा अनेक जीवोंको जानसे मार डालनेका हो लेकिन कारणवश यदि वह उन 
सबको न मार सके सिर्फ एकाध ही मारा जाय, उसका फल मारने वालेको बहुतोंके मार डालनेका 
ही फल मिलेगा ऐसा समझना और [ अनन्‍्यस्थ महाहिंसा परिपाके स्वल्पफला भवति ] किसों जीवसे 
मारनेका इरादा न होने पर कदाचित्‌ व्यापार आदि करते समय किसी जीवका प्राणान्त ( मरण 
या हिंसा ) हो जाय तो भी उदयकालमें उसको थोड़ा सा-ही फल या दंड मिलेगा, कारण कि 
इरादा खोटा ( मारनेका ) नहीं था। यह सब खेल परिणामोंका है, दूसरेका नहीं ऐसा, निरंचय 
जानना ॥ ५२ ॥ 
भावार्थ--लोकाचारमें ( व्यवहारमें ) क्रियाकांडकी मुख्यता मानी जाती है, उसीके आधार 
'पर हिसा व अहिसाका विचार किया जाता है तथा अपराधी-निरपराधी सिद्ध होता है व लौकिक 
दंड भी मिलता है किन्तु भावाचारमें ( अन्तरंग मानसिक विचारधारामें ) मनके आधार पर हिसा 
अहिसाका विचार करना पड़ता है अर्थात्‌ मनोवृत्ति पर सब दारोमदार रहता है, उसीके अनुसार 
पारलोकिक दंड भी मिलता है लोकाचारसे उसका कोई घनिष्ट सम्बन्ध नहीं रहता, साधारण 
निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध रहता है। अतएव पेइ्तर मानसिक संयम ( नियंत्रण ) होना चाहिये, 
' उसके होने पर बाह्य संयम पालना सब सरल व सुलभ है। अर्थात्‌ उसके पालतेमें कोई कठिनाई 
"सालूम नहीं पड़ती, वह आसानीसे पाला जा सकता है। ऐसा होनेसे अन्तरंग ( निश्चयभाव रूप ) 
और बहिरंग ( व्यवहार द्रव्यरूप ) दोनों प्रकारको हिसा नहीं होती ( बन्द हो जाती है )। फलूत:ः 
वह जीव निरपराध ( अहिसक ) होकर संसार समुद्रसे पार हो जाता है अंतः यही मागगं श्रेष्ठ व 
अनुकरणीय है। इसके विपरीत जो जीव सिफ बाह्याचा रको ही मुख्यता देकर उसीके करनेमें दत्त- 
चित्त रहते हैँ अन्तरंग आचार विचार पर ( मनोवृत्ति पर ) ध्यान नहीं देते ब्रे बिना नीव के 
'मकान जैसे पतित हो जाते हैं याने उनका वाह्याचरण बिगड़ जाता है--वे भ्रष्ट हो जाते हैं, 
जिससे छोकदंड भी उन्हें मिलता है, परछोक दंड तो मिलता ही है |. अतएवं यह मार्ग श्रेष्ठ नहीं 
है, यह गिरतीका मार्ग है जिससे ऊपर नहीं चढ़ सकते | कम॑बंध और उसके फंलमें विशेषता होने- 
का कारण ( निदान ) जीवके अच्छे द बुरे ( शुभ व अशुभ ) परिणाम हो मुख्य समझना चाहिये 
किम्बहुना" । ह रु 
हू, उक्त चज........ ह 





ह ु ... सस्यकचारित्र १७५९- 
इसीका स्पंष्टीकरण आगेके इलोकमें भी किया जाता है । 


'  भावा्थ--इंस इलोकमें भी दो तरहका फल बतलाया गया है। लेकिन यहाँ स्थितिबंधसे 
. अझम्बन्ध है अर्थात्‌ किसीको दुःख बहुत समय तक भोगना पड़ता है और किसीको अल्प समय तक 
.. भोगना पड़ता है यह भेद है ॥ ५२॥ 


आचाये परिणासोंकी ही विशेषतासे फलभेद बताते हैं-- 
एकस्य सैव तीव्र दिशाति फर्ल सैव मन्दमन्यस्य । 
त्रजति सहकारिणोरपि हिंसा वैचित्रयमत्र फलकाले ॥ ५३ ॥ 


एक, अकेला हिंसा करता तीत्र दुःख वह पावा है । 
कोई अकेला हिंसा करता अल्प दुःख वह पाता है ॥ 
दोनों मिलकर हिंसा करते फल अनेक विधि पाते हैं । 
क्रिया एक सी होने पर भी भाव चिचिन्न सा छाते हैं ।। ७३ ॥ 


..... अन्चय अर्थ---आचार्य कहते हैँ कि [ एकस्य सा एवं तीतं फर्ूं विशति ] एक हो तरहकी 
: प्राणाघातरूप द्रव्यहिसा, किसीकों घोर असह्य दु:ख व ( पीड़ा ) देने वाली होती है ( खोटामहा 

पाथका बंध होनेपर अपार नरकादिके दुःख उसे भोगना पड़ते हैं ) एवं [ अन्यस्थ सा एवं मन्द॑ 
फल दिशति ] वही वेसो ही प्राणाघात रूप हिसा किसीको थोड़ा या सररू दुःख देने वाली 
( परभवमें ) होती है। और [ अन्न सहकारिणोरपि फलकाले हिंसा वैचित्र्यं त्रजति ] इसी लोकमें 
साथ-साथ हिंसा करनेवाले दो जीवोंक्ो भी उदय काछमें भिन्‍न २ प्रकार फल देती है--एक प्रकार 
( समान्त ) फल नहीं देती अर्थात्‌ भावोंके अनुसार किसी हिसकको घोर असातारूप फल देती है तो 
- किसीको सामान्य अंसातारूप . फल देती है यह भाव है। यह सब विचित्रता ( फल भेदकी ) 
परिणामों ( भावों ) की ही बदौलत समझना चाहिये-। 


भावाथें--इस इलोकमें दो तरहका फल बतलाया गया है। यहाँपर अनुभागसे सम्बन्ध है 
'.._ अर्थात्‌ किसीको जोरदार असह्य दुःख भोगना पड़ता है और किसीको मामूली ( साधारण ) दुःख 
, ( कष्ट ) भोगना पड़ता है यह भेद है। साथ २ हिसा करनेवाले दो आदमियोंकों अपने २ प्रिणामोंके 


. अनुसार फल मिलता है, तीत्र कषायवालेको तीज दुःख और मन्द कषाय वालेको मन्द दुःख भोगना 
पड़ेगा यह तात्पय॑ है। 


.यस्मात्‌ क्रिया: प्रतिकलन्ति तल भावशून्या: ॥ ३८ ॥ कल्याणमन्दिरस्तोत्र 
अर्थ--विना भावके अर्थात्‌ भक्तिरूप अन्तरंग परिणामोंके अभावमें की जाने वाली क्रियामात्रका फल नहीं 
' मिलता वह व्यर्थ ( निष्फल ) जाती है। अतएवं भाव सहित क्रिया करना चाहिये यह तात्पय हैं । 


१८० पुरुपाथसिद्धय्रपाय 
आचाये और भी परिणामों के भेदसे ४ चार प्रकारका फलभेद बतलछाते हेँ-- . 
के हि हज 4७ के > < क्व्ता #ऋ+5 
प्रागेव फलति हिंसा क्रियमाणा फलति फलति व झृतापि | 
(5 | क कि ५ ध्ु का 
प्रारभ्यकत्तंमकृतापि फलति हिंसानु भावेन ॥ ७४ ॥ 
पद | 
हिंसाका संकल्प कियेसे ब्रिन हिंसा फछ सिछता है । 
करते करते किसी जीवको तुरत हिंस फलछ मिलता है ॥ 
किसी जीवको कर खुकनपर पीछे ही फल सिलता है । 
. करनेका भारम्म किये ही अकृत फल पा लेता है एछछ॥ - ह ह 
अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ अनुभावेन हिंसा प्रागेव फरूति ] अभिप्राय या भावोंके 
अनुसार या भावनाके अनुसार, कोई हिंसा न होनेपर भी ( जीवधातके पूर्व हो) अपना फल 
जीवको दे देती है, अर्थात्‌ किसी जीवने हिंसा करनेका संकल्प या विचार तो फिया परन्तु किसी 
कारणवद हिसा नहीं कर पाई--पीछे हिसा करनेका मौका मिला। इस दरम्थानमें भावोंके 
अनुसार जो पापका बँव हुआ था वह उदय में आकर दुःख पीड़ा देने लगता है, यह विना हिंसा 
किये पहिले हो फल मिलनेका उदाहरण समझना चाहिये। [ क्रियमाणा हिंसा रझछति ] और कोई 
हिंसा ( प्राणघात ) ऐसी होती है कि करते समय ही उदयमें आकर अपना फल जीव को दे. देती 
है। अर्थात्‌ हिंसा रूप कार्य करते समय ही पाप वैध और तुरंत ही उदयमें आकर दुःख पीड़ा देती 
है। यह दूसरा उदाहरण समझना और [ कृतापि.हिंसा फलति ] कोई हिंसा, हो. चुकने के पद्चात. 
जीवको अपना फल देती है। अर्थात्‌ हिंसा के समय हुआ पापको वध, जब उदयमें आवेगा तभी 
अपना दुःख रूप फल देगा, यह हिसा का तीसरा उदाहरण. समझना [ अवबि कचुँमारभ्य अक्ृता 
हिंसा फर्लात ] और कोई हिंसा ऐसी है कि वर्तमानमें न. होकर भविष्यमें होगो किन्तु उसके लिये 
पेइ्तरसे साधत्त इकट्ठुं कर रहा हो, वह हिंसा ( भविष्यथमाण )- अपना फल जीवको होने के पहिले. 
हो ( दुःखादि ) दे देती है। यह हिंसाका चौथा उदाहरण -है। भावार्थ--यरह सब परिणामोंके. 
अनुसार ही फलमें विचित्रता ( भेद ) है ऐसा समझता चाहिये। इसी हिंसाको यांद १ संकल्पी २. 
उद्योगी ३ आरंभी ४ विरोधी, इन सब शब्दोंमें कहा जाय तो भी अनुचित्त न होगा। अथवा १ कृत 
(भूत ) २ क्रियमाण ( वत्तेमान ) ३ प्रारभ्यमाण ( अपूर्ण वत्तमान ) ४ करिष्यमाण ( भविष्यत्‌ ) 
इन शब्दोंमें भी विभाग किया जा सकता है अस्तु ॥ यह सब कथन शेली है लक्ष्य सबको एक ही 
" होना व दुःख देना। अतएवं उसे हटानेका. पुरुषार्थ करना चाहिये, यह तात्पं्य 
॥ए४॥ ५ । मे 7 अप 
आगे आचाये और भो भेद बतला रहे हैं। 
एक! करोति हिंसां भवन्ति, फलभागिनों बहवः | 
७ 5 ८ 3 $॥ > ५ 
बहवो विदधति हिंसां हिंसाफलशुग्सवत्येकः ॥ ५५ ॥| 


१.. अभिप्राय के अनुसार फल देती है । 


सम्यकचारित्त - 9८:३६ 
प्च्च 


कोई एंक हिंसा करता है फल भागी बहु होते हैं। 
बहु हिंसा करते हैं तो भी फल भागी इक होते हैं ॥ 
, है विचित्नता परिणामोंकी एकभांति नहीं होते हैं। 
' जिसके जैसे साव होत हैं चेसा ही फल पाते हैं ॥७०।। 
“.- अस्वयअर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ एकः हिंसां करोति बहवः फलभागिनों भवन्ति ] एक 
कोई जीव हिंसा ( प्राणघात ) करता हैं और हिंसाका फल ( दुखादि ) बहुत जीव भोगते हैं 
. अर्थात्‌ प्राणघात करते समय या हो जानेपर जो जीव खुशी या प्रसन्त होते हैं व उसका समर्थन 
' व अनुमोदन करते हैं वे सभी पापके भागी होते हैं । इसी तरह [ बहवो हिंसां विदृधति, हिंसाफल- 
झुक एक भवति ] वहुतसे जीव हिसा करते हैं, किन्तु हिसाका फल एक ही जीव भोगता है जैसे 
कि राजा युद्ध सिपाहियों ( सेनिकों ) से कराता है किन्तु उस पापका भागी वह राजा ही ( स्वामी ) 
होता है, सेनिक नहीं । कारण कि वही अपनेकों उसका कर्त्ता मानता है व साधन समाग्री ( निमित्त ) 
' मिलाता है ऐसा समझना चाहिये। 
' ३ ह पद्य दूसरा 
एक जीव ' हिंसा करता हैँ. फल मिरुता बहुतेरों को। 
बहुत जीव हिंसा करते हैं फू मिलता है एकांह को ॥ 
फल मिलता है भावों से ही जिसके जेंसे भाव बनें। 
उनके साफिक फल मिलता है किया बने या नहीं बने ॥७५५॥ 


.. . भवार्थ--अपराध कई तरहसे छगता या होता है अर्थात्‌ (१) स्वयं करनेसे अपराध 
'होता है (कृत ) (२) दूसरोंसे करवाने पर अपराध होता है ( कारित ) (३ ) अनुमोदन या समर्थन 
: करनेसे अपराध होता है (अनुमोदित ) (४ ) करनेका इरादा करनेसे अपराध होता है ( संकल्पित )। 
.  तदनुसार अनेक जीवोंसे कराया गया अपराध  युद्धादि हिंसक कार्य ) का फूल एक अधिकारी 
... “ जीवकों ही भोगना पड़ता है इत्यादि यह फलभोक्ताका उदाहरण है। और बहुफल भोकताका 
.. उदाहरण अनुमोदन करनेवालोंका है। इस तरह परिणामोंके अनुसार फलभेद बताया जाता है। 
. किन्‍्हीं खोटे कामोंका देखकर प्रसन्न होता खुशी व हर मनाना यह भी वर्जनोय है क्‍योंकि विना 

. खुद किये भी सजा भोगना पड़ती है। अत़एवं अपनेको सबसे पृथक ( अस्पृष्ट-अछूत ) रखने पर 
: ही कल्याण हो सकता है यह सारांश है। लौकिक न्याय और पःरलौकिक न्यायमें मेद रहता है 
यह भी समझता चाहिए । एकान्त नहीं रखना ॥ ५५॥। 


दूसरो तरहसे फलभेद बतलाते हैं 
कस्यापि दिशति हिंसा हिंसाफलमेकमेव फलकाले | 
अन्यस्य सैव हिंसा दिशत्यहिंसाफल विपुल्म ॥५६॥ - 


३4%: पुरुषार्थसिद्धयुपाय 
पच्च 


कोई हिंसा करता है सो फल हिंसा का मिलता है।.. 
होई हिंसा करता है पर फल उल्टा ही मिलता है ॥ 

यह चविचिन्नता परिणामों की जो उल्दा सीधा होता है । 
परिणामोॉके बल पर ही सब संसार मोक्ष जु होता है ॥०६॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ फलकाले हिंसा कस्य एक हिंसाफलमेव दिशति ] उदंय- 
कालमें हिसारूप कार्य किसी जीवको एक हिसारूप ही फल देता है, अर्थात्‌ हिसाका फल हिसा 
रूप ही मिलता है अर्थात्‌ जो दूसरोंकी हिंसा करेगा उसकी भी हिंसा दूसरे करेंगे इत्यादि । तथा . 
[ सैव हिंसा अन्यस्थ चिघुल्ल अहिसाफल दिशति ] वही हिसारूप कार्य, किसीकों बृहत्‌ अहिंसाका. - 
फल देता है अर्थात्‌ उसकी हिंसा कोई नहीं कर सकता इत्यादि विचित्रता समझंना चाहिए ॥५६॥ 


भावार्थ-इरादापूर्वक जीवहिंसा करने पर उसके फलस्वरूप पापकर्मका ही वन्ध होता . 
है जो उदयमें आनेपर उसकी हिंसा दूसरे जीव करते हैं और तीव्र दुःख पीड़ा देते हैं। असाताके . 
तीन्र उदयसे क्षण भरको सुख नहीं मिलता न दूसरे कोई सहायक होते हैं । यह हिंसांका फल हिसा.. 
रूप पापका उदाहरण है। और किसीका इरादा हिंसा करनेका या दुःख देनेकां नहीं है--सुख 
पहुँचानेका है, परन्तु कदाचित्‌ नियोगवश् दूसरेकां मरण या हिंसा ( घात ) हो जाय तो--उसका 
फल उसको अहिसाका ही मिलेगा अर्थात्‌ पुण्यकर्मका वन्ध होगा और उदयेकालमें उसकी रक्षां 
ही होगो कोई मार नहीं सकेगा इत्यादि हिसाके अहिसारूप फलका यह उदाहरण है ऐसा समझना 
चाहिये । सारांश यह कि पुृण्य-पाप या संसार-मोक्ष सब परिणामोंसे ही होता है--सब परिणामों 
पर ही निर्भर है अतएव परिणाम नहीं विगाड़ता चाहिए, ऐसा पुरुषार्थ सदेव करना चाहिए ॥५६॥ 


,.. , नोट--इस विषयमें पहिले आत्मोनुशायनका इलोक नं०.२३ कहा हो गया है अस्तु | 


३६-८० 


' इसी तरह और भी फलभेवमें विचित्रता बतलाते हैं 


हिंसाफलमपरस्य तु ददात्यहिंसा तु परिणामे । 
इतरस्य पुनर्हिसा ..दिशत्यहिंसाफलं नान्‍्यत ॥५७॥ 


. पतद्च 


कभी अहिधा फल देती हे हिंसाके परेगामोंका । 
हिंसा कसी जु फल देती हे, स्वयं अहिंसा सावोंका ॥ : 
ऐसा व्यतिक्रम क्‍यों होता है, क्रिया और परिणासोंका ? 
उत्तर--फल भावों क्का होता, क्रिया निर्मित्त हैँ भावोंका ॥५७॥| 


१. अहिसारूप । 


सम्यकचारित्र ३ -4 ८६ 


अच्चय अर्थ--आंचार्थ कहते हैं कि [ठु अहिंसा अपरस्य परिणामे हिंसाफर् ददाति | और 
कभी अहिसा, ( द्रव्यप्राणघात न होना रूप ) किसी जीवको फलकालमें ( उदय आनेपर ) हिसा- 
का फल देती है [ पुनः हिंसा इतरस्य अहिंसाफल दिशति अन्यत्‌ न ] और कभी हिसा, किसी जीव॑ं- 
को अहिसाका फल देती है--दूसरा नहीं, ऐसा नियम है। सो यह विचित्रता सब परिणामोंके चाले 
( गति ) की है अस्तु ॥ ५७॥ 


भावार्थ--क्रियां और भावोंमें एवं फलमें व्यतिक्रमका होना आइचरयंजनक है, लोगोंको 
इसमें भ्रम और अचरज उत्पन्न हो सकता है कि क्रिया तो अहिसा की हो रही है, अर्थात्‌ बाहिर 
. किसो जींवका विघात नहीं हो रहा है और उसको हिसा करनेका फल ( पाप ) लगता है। इसी 
* त्तरह बाहिर क्रिया जीवको मारने जेसी ( चीरा-फाड़ो वगेरह ) हो रही है, और उसको अहिसाका 
- फल. ( पुष्य ) ऊगता है इत्यादि। इस व्यतिक्रम या. आइचयंका उत्तर ( समाधान ) एक ही है 
और वह यह कि फल सदेव परिणामोंके अनुसार होता है बाह्य क्रियाके अनुसार नहीं होता, बाह्य 
: क्रिया खाली निमित्तकारणरूप है; अतएव उसमें यह सामथ्य ( शक्ति ) नहीं है कि वह परिणामों 
को बदल दे सके । किन्तु.परिणाम स्वयं हर तरह॒के होते हैं और कार्य करते हैंँ। निमित्त भी किसी- 
के अधीन नहीं हैं वे भा भविंतव्यके अनुसार ही मिलते विछड़ते हैं ॥ ऐसी स्वतन्त्र स्थितिमें भ्रम 
'और आइचेंय करना व्यर्थ है अन्यत्र कहा भो है' 


... इस तरह फलकी विचित्रतांके सम्बन्धमें १६ सोलह उदाहरण दिये गये हैँ इलोक नं० ५१ से 
.  लेकर-५७ तक ( २+-२+-२+-४+-२+-२+२ ) । वे उदाहरण भी हिसाके एवं अहिसाके सम्बन्धमें 
खासकर दिये गये हैँ। इतना स्पष्ट और विस्तारके साथ कथन प्रायः अन्यत्र देखनेमें नहीं आया 
“है, यह विशेषता इंस ग्रत्थंकी है। इसी परसे धर्म और अधर्मंका निर्धार किया गया है अर्थात्‌ 

: स्वभाव भाव ( अविकारीभाव ) ही धर्म है और विभावभाव ( विकारीभाव ) ही अधर्म है, इनसे 
: “भिन्न धर्म और अधर्म कुछ नहीं है इत्यादि समझना चाहिये। 


उपसहारूूप कथन 


.. आचार्य कहते हैं कि अनादिकालसे धर्म और अधर्मके स्वरूपमें भूले हुए प्राणियोंको नय॑ 
. चक्रका प्रयोग करनेमें अर्थात्‌ उसको स्वयं समझकर दूसरोंको समझानेमें कुशल या परिपक्व 
गुरु ही--सच्चे ( असली ) धर्म और अधमंका स्वरूप बता सकते हैं एवं वे ही संसारसागरसे पार 


१, सर्व सदेव नियतं भवति स्वकीयकर्मोदयान्मरणजी वितदुःखसौख्यम्‌ । . 

. 'अज्ञानमेतदिह यत्तु परः परस्य कुर्यात्युमान्‌ मरणजीवितदुःखसौख्यम्‌ ॥१६५॥ * 
हु ( समयसार करूछझ ) -“ 
। अर्थ--वस्तु स्वभाव ऐसा है क्रि सभी सुख दुःख जीवनमरण आदि निश्चित हैं कृत्रिम या अनिश्चित 
: : ( अनियत ) नहीं हैं तव यह कहना कि जीव कर्मके उदयसे सब कुछ करता हूँ यह मिथ्या है--अज्ञानता है । 
: कोई किसीका कर्त्ता व स्वामी नहीं है सब स्वतन्त्र हैं अतः वैसा कहना उपचार मात्र है ( असत्य है ) ॥१६४८॥ 


८४ पुरुषाथसिद्धयपायं 


कर सकते हैं क्योंकि संसारसागरमें तरह २ की भैँवरे हैं अर्थात्‌ तरह २ के -विचारवाले जीव हैं 
तथा तरह २ के आचरण करते हैं यह परस्परमें भेद है--एकत्ता नहीं हैं। अतएव अतनादिमढ़ -' 
मिथ्यादष्टि यह भूल गये हैं कि इस अगाध भयंकर संसार-सागरसे पार होने अर्थात्‌ चिकलनेका 
मार्ग ( उपाय ) क्या है ? यही निष्कर्ष आगेके इलोकमें बताया जाता है । यथा--: .. (238 


इति विविधभंगगहने सुदुस्तरे मार्गमूढदृष्टीनास | 
शुरुबों मवन्ति शरणं प्रबुद्धनयचक्रसंचारा। ॥५८॥ “ 


प््च 


अगस अथाह सयंकर दुस्तर भचसागर यह है भारी | - 
भूल रहे हैं प्राणो इससें, कौन उपाय तरणकारी ॥: 

गुरु ही एक उपाय-शरण हैं जो-नयचक्र विशरद हैं । 
न्‍्यायसागंसे नये बताकर, उनके द्वारा -पारद हैं ॥७८॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ इति विविधमंगगहने सुदुस्तरे सागमूढ्शष्टीनाम्‌ ]. पुव॑में 
बताये हुए--धर्म व अधमं, हिसा व अहिसा, निश्चय व व्यवहार, सम्यग्दर्शन, मिथ्यांदर्शन, सम्यगृ- 
ज्ञान, मिथ्याज्ञान, सम्यक्चारित्र, मिथ्याचारित्रे, निरचय अंग व्यवहार अंग, निरचय मोक्षमार्ग 
व्यवहार मोक्षमार्ग, क्रियाकांड, ज्ञानकांड आदियें भूले हुए व फंसे हुए प्राणियोंसे भरे हुए संसार- - 
सागरमेंसे निकलनेका मार्ग ( उपाय ) जिनको नहीं सूझ रहा है ऐसे अचादि -मढ़ मिथ्यादष्टियोंको . 
[ प्रवुद्धनयचक्रसंचारा: गुरव: शरणं सर्वान्त | निकालनेवाले शरणसहाई, सदगुरु ही होते हैं जो नय- 
“चक्रको याभे सब नयोंको अच्छी तरह जानते हैँ और उन्होंके आधारसे ( अपेक्षा) से सब भले 
भटके प्राणियोंको वस्तुस्वरूप ( धर्म अधर्स आदि ) समझा सकते हैं तथा उत्तका भ्रम ( अज्ञान ) 
मिटा सकते हैं एवं जो निःस्वार्थ या निरपेक्ष विरागो हैं यह सारांश कथन है। इसको समझंकर 
असलमें लगाना चाहिये । इसका दृष्टान्त जिस तरह कोई जीव यदि निर्जन भयंकर आपत्तियोंके 








तरह-तरहकी लहरों गड़ढों और गहराई वाले । 

कठिनाईसे तरने योग्य संसार सागरमें ! 

तारनेवाला । 

ज्ञाता कुशल । 

द्रव्याधिक पर्यायाथक, निरुचय व्यवहार आदि नय | 

पार लगानेवाले । | है. 

यह संसार भयंकर वनसम, जटिर समस्याओंका घर हैं । 
:.. . तरह तरह की सामग्री में, भूल रहा जन तर घर है ॥ ह 
: , विना सहाय निकल नहिं सकता, भवसे वनसे कोई जन | 

६. ..संद्गुद सबके शरण सहाई वहीं उवारत निमित्त बन ॥ 
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- संम्यकचारिनत्र ४:5४. . :- .... (८ 
 घेर--बड़े २ क्रर सिंह, सर्पादि जीवोंसे भरे हुए ( व्याप्त ) दुर्गंम -वत्तमें भूल जाय, तो उसको उस 
' स्थानसे निकालकर सुमा्ग बतानेवाला कोई जानकार मनुष्य ही हो सकता है-- दूसरा नहीं, उसी 
तरह सदगुरु ही अनादिकालसे. संसार-साग रमें भले भटके दुःखी प्राणियोंको संसारसे निकाल सकते 
: हैं. दूसरा, कोई नहीं यह निश्चय है । अतएव मुमुक्षुओंकी उन्‍्हींकी शरण लेनी चाहिये। यद्यपि वे 
- निमित्तकारण हैं तथापि निमित्तताकी ही श्रद्धा रखते हुए उन्तका आश्रय लेकर पुरुषा्थे स्वयं ही 
करना चाहिये अर्थात्‌ आत्माका ही वल भरोसा रखना चाहिये कि कार्य सिद्ध हमारा हमारे द्वारा 
 हममेंसे ही होगा इयादि.]. व्यवहार दृष्टिसि संयोगी पर्यायमें निमित्त मिलाकर पुरुषार्थ,करनेका 
भाव कषायवद्य उत्पन्त होता है जो अनुचित नहीं है, परल्तु श्रद्धा नहीं बदलती, दह॒ उपादान पर 
: हीं निर्भर ( अटल ) रहती है। अतः वस़्तुके स्वहूपको यथार्थ समझकर श्रद्धा मजबूत ( दृढ़ ) 
“ करना.कत्तव्य है। इसी तरह आगमका ज्ञान, तत्त्वाथेका श्रद्धान, संयमभाव ( ब्रताचनुष्ठान ) के 
. होने पर भी 'आत्मज्ञांन! का होना अनिवार्य है क्योंकि उसके बिना सब (आगममज्ञानादि त्रय ) 

' व्यर्थ हँ--मोक्षमार्गके साधकतम नहीं हैं इत्यादि जेसे द्रव्यलिगी मुनिके उक्त तीनोंका समागम होने 

पर भी 'शुद्धात्माका निविकल्प ज्ञान ( निश्चयरूप? ) न होनेसे व्यर्थ है--मोक्षरूप साध्यकी सिद्धि 
' नहीं होती यह तात्पयं हैं। आत्माके सिवाय ऊपरी ( बाह्य ) ज्ञान श्रद्धान आचरण प्रायः सहो हो 
. सकता है असंभव नहीं है वह सरल है किच्तु आत्माका यथार्थ ज्ञान होना दुलभ-दुष्कर है अतएव 

मोक्षमार्गमें प्रयोजन मूल मुख्य वही है ऐसा समझना ( गा० २३८ प्रवचनसार गा० नं० २७६, 
“ २७७ समयसार )।| 


.. भावारथ--आत्तज्ञांन दन्‍्य (विना) तत्त्वाथ श्रद्धान करना, आठ अंगोंका पालना, २५ दोषों 
का. टांलना, संयंमादि धारण करना सब निष्फल है। जेसे कलशा बिना मंदिरकी शोभा नहीं होती । 
 तदनुसार सच्चो तत्त्वार्थ श्रद्धात अर्थात्‌ निशुचय व्यवहारके ज्ञानपुर्वक श्रद्धान ही कार्यकारी है 
. अन्यथा नहीं यह तात्पयं है। संसारमें जेत शासनका प्रचार नयज्ञाता कुशल सदगुरु ही कर सकते 
के हैँ इति ['. 

«.... न्तोठ--यहाँ आत्मज्ञात शून्यका अर्थ--मैं ज्ञानस्वरूप हुँ या मेरा स्वरूप ज्ञानचेतनामय है 
.. -अन्यरूप नहीं है, ऐसा नहीं समझना है ( स्वरूप विपयेय है ) यही बड़ी भूल है कि अपने स्वरूप- 
' को नहीं जानना] 


निष्कर्ष ( चेतावनी ) 


कम आत्मोन्‍्नतिके लिये संयोगीपर्यायमें रहकर पद व योग्यताके अनुसार निश्चय और व्यवहार- 
. “. का सम्यंकज्ञान तथा वैसा आचरण ( वृत्ति या वर्त्ताव ) अवश्य होना चाहिये, तभी इष्ट ( लक्ष्य 
या साध्य ) की सिद्धि हो सकती है, अन्यथा नहीं ऐसा समझना चाहिये। इस विषय में समयसार- 
:ः केलशका इलोक स्पष्टोकरणके लिये आगे लिखा जाता है। 





१.. में स्वयं ज्ञानस्वरूप हूँ, ज्ञाता दृष्ठा हूँ अन्य रूप नहीं हूँ ल मेरा कोई कुछ कर सकता है इत्यादि । 
० कह 


सा स् 

पे ८६ पुरुषाथसिद्धचपांय 
इति चस्तुस्वभावं स्वं, ज्ञानी जानाति तेन सः+ - त 
रागादीज्ञात्मन: कुर्यातवूु, नाती भसव॒ति कारकः:॥ १७६ ॥ करूंश 


अर्थ :--जो वस्तु ( आत्मा ) के स्वभावकों या निनिमित्त स्वरूपको जानता है अर्थात्‌ -. 
ज्ञानदर्शन ही मेरा स्वभाव ( सहज सिद्ध ) है अन्य कोई रागादि मेरा-स्वभाव नहीं है नहीं है किन्तु: : 
वे सनिमित्त (औपाधिक ) होनेसे विभाव भाव हैं ऐसा स्वभाव विभावका ज्ञाता ही ज्ञानी' 
छाता है। इसके विपरीत जानने वाल्ग कभी ज्ञानी नहीं हो सकता--वह अज्ञानी है। इसीलिये : 
रागादिककों आत्माका स्वभाव न मानने वाला सम्यग्दुष्टि जीव विना स्वामित्त्वके परका ( रागा- 
दिका ) कर्त्ता नहीं होता--वह उन्हें भिन्‍न ही जानता है अतएवं उनमें ममत्व. भी नहीं करता, 


अरुचि करता है। यही सर्वत्र नियम है। फलत: जिन जीवोंने अपने स्वभावकी पहिचान व. श्रद्धा 


नहीं की अर्थात्‌ यह नहीं जाना कि मेरा ज्ञान ही स्वभाव या स्वरूप है वह अज्ञानी है और वही... 


रागादिक ( विभाव ) को अपना स्वभाव मानकर रागादिकंका कर्त्ता होता है तथा संसारमें बंध 
करके ३:खादि भोगता है इत्यादि खुलासा है ॥ १०६ ॥ | 


इलोक नं० १७६ व १७७ का सारांश है अस्तु । 


भावार्थ और समीक्षा ' 
( भूलंभुलयाका प्रदशन )._ 

पर मतमें और जैन मतमें परस्पर अमेल ग्रा विवादका खास कारण क्या है? इस पर 
निष्पक्ष हो विचार करनेसे यही प्रतीत होता है कि दृष्टिभेद है अर्थात्‌ नयविवक्षाकों नहीं समझना 
है अथवा पदार्थको एकान्तरूप मानना है अथवा अनेकान्तरूप - ( अनेक घ॒र्म वाला.) त्हीं मासना 
है, जो प्राकृतिक नियमके विरुद्ध है। प्राकृतिक नियम, प्रत्येक पदार्थमें अतेक स्वतंत्र धर्मोंका रहना . 
हैं। वे धर्म किसी दूसरेकी देत या. कृपा पर निर्भर नहों हैं--स्वयं सिद्ध हैँ इत्यादि । 

ऐसी स्थितिमें प्रत्येक पदार्थमें उत्पाद-व्यय-प्रौव्य, ये तीनों धर्म रहते व स्वयं कार्य करते 
रहते हूँ इसलिये ये कथंचित्‌ स्वाश्वित हैँ और उनके कायके समय संयुक्त दशामें अन्य सहायक 
निमित्त ( पर पदार्थ ) भी रहा करते हैं अतएव वे कथंचित्‌ पराश्ित भो हैं, परन्तु व्यवहार दृष्टि 
( नय ) से है, निश्चय दष्टिसे वेसे नहीं है ( स्वाश्वित हें )। इसी तरह संयोग अवस्था: ( संयोगी-. . 
पर्याव ) में अन्य २ वातोंका भी विचार या निर्धार करता जरूरी है। क्योंकि कथनी, करनी और. ' 
मान्यतामें भेद रहनेसे परस्पर मेंत्री (संधिया एकता.) कभी हो नहीं सकतीं यही नियम है। 


एकता या परस्पर संधि कराने वाला एंक अद्वितीय सस्थाह्गाद! अनेकान्त'. न्याय ही है, जो सबमें 
विरोध निटाकर अविरोध उत्पन्न करता है। 


| उदाहरणके लिये पहिले एक 'धर्म' या हिसामें हो विवाद देखिये। एकान्‍्ती हिंसा या बेलि! . 
करनका धम मानते व कहते व करते हैं । उत्तके सामने 'वेदाज्ञा या ईइराज्ञा' मौजूद है। वे 
कहते हूँ कि 'धर्मार्थ हिसा ( जीवबध-द्रव्यहिंसा ) करचा' अधर्म या हिंसा नहीं है किन्तु वह धर्म 


आर अहिसा हा हैं इत्यादि । तव हम स्वतः ही ( स्वेच्छासे- ).: वेसा कार्य ( जीववध ) नहीं कर 


सम्यकचारित्र ... रे ह १८७ 


| ह रहे हैं किन्तु जगत्‌ पितां ( कर्ता ) ईश्वरकी आज्ञासे नौकरकी तरह वेसा कार्य कर रहे हैं अत्त 


वह धर्मका पालता ( चोदना.) नहीं है तो क्यो है ? अवश्य धर्म पालना है। हाँ उन्तको आज्ञाका 


. 'न-पालता वरावर 'अधर्म' हो सकता है। उनकी दृष्टिसे 'कत्तंव्यका पालन करता या ड्यूटी पूरी 
. करना' हीं घर्म है और कुछ नहीं इत्यादि तदनुसारं वे धर्मं ही कर रहे हैं ऐसा उत्तका कहना करना 
: व मानना हैं अस्तु । ' 


जैन न्यायसे उनके विचारों व मान्यताओंका कंथंचित्‌ समन्वय व खंडन अर्थात्‌ एकान्तका: 


» खंडन करके अनेकान्तका मंडन और परस्पर मेत्रीका स्थापन किया जाता है। यथा-- 


पहिली वात यह है कि वस्तु ( पदार्थे ) उत्पाद व्यय ध्रौव्यछूप और द्रव्य गुण पर्यायरूप 


. अनेक धर्म वाली हैं। अतः उसमें अनेक स्वभाव पाये जाते हैं। तदनुसार मालिक या ईइवरकी 


'आंज्ञा मानता भी किसी तरह धर्म है और स्वतंत्र विचार करना न्यायमार्ग पर चलना भी धर्म 


“ है। एक.नीति भी है कि 


“शन्नोरपि गुणा: वाच्यां दोषाः वाच्याः ग्ुरोरथि'! 


.._.. अर्थात्‌ गुणोंका आस्तित््व यदि.अपने शत्रुमें भी हो तो कथन व ग्रहण करना चाहिये और 
दोषोंका कथन या वहिष्कार, गुरूमें हों, तो करना चाहिये यहीं बुद्धिमानी है। वहाँ कोई लज्जा, भय 
या संकोचका काम नहीं है। अन्यथा वह शिष्य ठगाया जाता है। हमेशा परके अनुकरण करनेका 
काम नहीं होना चाहिये किन्तु अपनी बुद्धिसे विवेकसे खूब सोच समझकर ही कार्य करना चाहिये 


तभी कल्याण हो सकता है अन्यथा तंहीं। कारण कि करनीका फल तो करनेवाले शिष्य को ही 


2 0 


मिलेगा, करनेवाले गुरुको नहीं मिलेगा 'जो करता सो भोक्ता' यह न्याय है। वेदवाक्य या वेदके 


. कर्त्ताकी आज्ञा' अल्पज्ञानी व रागी हेषी होनेके कारण अन्यथा व अहितकर भी तो हो सकतो 


। है, जिसके मानने व पालनेसे धर्मं न होकर अधर्म हो सकता है। देखो ! धर्म रक्षा करनेसे होता 
है, हिसा या घात करनेसे नहीं हो सकता, यह यथार्थ बात है। लेकिन कथंचित्‌ दृष्टिसे अर्थात्‌ 
'संयोगीपर्यायमें शुभरागसे धर्म ( पुण्यका बंध ) होता है स्याद्वाददृष्टि या अनेकान्त दष्टिसे विचार 


. किया जाय तो किसी तंरह “उस हिंसाको याने प्राणघातको, अधर्म कह सकते हैं जो. बिना इच्छा या 
वित्ता इरादा किये पिर्फ क्रिया मात्रसे हो गई हो, क्योंकि उससे जीवका स्वभावधातरूप हिसाकाये 


नहीं होता जो खास प्रयोजनरूप है। ऐसी. स्थितिमें व्यवहारनयसे द्रव्यप्राणघात, हो जाने पर 
हिंसा या अधर्म. कहा जायगा और निरचयनयसे 'भावप्राणों' का घात न होनेसे धर्म या अहिसा ही 


._ कहा जायगा, यह न्याय अनेकान्तदृष्टिका है, तब इसको सुत समझकर, एकान्तदृष्टि ( मिथ्यादृष्टि ) 
-. बहुघा छत्रता छोड़कर मित्रता धारण कर सकते हँ--वर व विवाद मिटा सकते हैँ, यह सम्भावना 


- सत्य है। इसमें कुछ किसी नयसे उन्तका पक्ष भी सिद्ध होता है अतएवं वे जेनमतकी मान्यताके 


- कायल हो सकते हैं। यह स्याहाद या अनेकान्तकी विशेषता है। इसी तथ्यको द्रव्याथिकनय 
 (निरचयनय ) से विचार करने पर, लोकमें जीवधात हो जाने पर भी हिंसा या अधर्म नहीं होता, 
. क्योंकि द्रव्य नित्य ( ध्रौव्य ) होनेसे कभी नष्ट ( घातरूप हिसा ) नहीं होती और पर्यायाथिकनय 
. ( व्यवंहारनय ) से संयोगीपर्याय मात्रका विन्ताश ( हिंसा ) होनेसे, हिसाका होता अर्थात्‌ अधर्मका 
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होना कथंचित्‌ कहा जा सकता है इत्यादि मैत्रीका जनक समाधान है विचार किया.जाय । फलत 

द्रव्यप्राणोंक घात होनेको कथंचित्‌ हिसा ( अधर्म ) और शआभावप्राणोंका घात न. होनेसे कथंचित्‌ . 
'अहिसा' ( धर्म ) कहा जा सकता है या वेसा कहना अनुचित नहीं है--संगति व समन्वय बेठ .. 
जाता है। किम्बहुना 


इसी तरह नयविशारद सद्गुरु ( स्थाह्मादी ) दित्य अनित्य आदि-सभी वस्तुगत धर्मोमें . 
संगति बिठाल देते हैं तब विवाद नहीं रहता । लेकिन एकान्तकी 'धारणारूप हठ छोड़ देने पर ही 
कल्याण हो सकता है। उन्को वेदवाक्य ( ईइवरवाणी ) में विवाद या. हठको छोड़ देना पड़ेगा कि 
उसमें जो कहा गया है वह अनुभव प्रमाणसे उचित सिद्ध नहीं होता वह सब राम द्वेंष या अल्प- 
ज्ञानसे कहा गया है। क्योंकि 'जो कर्त्ता सो भोक्ता' यह न्याय है। करे कोई और फल पावे (भोगे) 
कोई ऐसा अन्याय नहीं हैं। अन्यथा लोककी तमाम व्यवस्था विगड़ जायगी--वगावतं या अराज- 
कता फैल जायगी इत्यादि। फलत: अनेक त्तरहके विवादों, मतमतान्तरों, क्रियाकाण्डों, लियों: 
उपायोंसे भरे हुए ( व्याप्त ) इस लोक-सागरमें भूले भ्रटके प्राणियोंको निकलनेका सुमार्ग बतानेवाले 
सदगरु न्‍्यायविशारद अनेकान्ती गुरु ही हो सकते हैं दूसरे नहीं, ऐसा. विश्वास करके उनके बताए. 
हुए मार्ग पर चलना परम कत्तंव्य होना चाहिये। धर्म ( अहिसा:) अधर्म ( हिसा-्रव्यप्राणघात्त 
रूप या भावप्राणघातरूप ) इनमें कभी नहों भूलना चाहिये। शुभरागको या मन्दकषायको धमम- 
कहना भी कथंचित्‌--किसी अपेक्षासे है, उपचारसे है सवंथा नहीं है। कारण कि उस संमय द्रव्य 
प्राणोंका घात नहीं होता--बाह्य क्रिया बन्दप्राय हो जाती है, अतः उस अपेक्षासे वह अहिसा 
धर्मका पालनेवाला कहा जाता है अथवा अशुभ भाव या अशुभ. राग न होनेसे भी वह अहिसक 
कहा जा सकता है। किन्तु उस समय स्वृभावभावका घात ( हिसा ) होनेसे वह कथंचित्‌ हिसक 
या अधर्मी भी कहा जा सकता है यह भेद समझना चाहिए। इस विविध भंग ( भेद ) वाली 
गुत्थीको सुलझाना अनिवायं है किम्बहुना-। शुभराग पुण्य बन्ध ( धर्म ) का कारण होनेसे उपचारसे 
उसको घर्म कहा जाता है यह खुलासा है। 


अन्यमतमें--धमंके स्वरूपमें पूर्वापर विरोध--उन्होंने जीवहिसा और विषेयकषाय पोषणको 
धर्म माना है, जो अधर्म या कुधर्म है | 


देखो ! जहाँ वेदिक मतानुयायिओंने धर्मका स्वरूप-- ...- है 


यथार्थ पशवः स्रष्टाः स्वयमेव स्वयंज्ुवा । 
यज्ञो हि भूत्य सवषां तस्माग्ज्ञ चधोड्वघः ॥ 


इस इलोक द्वारा बतलाया है कि यज्ञ ( पूजा हवन ) के खातिर पशुओंकी हिंसा करना, - 

उन्हें मार डालना, कोई पाप या अधर्म नहीं है किन्तु वह धर्म ही है क्योंकि यज्ञ करनेसे प्राणियोंका - 

परोपकार या कल्याण होता है अर्थात्‌ पुजक ( यज्ञकर्ता ) और यज्ञके काममें आनेवाले पश्षओं - 

: आदि सभीका कल्याण होता है ( सभी. स्वर्गादि वेकुण्ठको जाते हैं) इत्यादि उपदेश वेदकां-- .. 
भगवान्‌ ( ईंइवर ) की वाणीका है ऐसा विश्वास कराया जाता है। वहाँ इसके विरुद्ध. भी धर्मका 


सम्यकचारिनत्र . |... १८९ 


। _ स्वरूप महाभारत जसे वेदांग ( अवयंवरूप ) ग्रन्थमें बतलाया गया है,. जिससे पूर्वापर विरोध 
आंता है और इसीलिएं वह असत्य सिद्ध होता है। 


श्रयतां धमंसवस्व॑ श्रत्वा चेवावधायताम्‌ । 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न' समाचरेत्‌ ॥ --महाभारत 


.. अर्थ--धर्मका निचोड़ या रहस्यभत स्वरूप यह है कि जो पदार्थ या आचरण, अपने खुदके 
लिए रुचिकर. या पसन्द न हो अथवा बुरा या अनिष्ट मालूम पड़े ( अपने अनुभवमें आवे ) वह 
“आचरण या वर्तताव दसरोंके साथ भी नहीं करना- चाहिए। उसका उपयोग न अपने लिए किया 
. जाय'न परके लिए किया जाय ) वस यही 'धर्म' का सच्चा स्वरूप व रहस्य है (सार है ) और कुछ 
. नहीं । इसका प्रयोजन यह है कि 'जिस कार्यके करनेसे अपनी आत्मामें दुःख व संव्लेशता हो तथा 
- उसरे जीवोंकी आंत्मामें भो दुःख व संवलेशता हो, वह कभी “धर्म' नहीं हो सकता किन्तु वह 
_ उल्टा 'अधर्म- हो सकता है। तब हिसा करना धर्म कसा ? जब अपने साथ कोई मारपीट करता 
... है, गाली वगैरह देता है तब अंपनेकी वह्‌॒ पसन्द नहीं आता व दुःख होता है, सुई चुभाता है तब 
' दुःख होता है। ऐसी स्थितिमें दूसरे जीवोंको मार डालमनेमें या उन्हें सतानेमें उन्हें भी दु:ख भय 
अवश्य होगा--प्राण सबको प्यारे हैं, फिर धर्म हुआ या अधर्म ? इसका ठण्डे दिलसे विचार करना 
चाहिये इत्यादि :। इसी त्तरह अन्यत्र कहा गया है कि-- 


आत्मवत्‌ संवभूतेषु यः परश्यात स॒ पण्डित:, ( पण्डित या विवेकी धर्मात्मा ) 


-.... अर्थात्‌ जिसकी “समदुष्टि' पर द्रव्यमें--पर पदार्थमें तीच-ऊंचको या छोटे-बड़े की भावना 
- .( विकल्प या रागद्वेष ) नहीं' रहती वही धर्मात्मा है, सबके साथ एक-सा वर्ताव करनेवाला श्रेष्ठ- 
” - जन है। इसके विपरीत चलने व करनेवाला धर्मात्मा नहीं है वह अधर्मात्मा ( पापिष्ट ) है। जो 
: "करता है वह पाता है, इस न्यायसे वह पापी नरक-निगोदको अवश्य जायगा--कोई दूसरा हाथ 
. न लगायगा, न बचा सकेगा, यह सत्याथ है । अतएव मिथ्या न सोचो, न करो, इसोमें भलाई है। 
बह उपदेश कभी सत्य नहीं है जो गुमराह कर देवे--सुमाग्गंको भुला देवे तथा वह उपदेशक भो 
... 'अस॒त्य वक्ता है जो स्वयं नरक जावे और दूसरों को ( शिष्योंको ) नरक पहुंचावे व उल्टी परम्परा 
... चला देवे इत्यादि समझना चाहिए । 


शिक्षा 


चुघजन पक्षपात तज देखों साँचा धर्म कौन हे जगमें ? 
._ अलख अहिंसक निर्विकार जो साँचा धम वही है जगमें । 
_पञ्च पापसे रहित होयकर आत्मस्वभाव लीन होय उरमें ॥ 
चह ही अजर अमर अविनाशी-पदमें घरता है क्षणसरमें । 

' सबको तज भज एक इसीको तारनतरन शक्ति हैं इसमें ॥ १ ॥ इत्यादि 


अन्यमतावलरूम्बी एकान्तियोंको चयोंका यथार्थज्ञान और उनके संयोजनकी विधि आदिका 
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ज्ञान न होनेसे वे जगत्‌के उद्धारक नहीं हो सकते, चाहे वे लौकिक शक्तिके सबसे बड़े स्वामी क्यों 

हों । लौकिक शक्ति और पारलौकिक शक्तिमें महान्र्‌ अन्तर है। सच्चे धर्मकेज्ञाता और उसके -. 
धारक ऐसे सदगुरु न्यायवान्‌ ही हो सकते हैं जो समदृष्टि हों नयोंके पूर्ण जानकार और कुशलू 
संचालक हों क्योंकि जो स्वयं न भूले हों वे हो अन्य भूले हुओंको चिभूल कर सकते हैँ । ऐसा न्याय 
है। विचार किया जाय | 


गीतामें पण्डितका लक्षण 


हि | 6 + ह 
यस्य स्व समारमस्मा: काससंकट्पवर्जिता: । ह 
ज्ञानाग्निदग्धकर्माणं तमाहुः पण्डितं छुधा:॥  ॥>--अध्याय ४ 


अर्थ--जिस जीवके सारे काम लौकिक और पारलौकिक आकांक्षा विना अर्थात्‌ रुचि या 
कामना व संकल्प ( निदान ) से रहित हों वेगार जैसे हों तथा -ज्ञान ( भेदज्ञान ) रूपी अग्तिके 
द्वारा जो कर्मोका क्षय करनेवाला हो; उसको पण्डित बुद्धिमान छोग कहते हैं। जिसमें उक्त गुण : 
न पाये जावें वह पण्डित कहलानेके योग्य नहीं है यह तात्पये है, अस्तु । । 


सा हिस्‍्थात्‌ सर्वभूतानि! यह वेदवाक्‍्य है 


अर्थात्‌ सम्पूर्ण प्राणियोंका घात ( हिंसा ) नहीं करना चाहिये अर्थात्‌ किसी भी प्राणीको 
हिंसा करनेकी विधि या आज्ञा वेदमें नहीं है । 


जैनसतके अनुसार यज्ञार्थ पश्षवः सरष्टाः आदि इलोककां अर्थ निम्तप्रकार हो सकता है। 


यज्ञाथ पशव: खस्रष्टा: स्वयभेव स्वथंस्रुवा । 
यज्ञों हि भूत्य- सवर्षा तस्माथज्ञ वधोड्वघः ॥ 


अर्थ--स्वयम्भका अर्थ आत्मा है, जो किसोके द्वारा पैदा ( जन्म ) नहीं होता १ यज्ञका अथ्‌ 
पृथक्‌ करना या त्यागना या निकालना होता है । पशुका अर्थ विकारीभाव होता हैं, जो अज्ञानरूप 
या जड़रूप है। भृत्ये का बर्थ कल्याण होता है। वधका अथथ, हिसा होता है और 'अवध' का अर्थ 
अहिंसा होता है। तदनुसार उक्त इलोकका अर्थ ऐसा' समझना चाहिये कि आत्मामें विकारीमाव 
( रागद्वंघादि ) अपने आप ( संयोगी या अशुद्ध पर्यायमें स्वयं ही) अनादिकालसे होते चले आ 
रहे हैं, उपको कोई परनिमित्त उत्पन्न नहीं करता, वे स्वयं अशुद्धोपादानसे प्रकट होते हैं । अतएव 
उनको आत्मामेंसे पृथक्‌ करना या निकालनां . अत्यावश्यक है, तभी जीवोंका कल्याण या उद्धार 


१. जनमतके अनुसार यह रूक्षण विवेकी सम्यम्दृष्टिका है जों संसार शरीर भोगोंसे अरुचि या विरक्ति रखते 
. हुए भोगोपभोगादिका दवाईकी तरह सेवन करता है, उसमें उसको रुचि नहीं रहती । उसके साथ. २... 
ज्ञानवारा व कर्मधचारा ( क्रियाकांड वगैरह ) अविच्छिन्न रूपसे चलती रहती है । अर्थात्‌ सम्यके श्रद्धा - 
ज्ञान नहीं वदलता । ( सच्चा रहता है ) क्रिया चाहे कोई भी करने छगे । सब ज्ञानसे संयकक्‍्त रहती 
हूँ इत्यादि भाव जानना चाहिए | विवेकीका नाम ही .पण्डित हैं, अस्तु । ० 


ता 


संम्येकचारित्न ... बे&१:- 


“हो सकता है अर्थात्‌ विकारी भावोंके हटाए बिना मुक्ति नहीं हो सकती यह नियम है। ऐसी स्थितिमें 
 भावोंका हटाना, हिंसा चंहीं मानी जा सकतो याने उसको वध नहीं कहा जा सकता क्योंकि - 
: स्वभावभावके. आलम्बन लेनेंसे विभावभाव ( विकारीभांव ) कभी रह नहीं सकते--हट जाते हैं ।. 
. जैसे कि उजछाके होनेपर अन्धकार स्वयं मिट जाता है, सफेदीके, आनेपर मै स्वयं: नष्ट हो जाता 
: है यह प्राकृतिक नियम है इत्यादि। 


हि उक्त इलोकका सही अर्थ न समझकर “अजर्यष्टव्यम' की त्तरह मिथ्या अर्थ करके याने : 
. बकरोंको बलि द्वारा पुजन हवन. करता चाहिये, ऐसा मिथ्या प्रचार कर दिया गया है जो बड़ाः 
_ धोखा व अन्याय जीवींके साथ किया गया है; किम्बहुना । 


आंचार्य कहते हैँ जो जीव नयचक्रकी विशेषता याने उसके प्रयोग करनेकी विधि ( संगति 
 समत्वय ) आदिको नहीं जानते--उसके विशारद नहीं है वे हानि उठाते हैं अर्थात्‌ वे स्वयं आत्म- 
_ कल्याण नहीं कर सकते व संसारमें भटकते रहते हैं! और दूसरोंकों भी संसारसागरसे नहीं 
' उबार सकते हैं। ह 
5. -.... ( अतएव नयचक्रका जानना अनिवाय है ) 
: अत्यन्तनिशितधारं दुरासदं जिनवरस्थ नयचक्रम्‌ | 
582 कप रे + «्‌ ४5 6. विंद 
_ खण्डयति धायमाणं मूधानं झटिति दुर्विदः्धानाम्‌ ॥५९॥ 

ह प्र. द 


:. जिनवरका नयसेद चक्रसस घुमा सकत हैं वे गुरुनन । 

': ज्ञानी ध्यानी और अनुभवी विना स्वाथ करते साधन ॥ 

' बिना ज्ञानके अज्ञानीजन करें कदाचित्‌ चक्रचकूमन | 

है सेजधार अरू कठिन पकड़ यह सिरे छेदें अरुू करे पतन ॥५५९॥ 


अथदबा 


: -तेजधार अरु छुधर भी है जिनमतका नयचक्र अपार । 
-. विना ज्ञानके कर देता है संचालकका मस्तक शार ॥ 
. अत: समझ कर उसे चलाते--निज परकी रक्षा करते । 
सदयुरूु ऐसे शरण सहाई चरणाम सस्तक घरत |॥॥०५०॥ - 


... 5 अच्चय अथ--आचार्य कहते हैं कि [ जिनवरस्य नयचक्र अत्यन्तनिशिवधारं दुरासदं अस्ति ] 
'जिनेन्द्रदेवका .यात्रे जेन शासनका नयसमुदाय ( नयप्रकरण या नग्रभेदप्रभेद ) अत्यन्त पेने तेज 
.. वारवाले दुर्धर सुदर्शन चक्रके समान दुधेर हैं अर्थात्‌ उस नयसमुदायका समझना व प्रयोग करना 
. बड़ा कठिन है, स्याद्वादो अनेकान्तविशारद सदगुंस ही उसको अमलमें ला सकता है व लाभ उठा 
'. सकता है अतएव [ दु्विदस्धानों घायमाण्ण सूर्घानं झटिति खंडयति ] अज्ञात्ी मूल जन यदि उस नय- 
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चक्रको विना समझे ही ( ज्ञान हुए बिना हो ) धारण करता है या उसका प्रयोग करता है. वत्ताम॑ 
संचालन करता है तो वह तुरूत ही उसका मस्तक खंडित कर देता है या मौतके. घाट उत्तार 
देता है। अर्थात्‌ रक्षक ही भक्षक हो जाता है, वह अपनी व दूसरोंकी रक्षा नहीं कर सकता, यह. 

तात्पय है ॥| ५५९, ॥॥ ह सर प् 


भावार्थ--गुरुओंने या श्ञास्त्रकारोंने नथोंके द्वारा हो वस्तुस्वरूपकों समझकर शास्त्रोंमें 

वेसा लिखा है। क्योंकि क्षयोपशमज्ञानी खंड २ या अंश २ रूपसे ही वस्तुको समझते हैं अर्ंडरूपसे 

पूर्ण ) नहीं समझ सकते ऐसा नियम है। उसमें भी सम्यर्दृष्टि वेरागी हो यथार्थ समझ सकते हैं-- 

दूसरे नहीं यह तात्पय हैं। इसके सिवाय सम्यग्दष्टि सम्यग्शानी सम्यक्चारित्री होकर भी जबतक... 

आताज्ञानी' नहीं होता भर्थात्‌ निविकल्प समाधिरूप ( रागादि रहित बीतराग ) निश्चय रत्तन्रयको '' 
प्राप्त होनेवाले अपने आत्माका संवेदनरूप ( स्वानुभवरूप ) ज्ञान नहीं होता तबतक उद्धार होना. 

असंभव है। संक्षेपमें सारांश ( निषक्रष ) यह है कि-- 48 


रागद्वेषादि विकार रहित श॒द्ध वीतराग निश्चय रत्नत्रथ स्वरूप ( विशिष्ट ) अपनी आत्मा- 
का संवेदन या स्वानुभव होना, 'भात्मज्ञानका होना कहलाता है, और.कई प्रकारका ज्ञान होना 
आतमज्ञान नहीं है ऐसा समझना चाहिये यह तात्पय॑ है। 


फलत: जो गरु उक्त प्रकारके भात्मज्ञानी नहीं हैं वे न स्वयं संसारसागरसे पार हो सकते 
हैं न दूसरोंको पार छगा सकते हैं किन्तु वे ऐसे हैँ कि-- 


आप छुवबन्ते पांडे अरु ले डूबे यज्मान 


पत्थरकी नावके समान्त हैं कि स्वयं डूब जाती है भौर बेठने वालोंको भी ड्बा देती 
है इत्यादि। ऐसी स्थितिमें जो जीव नय विशारद हों, नयोंके अच्छे ज्ञांता हों एवं उनका प्रयोग 
जहाँ जेसा करने लायक हो वेसा वे करें--भूले नहीं, वे ही सदगुरु हो सकते हैं, काष्ठकी नावके 
समान उन्हें कह सकते हैं। सम्यग्ज्ञानी-अज्ञानी, सुगुरु-कुगुरुमें यही भेद है। फलत: आद्यगरु सर्वज्ञ 
वीतराग देव हैं, जो दिव्यध्वनि द्वारा उपदेश देते हैँ | उत्तरगुरु--गणधर देव हैं, जो दिव्य ध्वनि 





१. भरा आत्मा ज्ञानस्वरूप हूँ या मेरा स्वरूप ज्ञान है, में ज्ञानस्वरूपी हूँ ऐसा अभेदरूपसे गुणगुणीका ज्ञान 
होना, आत्मज्ञान कहलाता है जो मिथ्यादृष्टिको नहीं होता है । वह अपने शुद्ध स्वरूपको नहीं जानता 
कि जानने देखनेवाला सबसे भिन्न में ही हूँ इत्यादि । 

२. संक्षेपमें आत्मज्ञानका अर्थ शुद्ध आत्माका अनुभव होना है, जिसका खुलासा 'आत्मस्वरूपका स्वाद 
आना हैं, साथ-हौ-साथ अपूर्ण सुखकी प्राप्ति होना हैं। अनुभवात्मक आत्मज्ञान उसको कहते हैं जो निराकुछ 
सुखको उत्पन्न करे | अनुभव ( स्वाद ) सुखका जनक होता है ] तथा वह अनुभव, मनके स्थिर होनेसे 
होता हैं। मन स्थिर, विकल्पोंके छूटने पर होता है । विकल्पोंका छटना, रागादि कपायोंके छटने प्र 
होता है, ऐसा कार्यकारण भाव परस्पर है | तद॒क्त॑--- | 

“वस्तु विचारत ध्याव ते, मन पावे विश्वाम रसस्वादत सुख ऊपजे अनुभव ताका नाम 


सैस्येकचारिश्न बढ्३ेः 


:. सुन संमझकर द्वादशांग शास्त्रकी रचना करते है। उत्तरीत्तर गुरु, अन्य आचार्यादिक माने जाते 
हैं जो उस दिव्यध्वॉनि. ( जिनवाणी ) का प्रचार करते हैं। ऐसा क्रम ( गुरुपवंक्रम ) अनादिसे 
: चला आ. रहा है इसको समझना अनिवार्य है। अस्तु, अनेक्रान्तकी सिद्धि नयोंके द्वारा ही होती है । 
: बहू भी निव्वय और व्यवहार व द्रव्याथिक पर्यायाथिक नयोंके ज्ञान द्वारा होती है अतः नय- 
- “विंवरणका जानना जरूरी है॥ ५० ॥। 


उपसंहार कथन 


.. .... नयचक्रको . अच्छी तरह समझनेवालोंका मत है कि हिंसा सवथा पाप, अधर्म॑ एवं हेय 
: ( त्याज्य ) है, कभी किसी हालतमें वह उपादेय और धर्म नहीं हो सकती, यह आचार्य कहते हैं । 


अवृबुध्य  हिस्य-हिंसक-हिंसा-हिंसाफलानि तस्वेन | 
_. नित्यमवगूहमानर्निजशक्त्या त्यज्यतां हिंसा ॥६०॥ 


प्द् 


जो जीवरक्षक 'घस' का सेवक सदा रहता भहो ! 
उसका प्रथम कत्तव्य हैँ कि चारका जानिव वो हों ॥ 
कौन हिंसा हिंस्य क्या है, कौन हिंसक फल जु क्‍या है ? 

उक्त विधिसे चारज्ञाता, अवश ही सब त्यागता है ॥६०॥ 
नयोंका जो ज्ञान रखता, भूछ वह करता नहीं है। 

हीं जिसको ज्ञान ऐसा, पाप करता नित वही है ॥ 


ह : अन्चय अथ--आचार्य कहते हैं कि [ नित्यमवगूहसाने: ] हमेशा जीव रक्षा करनेवाले, धर्म 
_  (अहिंसारूप ) को पालनेवाले, जाननेवाले पुरुषार्थी जोवोंका कत्तंव्य है कि वे [ तच्वेन हिंस्य-हिंसक- 
- '. हिंसा-हिंसाफलानि जवबुध्य ] यथार्थरूपसे (सम्यक प्रकार ) हिंस्थका या मारने योग्य जीव (शिकार) 
. का तथा हिसकका या मारनेवालेका तथा हिसाका या ( जीवघात या प्राणघात्का ) तथा हिसाके 
“  फंलका या हिंसा करनेसे क्या फल या दण्ड मिलता है या क्या हानि होती है ? इन सब बातोको 

ह के अवश्य जान लेवें--उनमें भल व प्रमाद न करे, एंसा करनेसे वहु | निजशक्त्या हिंसा त्यज्यताम्र्‌ ] 
:». पी शक्ति या योग्यताके अनुसार हिंसा जेसे पाप या अधमंको अवश्य ही त्याग देंगे अथवा जाच- 
: » कारको उसे अवश्य हेय जानकर त्याग देना चाहिये ॥| ६० ॥ 


. - -भावार्थे--बिना जाने किसीका त्याग करना या ग्रहण करना व्यर्थ माना जाता है। तद- 
5 २. अहिया)।.. 

: १९... हिसा आदि चार चीजोंका । 

३: जानकार या ज्ञाता । 
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नुसार जवतक हिंसा-हिंस्‍्य-हिसक-हिंसाफछ, इन चार वातोंका वास्तविक ज्ञान न हो जाय तवतक .: 
हिसा या अधमंका त्याग करना और अहिंसा या धर्मका ग्रहण करना कैसे वत्त सकता है, नहीं वन . 
सकता । क्योंकि ज्ञानके वित्ता क्रिया सब वेकार या व्यर्थ होती है, ऐसा ज्ञास्त्रोंमें कहा गया है । 


अथवा दूसरा अर्थ तत्वेन ] निशचयनयसे [ हिंस्थ-हिंसक-हिंसा-हिंसाफलानि अव॑दुध्य 
हिस्य-हिसक-हिसा-हिसाफल इस चार चीजोंकों जानकर [ नित्यमबगृहसाने: ] निरन्तर प्रवृत्ति 
( उद्यम या पुरुषार्थ ) करनेवाले विवेकी जीव [ निजशक्त्या हिंसा त्यज्यताम्‌ | पद व योग्वताके 
अनुसार हिसाका त्याग अवश्य करें या करना चाहिये ॥| ६० ॥ 


निशचय ओर व्यवहारनयसे हिसादि चार बातोंका निर्धार 


(क) निश्चयनयसे (१) 'हिस्थ'/ आत्माका स्वभाव भाव है या ज्ञानदर्शनादि भावशप्ाण हैं। 
उनकी ही हिसा बचाना अनिवायं व हितकारी है। तथा (२) हिसक या घातक विकाराभाव होते 
हैं ( रागादि विकार जोवके स्वभावको घातते हैं नहीं होने देते ) तथा (३) दिसा स्वभावका घात 
होना है, इसे ही जीवधात या प्राणघात्त कहते हैं। वह महाच्‌ पाप या अपराध हैं। तथा (४) हिसा- 
का फल था नतीजा नवीन कर्मोका वन्ध होना और संसारमें रहकर उनका फल भोगता है। यह 
स्वाश्वित चारों भेद हैं । ह 

(ख) व्यवहा रनयकी अपेक्षासे (१) हिस्य, एकेन्द्रियादि परजीव माने जाते हैं । (२) हिसक- 
परजीव होता है जो दूसरे जीवोंको मार डालता है। जँसे हिस्थ, चूहा है भौर हिंसक बिल्ली है 
इत्यादि । (३) हिसा, द्रव्य प्राणोंका घात हो जाना यादे शरीर व इन्द्रियोंका वियोग हो जाना 
हैं। (४) हिसाका फल, नरक निगोद आदिको प्राप्त करना, घोर दुःखोंको भोगना है। यह सब 
पराश्चित काय हैं । 


._. ऐसी स्थितिमे नयोंके ज्ञाता पुरुष पेइ्तर अपनी ओर दृष्टि रखते हैं---अपना हानि-लाभ देखते 
हैं और वेसा आचार-विचार करते हैं, जो वुद्धिमानी है। यही निश्चय दृष्टि है जो हमेशा उपादेय 
है। ऐसे जीव अन्तदंश्ववाले होते हैं, वे ही संसारसे पार होते हैं । 


अन्तदृष्टिका अर्थ--अन्तरात्मा ( सम्यग्दृष्टि )व वोचकी ( मध्यकी ) दष्टिवाले भी होता 
है| भर्थात्‌ वहिरात्मा ओर परमात्माके वीचकी अवस्थावाले चौथे गणस्थानसे लेकर १२वें गण- 
स्थान तकके जीव सविकल्पक होते हूँ इत्यादि उन्हें अन्तर्दृष्ट कहते हैं ऐसा समझना चाहिये। 
अत्तएव उक्त प्रकारके अन्तदुष्टिवाले अच्तरात्मा अपत्ता लक्ष्य संयोगीपर्यायसे छुटनेका ही रखते 
हैं बाहरी लक्ष्य नहीं रखते | यदि कदाचितूं अतिच्छासे वह हो भी जाय तो उससे उन्हें हष॑या 
प्रसन्नता नहीं होती किन्तु दुःख और हेयता ही होती है । वे सोचते हैं कि यद्यपि संयोगीपम्यायमें या 
कषायके साथ योंगोंके रहते समयमें कभी कषायके अनुसार योग हुआ करते हैं ( शरीर आदिकी 





१. उक्त च--हतं ज्ञान क्रियाहीनं, हता चा ज्ञानिनां क्रिया। ४०३ 
वावन्‌ किल्ाांथको दाःखः, पश्यच्नपि च पंगरुर: ॥--राजवात्तिक, अकलूंकदेव | 


सम्यकचारित्र | १५०७ 


2: क्रिया वेसी होतो है ) और कभी योगोंके अनुसार कषायोंकी वृत्ति ( परिणमत्त ) हुआ करती है 
किन्तु कषायोंके अभाव हो जाने पर, शरीरादिकी क्रियासे कषाय-भावोंका अस्तित्व नहीं माना 


| हा - जा सकता, वह शरीरको पारिणामिकी क्रिया मानो जाती है, नेमित्तिकी नहीं, यह भाव है। अस्तु 
... बह सभी बाह्य क्रियाएँ व प्रवृत्तियाँ अरुचिपूर्वक करता है। 


. व्यवहार दृष्टिवाले, हमेशा मुख्य रूपसे परकी ओर ही दृष्टि रखते हैं, अत्तः परजीवोंकी 
रक्षा ( दया-करुणा ) करते हैं और अहिसा धर्मके पालक अपनेको मानते हैं तथा धनादि परद्रव्यों 
का त्याग करते हैं और त्यागी मुनि तपस्व्री निष्परिग्रही अपनेको समझते हैं। संयमादि पालनेसे 
याने रसादिकके या भोजनादिके या इन्द्रियोंके विषयोंके त्याग देनेसे अपनेको संयमी चारित्रधारी 
( श्रमणा-समदृष्टि साध ) समझते हैं इत्यादि सब बहिदृष्टि भूलभरी दृष्टि है जो अन्‍्तमें हेय है 
क्योंकि वह अन्तदंष्टि नहीं है या स्वोन्मुख दृष्टि या शुद्ध वीतरागदष्टि नहीं है, जो 'आत्मानुभव 
रूप है! विना उसके समदष्ट, श्रामण्यपत्ता आदि हो नहीं सकता ऐसा तांत्पयं है और बिना उसके 
. संयम व चारित्र व धर्म व सम भावका होना असंभव है। बस, यही भूतार्थ बोध न होनेसे सारा 
संसार भूछा हुआ है जो इलोक नं० ५ में कहा गया था। तभी तो व्यवहार धर्मको धर्म, पर जीवके 
- घातको हिसा व अधर्म, बाह्य चीजोंके त्यागनेको व्रत या त्याग चरित्र आदि मान रहे हैं जिससे 
कभी कल्थाण या उद्धार होतेवाला नहों है। पराधीनता या परका आश्रय लेना कभी हितकारी 
'नहीं हो सकता, जबतक स्वाश्रय या स्वादलंबन न लिया जाय, स्वतन्त्रता प्राप्त न की जाय, क्योंकि 
वह सम्यर्दृष्टि ही नहीं है इत्यादि सारांश है। 


हू अन्तमें इस इलोकके अनसार हिंसा आदिको समझकर उनका त्याग करना उचित है, तभी 
: धर्म पल सकता है और अधमं त्यागा जा सकता है सबका सार यही है, इस ग्रत्थका यही उद्देश्य 
है किम्बहना ध्यात दिया जाय । संयोगीपर्यायमें एकदृष्टि ( द्रव्य या पर्याय, निर्चय या व्यवहार ) 
नहीं रखना चाहिए--सापेक्षदृष्टि या स्थाद्वाददृष्टि अवश्य रखना चाहिये जबतक अशुद्ध दृष्टि सत्तामें 
 ( मौजूद ) रहे। पहचात्‌ जब बह अपने आप-शुद्ध हो जाती है त्तब उसमें सापेक्षता और निर- 
 पेक्षता का विकल्प ही नहीं रहता सिर्फ एक ज्ञाता दृष्टि ही रह जाती है, जो पारिणामिक भाव या 
द्रव्य दुष्टि है, श्रौव्यरूप है ॥ ६० ॥ 


चोथा अध्याय 
धर्मप्राप्तिकी भूमिका 


अहिंसाधर्मको पालनेके लिये विविध प्रकारकी हिंसाका त्याग करनो वनिवाय॑ है उसका 
क्रमवार त्याग करना बताया जाता है। 


[ अप्टघुलगुण पालन ] 
मध्य मांस क्षौद्रं पंचोदस्थरफलानि यत्नेन । 
हिंसाव्युपरतिकामेमक्तिव्यानि प्रथममेव ॥ ६१ ॥ 


प्च 


न स ए हक 

हिंसात्याग भावना जिसके उसका झुख कत्तेब्य यही-- 

मद्य मांस अरू मधु त्यागना, पंच उदम्बर अहण नहीं ॥ 

ब्रत पालनकी यही भूमिका, व्यवहरनय बतलाती <है। 

निर्चयनयसे मनछुद्धि 'ही--भूमिझुद्धि कहलाती हैं ॥5१॥ 
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आठ वस्तुएं निमित्तकारण--हिंसाकी मानी जातीं। 

अत: उन्हींका त्याग कहा है, दयाधर्म सूचक होतीं ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ हिंसाव्युपरतिकामै: ] जो जीव ( ममक्ष ! हिसा करनेसे . 
विरक्त होते हैं अर्थात्‌ हिसाको त्यागनेकी भावना रखते हैँ, उन्तको [ प्रथममेव यत्नन, मर्थ, मांसं, क्षौद्रं 
पंचोदम्बरफलानि मोक्तव्यानि ] चाहिये कि वे अहिंसा धर्म पालनेके लिये पहिले या प्रारंभमें ही-- 
मदय-मांस-मधु ( क्षौद्र ) का तथा पाँच उदम्बर फलोंको खानेका अवश्य त्याग करें क्योंकि उनके 


खानेमें हिसा अधिक और. छाभ कम होता है और वे जीवनके अनिवाये कारण भी नहीं हैं 
इत्यादि ॥ ६१ ॥ 


१. यहाँ पाँच उदम्बर फलों ( अमर, कठ्मर, वड़, पीपर, पाकर ) का त्याग करना ५ मलगण तथा मदिरा 
मांस, मधु ( शहंद ) का त्याग ३ मूलगुण कुछ ८ मूलगुण वतलाए हैं क्योंकि उक्त आठ वस्तुओंमें बहुत 
जीवराशि रहती हैं वह उन्तके ग्रहण करने ( खाने ) से नष्ट होती है जो हिंसारूप है पाप या दोषरूप है । 
उनका त्याग करना गुणरूप हैँ ऐसा समझना चाहिये । वही ब्नत या धर्मकी नीव है सो प्रत्येक जैत्त श्रावक 


को चाहिये कि उक्त बाठ मूलगुणोंको प्रथम पाछन कर धर्मके अधिकारी ( पात्र ) बनें । इनमें मतकेद 
हैं जो बताया गया हूँ । ल्‍ | 


धमप्राप्तिकी सूसिका .... १०९७ 


हि पावार्थ--अहिंसा धर्म ही ( अन्तरंग बहिरंग हिसाका त्याग ही ) जैन धर्ममें सबसे बड़ा 
- धर्म माना गया है, जिसको वीतराग धर्म या निश्चय धर्म भी कहा जाता है। परन्तु उसको प्राप्त 
करनेके. लिये पहिले भूमिका या नीव बचाई जाती है वह भूमिका पहिले ( व्यवहारसे ) दया मन्द- 
कषायके रूपमें वनाई जाती है। अर्थात्‌ चरणानुयोगकी पद्धतिके आलुम्बनसे शुरू की जाती है, 
. जिसे व्यवहारशुद्धि कहते हैँ । जेसे कड़ी जमा जब कुछ नरम या गीछी होती है तब उसको साफ 
: किया जाता है याने शुद्ध वनाया जाता है। उसी त्तरह तीव्र कषायके कुछ मन्द होने पर ही 
' दयालता या. जीवरक्षारूप धर्म उत्पन्न होता है। अत्त: उसके लिये प्रारंभमें, जिनके बिना भी 
जीवन स्थिर रह सकता हैं और हिसापाप बच सकता है, ऐसी अनावश्यक चीजोंका त्याग करना 

बताया गया है अर्थात्‌ 'एक पन्थ दो काज' होते हैँ। अर्थात्‌ धर्म सधता ( पछता ) है और प्राण- 
रक्षा भी होती है इत्यादि लाभ है इत्यादि । ऐसी स्थितिमें छोकापवादसे बचनेके लिये और धर्मकी 
' प्राप्तिके लिये उक्त अभक्ष्य आठ चीजोंका त्यागना अनिवाय है। अष्टमूलगुणधारी ( पालक ) जीव 
: ही पात्रदानका अधिकारी होता है दूसरा नहीं यह तत्काल विशेषता होती है। 


सामान्य न्यायसे देखा जाय तो ये भा5 मलगण हैं, जो प्रत्येक जेनच गहस्थको भी धारण 
, करने योग्य हैं व धारण करना चाहिये। तभी इनके साथ मूल (प्रारंभ ) विशेषण लगा हुआ 
“है। अगर यथार्थ पूछा जाय तो जिसके मन्तमें या भावोंमें दया या करुणा' का अभाव हो वह 
जैन नहीं है--वह क्रर परिणामी हिंसक अजेन जेंसा हैं अस्तु । यह ध्यानमें रखते हुए 'सदाचार' से 
रहना जरूरो है चाहे व्रती हो, या-अन्नतती हो परन्तु जैन हो। व्यवहारधर्मकी यह नीव है और 
अनादि कालसे संयोगी या मश८ पर्यायमें व्यवहाररूप व॒त्ति जीवकी होती आ रही है जबतक शद्भ 
ल्‍+ दृष्टि न हुई हो। शुद्धदृष्टि ( निश्चयश्रद्धा ) या आंशिक शद्धपर्यायके समय “निश्चय मोक्षमार्गं 

* ही पहिले हुआ करता है' किन्तु जब उसमें ( शुद्धोपयोग या वोतरागतामें ) वह स्थिर नहीं रह 

: पाता अर्थात्‌ उससे विचलित जीव होता है तव व्यवहारधमं ( शुभोपययोग व शुभक्रियाकांड ) में 
. उपयोग ( मत ) को लगाता है, इत्तना ही नहीं वह उपयागका एवं योग ( प्रवृत्ति ) को अदभसे 
« प्रयत्न करके बचाता है यह उस व्यवहार मोक्षमार्गी सम्यग्दृष्टिकों विशेषता हैं। अरुचि करता 
. - रहता है। ह 


आठ सुलगुणोंके भेद 


१. जिनसेनाचार्य--पाँच अण॒व्रतोंकोी पालना, मधु, मांस और यूतका त्याग करना ये आठ 
- मूलगण मानते हैं। ये सिर्फ म्के स्थानमें जुआका त्याग करना बताते हैं यह थोड़ा भेद है। 


२. समस्तमंद्राचार्य--पाँच अणब्रतोंका पाछ्न करना और मद्य मांस मधुका त्याग करना 
आठ मलगण कहते है. 


. ३. अमृतचन्द्राचार्यका तो उपयुक्त मत है हो जो सोमदेव आचायसे मिलता है। सोमदेव 
... भाचाय॑ भी यही मानते हैं । 


१९८ पुरुषाथसिद्धथरपाय 


४. वसुनन्दी आचार्य--सात व्यसनोंका त्याग करना ७ तथा पाँच उदम्बर . फछोंका त्याग 
करना १ कुछ ८ मूलगुण मानते हैं । 


५. पं० आशाधरजी--मद्यमांस मधुका त्याग ३, पाँच उदम्बर फछोंका त्याग १, रात्रि भोजन 
याग १, देवदर्शन करना १, जीवरक्षा करना १, जल छानकर पीना १, कुछ ८ भाठ मूल गुण 
होते हैं। यह बताते हैं । 


नोट--अष्ट मरूगणोंके सम्बन्धमें मतभेद होने पर भी लक्ष्य सबका एक है और वह हिसा- . 
पापसे बचना है। सबसे अधिक पाप रसना इन्द्रिय और स्पर्शन इन्द्रियोंके द्वारा होता है । इन दोनों | 
पर नियंत्रण होना कठिन प्रतीत होता है और ये दो इन्द्रियाँ ही प्रायः सभी जीवोंके पाई जाती हैँ । 
तदनुसार ही आचार्योने पेइतर रसनेन्द्रियके आधारसे हिंसापापकों छुड़ाया है क्योंकि मद्य आदिक 
सब रसनेन्द्रियके ही विषय हैं, जिनमें असंख्याते जीव रहा करते हूँ और उत्तके सेवनसे उन्तका ' 
विघात होना अवश्यंभावी है। फलत: यथाशक्ति उनका त्याग कर देना ही श्रेयस्कर है। अतएवं | 
मलमें उन्हींको लेकर अष्टमलगृण नाम रखा है अस्तु । अष्टमूलगुणोंका पालन दो तरहसे होता है 
( १ ) अतिचार सहित ( २) अतिचार रहित, परल्तु वह योग्यता या पदके मनुसार होता है जो 
आगे बताया जायगा। दयाधर्मको पालनेवाले सब तरहसे विचार करते हैं। समदायरूपसे आंठों 
चोजोंके सेवनसे हिसा होती है यह तो बतछा दिया गया । अब पृथक २ का दोष वबतलाया जाता 
है। खानपानकी शुद्धि करना पहिला कत्तंव्य है ॥॥ ६१ ॥ 


सद्य ( सविरा ) के सेवनसे द्रव्यभाव दोनों हिसाएं होती हैं । 

मद्य॑ मोहयति मनः मोहितचित्तस्तु विस्मरति धर्मम । 

विस्पतधर्मा जीवी. हिंसामविशंकमाचरति ॥| ६२ ॥ 
पद 


सद्यपानके करनेसे जीवोंका मन मूर्छित होता। 
सूछित सन होनेके कारण चह तो धम भूल जाता ॥ 
घमसल होनेके कारण निसय वह हो जाता है। 
पापपुण्यका भेद न करके निंभय हिंसा करता है ॥ ६२ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैँ कि [ मद्चं सनः सोहयति ] मदिराके पीनेसे इन्द्रियाधीन मन - 
या उपयोग ( ज्ञांत ) वेहोश या विवेकरहित पागल जैसा भूच्छित ( अचेत ) हो जाता है। [ठु. 


अचेत या मूच्छित--विवेक रहित । 
न्याय या दया । 

निर्भय--निरंकुश । 

उपयोग या चेतना । 





हद इण ॥० 2७ 


घमप्राप्तिकी भमिका | १०४, 


.. सोहितचित्त: धम विस्मरति ] और म॒च्छित या विवेकहीन जीव, धर्म या कत्तंव्यको भूल जाता है या 
उसको कत्तंव्य अकत्त॑व्यका ज्ञान नहीं रहता तब [ विस्छृतघर्मा जांच: अविशंक हिंसामाचरति ] धर्मको 
- भूल जानेवालां जीव निर्भेय और निरंकुश ( स्वच्छंद ) होकर हिंसापापको करने लगता है, यह 
नतीजा होता है--द्रव्य और भाव दोनों हिसाए' करता है ॥ ६२॥ 


ह भावाथं--परिणाम ( चित्त या भाव ) खराब होनेसे अर्थात्‌ त्तरह २ के कुदिचार (विकल्प ) 
: होनेसे भावहिसा होती है ( स्वभावभाव घाते जाते हैँ ) और उत्तर मदिरा आदि पदार्थोर्में अन- 
: गित्तत ज॑,व होनेसे उनका घात होनेपर द्रव्यहिसा भरपुर होती है तथा बड़े-बड़े लोकनिन्‍्य काम 

वह कर डालता है, जिससे भयंकर दण्ड आदि इसी लोकमें वह पाता हैं लोग उससे घृणा करते 

हँ--द्रव्य नष्ट होता है इत्यादि अनेक हानियाँ होतो हैँ, अतएुव वह सवंथा त्याज्य है। मद्यपायोको 
दुर्दशा इस लोक और परलोक दोनोंमें होतो है, वह छोकमें मार खाता है, उसके जहाँ-तहा गिर 
 पड़नेसे हाथ-पाँव शिर घायल हा जाते हैं, अशुचि स्थानमें वेहोश पड़ा रहता है, कुत्ते भी पेशाव 

' क्र देते हूँ वह मुर्दा जेसा पड़ा-पड़ा सब सहन करता है इत्यादि सजा मिलती है तथा परलोकमें 

'खोटा बन्ध होनेके कारण असह्य नरकादिके दुःख भोगना पड़ते हैं, इत्यादि बुराइयाँ बतलाई 
जाती हैं अस्तु। मदिरा पीने वालोंका स्वास्थ्य भी बिगड़ जाता है। दमा, खाँसी होते हैँ उनके फेफड़े 
खराब हो जाते हूँ और हार्ट फेल भी हो जाता है इत्यादि हानि होती है अतः हेय है ॥ ६२॥ 


. आगे पुनः द्रव्पहिसा ओर भावहिसा दोनों मदिरापानसे होती हैं यह बतलाते हैं 
. 2 मर 5 ४ ८२८. 
: रंसजानां. च॑ बहूनां जीवानां योनिरिष्यते मब्स्‌। 
संद्यं भजतां तेपां हिंसा संजायतेअ्वश्यस ॥३६३॥ 
अभिमानभयजुगुप्ता. हास्यारतिशोककामकोपादाः । 
हिसाया। पर्याया। सर्वेडंषि च सरकसन्निहिताः ॥६४॥ 
| पच्च 


रसमें पेंदा होने बाके जोबोंकी चह योनि हैे। 
सदिरा पीने बालॉसे तब हिंसा उनकी होतो है ॥ 





१. हमेशा तरल या गीलछे रहनेसे उसमें उत्पन्त होनेवाले सम्मूच्छल जीव । मदिराकी उत्पत्ति अनेक तरहंके 
. फलफूल वीज आदिको बहुत समय तक सड़ाने-गलानेसे होती है, जिसमें असंख्याते जीव उत्पन्त होते हें 

: «वे हमेशा उत्पन्न होते रहते । अतः उन्हें 'रसज' याने रससे उत्पन्न होनेवाले कहा जाता है। 

२. खान या उत्पत्ति स्थान । 


३. मदिराके तिकट सम्बन्धी याने उसीके समान स्वभ्ाववाले रिश्तेदार इत्यर्थ: | 


5 ्‌ > 
$०० पुरुपाथसिद्धचुपाय॑ 


बद्दी द्रव्य हिंसा है जिसमें, द्रव्यप्राण घाते जातें। 

अत: त्याग उसका बतलाया, धरमंपालने के नाते वइश॥ 
अमिसानादिक जे भाव बिकारी वे भी उससे होते हं-। 

उनसे सी हिंसा होती है भावप्राण नश-जाते हैं ॥ 
हिंसाकी पर्याय विक्रारीमाव, सदा साने जाते। 

उनसे सुधवुध नष्ट होत हैं, अंचेत दशा दोनों करते ॥६४॥ 


अच्चय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ चामच्य रसजानां बहुनां जीवर्ना योनिः इष्यते ] पुन: ( फिर 
तरलता या गोलापन ( रसरूप ) से हमेशा उत्पन्न होनेवाले जीवोंकी योनिरूप ( उत्पत्ति स्थान ) 
वह मदिरा है अर्थात्‌ असंख्याते तरस जीव उसमें सदेव उत्पन्न होते रहते हूँ तव [ मध्च भजतां तेपां 
अवश्य हिसा संजायते ] उस मद्यका पान करने वालोंके उन. जोबोंका चात होनेसे हिसा पाप अवश्य 
ही होता है अर्थात्‌ उनके द्रव्यहिसा सदेव हुआ करती है ऐसा समझना चाहिये ॥६३॥ 


इसी तरह 
[व] और [ सरकसबन्वििहिताः अभिसानभयजुमुप्लाहास्यारतिशोककासकोपाद्या: हिंसायाः पर्याया 
सर्व5पि भबन्ति ] मदिराके ही समान स्वभाव या कार्यवाले अर्थात्‌ अचेतता उत्पन्त करनेवाले 
( होशहवास विगाड़नेवाले विवेक रहित वनानेवाले ) अहंकार, ( घमण्ड गयव॑ ) भय, (शंका ) 
घणा, (ग्लानि-हेष ) हँसी, अप्रीति, शोक, विषयसेवनकी इच्छा, क्रोध आदि विकारीभाव भी 
मदिरापान् करनेवालों के होते हैं जो कि हिसाके ही पर्यायवाची शब्द या नाम हैं कारण कि वे भी 
जीवके स्वभावोंकोी घातते हैँ, नहीं होने देते यह भाव है। तब दोनोंका समान स्वभाव या कार्य 
होनेसे दोनों निकट सम्बन्धी हुँ ऐस्ता समझदा चाहिये अथवा उनका परस्पर निमित्त-नैमित्तिक 
सम्बन्ध है यह विर्वास करना चाहिये | मदिरा निमित्तकारण है और विकारीमभाव (अभिमानादि) 
नेमित्तिक हैं ऐसा खुलासा है। इनसे भाव हिंसा होती है यह भेद है। परन्तु दोन्तों त्याज्य ( हेय ) 
हैं ॥६४॥ 


भावाथं-हिसाए तो दोनों ( द्रव्य व भाव ) बुरी हैं, अधर्म रूप हैं अत: उनका सम्पर्क या 
संयोग छोड़ना अनिवायं है, परन्तु उनका छूटना क्रमसे होता है। संयोगी पर्यायमें सभीका संयोग 
एक साथ नहीं छूटता । ऐसो स्थितिमें पेश्तर लोकाचारके अनुसार बाह्द द्रव्यहिसाका त्याग तो 
योग्वतानुसार करना ही चाहियें ( इसीमें पाँचों पापोंका त्याग शामिल रहता है )। उसी द्रव्य 
हिसाको बचानेके लिये वाहिर मदिरादिकका त्याग कराया जाता है। द्रव्यहिसाके विषयमें पं० 
आश्याधरजी अपने ग्रन्थ सागारधर्मामृतमें छिखते हैँ कि-- 


यदेकविन्दी: प्रचरन्ति जीवाइचेत्तत्‌ ब्रिकोकीसपि पूरयन्ति 


# 5 का क | | आदअ र्‌ 
*यद्टिकक्‍्ल़वाइचेसमुंच लोक यस्यस्ति तत्कश्यंसचश्यमस्थेत्‌ ॥६४॥ --साग्रार ० 


१, सेवक। 
२. मदिरा। 


धमप्राधिकी ममिकां ३७०. 


ु अंथं--जिस मदिराकी, एक बंदमें रहनेवाले छोटे २ असंख्याते जीव यदि परेवाके बराबर 

हांकर उड़ें तो त्तीन छोकमें न समावें इतनी -बड़ी संख्या ( राशि ) उन्तकी है, उसके पीनेवाले 
. उन सबका घात कर देते हैँ । -अतएवं उस असंख्यात जीवोंके आधार ( योनि ) भूत मदिराको, जो 
' दोनों छोकों अर्थात्‌ -इसभव-प्रभव या पर्यायोंको विगाड़ -देता है, अवश्य हो त्याग देना चाहिये । 
- उसका छता भी वर्जनीय है फिर सेवन करनेकी तो बात ही क्या है ? वह वस्तु हमेशा वर्जनीय है 
इस्रोलिये अष्टमूलगुणोंमें उसको प्रथम स्थान दिया गया है किम्बहुना | मदिरा पीनेवालेका 
मानसिक संतुलन नष्ट हो जाता है अत: वह कभी आत्मघात भो कर बेठता है और वेकाब हो 


.. जाता है। 


विशेषार्थ--यत्यपि संयोगीपर्यायमें जीव मदिरादि या. अन्नादि परद्रव्यका. सेवन करता है जो 
उपचार या व्यवहारकां कथन है । असलंमें निश्वयसे देखा जाय तो जीव चेतनद्रव्य है, .उसकी 
खुराक जड़ मदिरा, अन्न आदि परद्रव्य नहीं हो सकती किन्तु जीवकी खुराक उसका स्वभाव है 
. जिससे वह हमेशा जीता रहता है। हाँ, उस जीवका ज्ञाचगुण-संयोगीपम्यायमें पराधीन या इन्द्रिया- 
. घीचे है और इन्द्रियाएँ जड़ पौदगलिक हैं। सो जब उत्तके साथ जड़ मदिरा आदिका संयोग होता 
- है.तव उनमें विकार उत्पन्त होता है, जिससे उनकी सहायतासे होने वाला ज्ञान भी विक्ृत्त 
. ( अन्यथा ) हो -जता है, तब ज्यों-का-त्यों ( सही ) वह नहीं जानता--भूल जाता है। अतएबं उस 
मंदिरा आदि विक्ृत परद्रव्यका भी संयोग सम्बन्ध छोड़नेका उपदेश दिया जाता है, क्योंकि वह 
. लिमित्त कारण है, उससे परिणामोंमें विकार होता है--रागादिक कषायभाव प्रकट होनेमें मदद 
मिलती है, जिससे उस जीवकी ( मद्यपायीकी ) स्वयं हिसा होती है, स्वभाव भावोंका घात होता 
है तथा मद्यादिमें रहने वाले अनन्त जीवोंकी हिसा होती है अतएव दोत्तों हिसाओं ( भाव व द्रव्य ) 

- से बचनेके लिये मद्यादिका छोड़ना जरूरी है ऐसा खुलासा समझना. चाहिये अस्तु, तभी धर्मका 
पालन हो सकता है अर्थात्‌ हिसाके छटठनेसे व अहिंसा के होनेसे ही धर्मात्मा बन सकता है 





.. . इति॥ ६४॥ 
२, सांसके खाने ( भक्षण करने ) से भी (हिसा होती है यह बताते हैं 
. न बिना ग्राणविवातात्‌ मांसस्योत्पत्तिरिष्यते यस्मात्‌ । 
. . सांस भजतस्तस्मात्‌ असरत्यनिवारिता हिंसा॥ ६५ ॥ 
पद्य 
जीवघातके घिना न होती मांस वस्तुकी उत्पत्ती । 
 क्तः मांसके खानेवालोंसे हिंसा वरवस होती ॥ 
१५ : उत्पन्न होती है। 


: २. अनिवार्य-वरवस, अवश्यंभावी । 
र्‌द्‌ 


> रु सम 
१०४६ पुरुषाथसिद्धदु 


बदनामी भी होत जगतमें घृणार्ष्ट उनपर रहती । 
क्ररदृष्टि उनकी रहती है, नहीं दया क्षणभर रहती! ॥| ६७ ॥ 


बच 


पापवंध भी होत निरंतर दुखी सदा वे रहते हैं। 
पापवीज दुःखोंका जानें हिंसामें जो रमते हं ॥ 


!+ 
४ के 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ थस्मात्‌ प्रागविधातात्‌ बिना मांसस्य उत्पत्तिः न इष्यत्ते ] 
जव कि विना जीवोंके मारे ( घाते ) मांसकी उत्पत्ति नहीं होतो या हो सकठो है ऐसा नियम है।. 
[ तस्मात्‌ सांस भजतः हिंसा अनिवारिता प्सरति ] तब मांसके खाने वालोंके हिसाका होना अनिवार्य : 
है अर्थात्‌ हिसा अवश्य २ होती है ॥ ६५ ॥। 


भावार्थ--हिसापाप सब पापोंमें प्रधान या मूल है, उसीके सव भेद हैँ यह पहिले कहा जा 
चुका है। परन्तु वह हिसा दो तरह॒की होती है अर्थात्‌ एक स्वाश्वित ( आन्माक्े भावप्राणोंका 
धात होनेसे ) दूसरी पराश्चित अर्थात्‌ अन्य जीवोंक्ा घात होनेसे । ऐसी स्थितिप्रें मांस सम्बन्धी 
हिसा पराश्चित हिंसा समझना चाहिये क्योंकि मांसकी उत्पत्ति, अन्य-बसजीवोंके मारनेसे ( शिका- 
रसे ) होती है--उन्का शरीरपिंड ही तो मांस कहलाता है अतएवं जब मांसभोजी जीव उसका 
सेवन करते हैँ तव तदाश्चित असंख्याते जीवोंका घात ( हिसा ) निरन्तर होता रहता है तथा मांस- 
भोजी महान्‌ क्ररस्वभाव वाले निर्दयी तामस प्रकृतिके हुआ करते हूँ उनके हृदयमें दयाका संचार 
या दयाकी भावना ( घारा ) बिलकुल नहीं रहती इत्यादि फलस्वरूप उस हिसासे वे खोटा ( कुंगति 
आदि ) कर्मबंध करते हैं और उसके उदय आने पर वे महान्‌ दुःख भोगते हैं और उस समय राग- 
हंष या इ्ट अनिष्टकूप विकल्प या भाव होनेसे नवीन- बंध होता है इस तरह दुःख और वंचकी 
पश्यृंखला अनन्त काल तक चालू रहती है इसलिये मांस आदिके सेवन करनेसे होने वाला पाप, 
वंधका मल कारण सिद्ध होता है ऐसा समझकर विवेकी जीव उसका त्याग ही कर देते हैं । 

विशेषार्थ--प्रकृति या नामकर्मकी रचनाके अनुसार प्रायः जीवोंकी आक्ृति और खुराक 
भिन्‍त २ प्रकारकी देखनेमें आती है। मनुष्यजातिकी आक्ृति स्वभावत: नरम व शान्त रहती है 
अतएव उसकी खुराक ( आहार ) भी साधारण--सादो (अन्त खानेकी ) होती हैं उनकी खुराक 
मांस नहीं है अन्त है। मांसका खाना दातवोंका है, मातवोंका नहों है। थरूचर पश्चञओं ( गाय 
भेंस आदि ) का आहार घास-पत्ता है। नखवाले पशुओं ( सिहादि ) का आहार क्ररस्वभाव वाले -: 
होने से, मांस है। पक्षियों ( चभचरों ) का आहार, फल पुष्पादि है। तब उक्त प्राकृतिक निय्रमको 
उल्लंघन कर मांस खाने वाला मनुष्य महान्‌ अपराधी सिद्ध होता है और उसे परभवमें या कभी २ 
इसी भवमें कठोर सजा मिलती है। ह 


मांस कितना अशुचि पदार्थ है, जिसके देखने मात्रसे घृणा उत्पन्न होतो है, दुर्गन्चि आती है, 
मक्खियाँ भिनकती हैं, खानेवाले दुष्ट क्र परिणामी होते हैं। अतएवं किसी भी अवस्थामें वह 
खाने योग्य वस्तु नहीं है, अस्तु । इसीका और खुलासा भागे प्रइनोत्तरके रूपमें किया जाता है ॥ ६५॥। - 


१. धारा चहीं चलती । 


घमप्राप्तिकी ममिका ह । २०३ 


यहाँ कोई मांसभक्षी तक करता है कि यदि किसी जीवको मारकर खाया जाय तो वह 
मांसभक्षी व हिंसापाप करने वाछा-माना जा सकता है किन्तु अपने आप ( आयु पूर्ण होने पर 


मर जानेवाले पशओंका- कलेवर ( मांस ) खानेसे न हिसा होती है न मांस खानेका दोष लगता है 
( न लगना चाहिये ॥ 


आँचाय इसका उत्तर देते हैं । 

- यदपि किल भवति मांस स्वयमेंव सतस्य मेहिपवृषभादे! | 
तंत्रापि . भवतिं हिंसा तदाश्रितनिगोतनिर्मथनात्‌ ॥ ६६ ॥ 
आमास्व॑पि पक्वास्वपि 'विपेच्यमानासु मांसपेशीषु । 

 सातस्येनोत्पादस्तज्जातीयानां... निगोतानाम्‌ ॥ ६७ ॥ 


पद्च हु 
ह सैंस गाय आदिक पशुओंका मांस मर गये भी होता । 
उसके. खानेसे होती है हिंसा जब घर्षण होता ॥ ६६ ॥ 
कच्ची पक्की और पक रही दशा तीन बिध हीती है। 
तीनोंमें ही उत्पति होती---जीवराशि वह मरती है ॥ ६७ ॥ 
सम्सूच्छेत है नाम उन्हींका नाम निमोत घराते हैं । 
डनका जन्मसरण नित होता-छव्ध्यपर्याप्तक होते हैं ॥ 


| अन्वय अर्थ--आचायें . कहते हैं कि [ किरू स्वयसेव मख्ृतस्य महिषबृषभादे: यत्‌ सांस 

-भवति ] जो गाय, भेंस आदि पशु स्वयं आयुके पूर्ण हो जाने पर मर जाते हैं उनसे जो होता है वह 

भी निरचयसे मांस ही कहलाता है और | तत्रापि हिंसा भवति ] उसके सेवन करने ( खाने ) से भी 
. हिंसा अवश्य होती है क्योंकि [ वदाथ्नितनिगोतनिमथनात्‌ ] उस मांसके आधारभत जो सम्मच्छंत 

: "( निगोत ) जीव रहते है अर्थात्‌ उसमें उत्पन्न होते हैं, वे घर्षण करनेसे या चबानेसे या स्पर्शादि 
करनेसे अवश्य ही मर जाते हैं, तब हिसा बराबर होतो है, यह सम्भव है ॥ ६६ ॥। 


संम्मृच्छंन जीव । 

, धषंण या ससऊन या दवाउरा। 
:. कच्चा या गीला ( आार्द )। 

. सूखा ( चमड़ारूप )। 

. अधपका-चुराया जा रहा । 

« सांसकी डली ( टुकड़ा ) 

« उसी जातिके भेंस, गाय वगैरह । 


« गोत्र वाले, याने उसी कुलू-गोत्र वाले जीव । अथवा सम्मूर्च्छन जीव | 


,. ६५४ & .#6 ज९- ०- ४ /० ४०, 


२०४ ै पुरुषाथसिंद्धयुपाय 
तथा 
[ अपि जामासु वा पक्‍्वासु वा विपच्यसानास मांसपेकश्षीपु ]- और-माँसकी डछों चाहे कच्ची 
( गीलो या आद्ं तत्काछकी ) हो या पकी सूखो हो या अधपकी ( कुछ गीली कुछ सूखी ) हो 
उसमें [ सातत्येन तज्जातीयानां निगोतानां उत्पादः भवति ] निरन्तर उसी जातिके ( जिस जातिका 


मांस हो ) सम्मूच्छेत ( लव्ध्यपर्याप्तक ) जीव उत्पन्न होते रहते हैं अतः मांसके या चमड़ाके भी . 
उपयोग ( सेवत ) करनेसे, उनका घांत ( हिसा ) होना अनिवाय है || ६७॥ 


भावाय--मांसपिड, चाहे स्वयं मरे हुए जानवरका हो या मारे गये जानवरका हो अथवा 
चाहे वह गीला हो या सूखा हो या अधसूं खा हो, उसमें हर समय उसी जातिके सम्मूच्छन च्रसजीव- 
लव्ध्यपर्याप्तक उत्पन्न होते हैं, अतः जो प्राणी (लोग ) उसका सेवन. या उपयोग करते हैं वे 
असंख्याते जीवोंका घात (हिंसा ) वरावर करते हैं, जिसका फल उनको भयंकर दुःखोंके रूपमें. 
भोगनेको मिलता है ऐसा समझना चाहिये एवं उसका उपयोग करता छोड़ देना चाहिये यही 
मनुष्यता है, विवेकशीलता है, किम्बहुता । चमड़ेकी चीजोंका उपयोग करना भी इसीलिये वर्जनीय 
है, क्योंकि उसमें उत्पन्न होने वाले जीवोंकी हिसा स्पशसे, रगड़से, कुचने-पिचनेसे अवश्य होती है । 


सारांश यह है कि 'मांस' यह एक शरीरगत धातु है, जो कि रक्तसे उत्पन्न होती है अर्थात्‌ 
पहिले शरीरमें जानेवाले पदार्थ खलरूप परिणत होतें हैं, पश्चात्‌ वे ही खलरूप ( खरीरूप ) पदाथे 
रसरूप ( पानीकी तरह तरल ) परिणत होते हैं। उसके बाद वह रसभाग, रक्तरूप ( खूनरूप ) 
परिणत होता है। फिर वही रक्त, मांसरूप ( पिड वकड़ा ) परिणत होता है। फिर मांससे चर्वी 
उत्पन्न होती है। चर्वीसि ( मेदासे ) हड्डी वतती है। उस हड्डीसे मज्जा ( छोटे चसाजार ) होती 
है और मज्जासे वीर्य उत्पन्न होता हैं तथा फलस्वरूप वीयंसे सन्‍्तान उत्पन्त होती है।. इस प्रकार 
प्रक्रिया) है । 


तोट--इनमें विशेषता यह है कि जबतक ये धातुएँ गरम ( उष्ण ) रहतो हैं तबतक उनमें 
जीव उत्पन्न नहीं होते वे प्रासुक याने जीव रहित होती हैं और जब वे ठंडी हो जातो हैं तब उनमें 
जीवराशि उत्पन्न हो जाती है ऐसा जानना । 


फिर मरे हुए व मारे हुए जीवोंके मांसमें भेद करना मूढ़ता ( भज्ञानता ) है--दोनों तरहके 
मांसपिंडमें कोई भेद नहीं होता, दोनों त्याज्य हैं, दोनोंमें जीवराशि उत्पन्न होती है.व मरती है 
अतएव मांस सदेव वर्जनीय है । 


यहाँ पर हिसाके प्रकरणमें मुख्यतया द्र॒व्यहिसाका कथन किया गया है जो छोक प्रसिद्ध है | 
परन्तु उसके साथ २ भावहिसाका कथन भी सिद्ध हो जाता है क्योंकि बिना कषायभावोंके (भाव 


न 


१. उवते च--- 
रसाद्रक्‍क्त ततो मांस, मांसान्मेद: प्रवर्त्ततें 
मेदतो5स्थि ततो मज्जं, मज्जाच्छुक्रं ततः प्रजा: ॥ चंरकतग] 


धमप्राप्तिकी भूमिका २०७ 


हिंसारूप ) द्रव्यहिसा बहुधा नहीं होती, भावहिंसापृर्वक्र द्रव्यहिंसा होती है यह नियम है। उसको ही 
संकल्पी द्रव्यहिसा कहा जाता है। तथा खानेका राग होना व खाकर रागका होना सभी भावहिसा 
. रुप है अस्तु]। एछा॥।..... 
। | अन्तिस निष्कर्ष. 
आम्मा वा पका था खादात य; सपशात वा पराशतपंशा | 
स निहन्ति. सततनिचित॑ पिंड बहुजीवकोीटीनाम ।। ६८ ॥| 
पा .« पते - ; 
गीली सूखी अधसूखी भी मांस डली जो होती है। 
उसमें जीवराशि वह होती खानेसे वह मरती है ॥ 
पाप बड़ा हलसास होता--धस अहिसासे हाता ॥ 


० # 5 


इतना नहा चवंक [जस है---जन्म अखारथ बह खोतता ॥ ६८ ॥ 


पट अच्चय अथ--आचांय कहते हैँ कि [| यः जामां वा पकवां वा पिशितपेशी खाद॒ति वा स्पृश॒ति ] 
.. जो जीव गीले या सूखे मांसकी डलो (टुकड़ा ) को भी खाता है या छता भी है [ स बहुनीव- 
. . फीटीनां सवतनिचिंतं. पिंड निहन्ति ] वह बहुत कालसे संचित हुए ( एकत्रित ) अनंते जीवोंके पिंड 

.. समुदाय-राश्षि.) को नष्ट कर देता है अर्थात्‌ उनकी हिसा कर देता है, यह पाप उसे रूगता है। 


: . अतएवं उसका त्यांग ही विवेकी जीवोंको कर देना चाहिये अन्यथा उन्तकी जिन्दगी बेकार समझना 


चाहिये, यह तात्पय है ॥-६८ ॥॥ 


ह भावाथं---हिंसापपके बराबर कोई अधर्म नहीं है और भहिंसाके बराबर कोई धर्म नहीं 
. है ।-इतत्तां विवेक जिस मनुष्यको न हो वह मनुष्य नहीं है पशुके समान है या नरपशु है, और ' 
उसकी जिन्दगी बेकार है। ऐसी स्थितिमें हिसाका आरंभ ( कार्य ) बहुधा छोड़ हो देता चाहिये। 

_. -यदि.वह सर्वथा त्याग नहीं कर सकता हो अर्थात्‌ कारोबारी या उद्योगी-गृहस्थ. व्यवसाथी हो त्तो 
“ उसे भी बने: ( थोड़ा २ ) त्याग करता ही चाहिये यह क्रम है क्योंकि बिना पापारंभके त्यागे उद्धार 
नहीं हो सकता 4 'खानेके सम्बन्धसे साक्षात्‌ मांस या अंडे वगैरहका त्याग तो आरंभी गहस्थके 
भी होना चाहिये। वह तो भनुष्यका आहार है ही नहीं--वह प्रकृति विरुद्ध है किम्बहुना ॥ ६८ ॥ 





» मांसकी डली-टकड़ा ) 

« 'चिरकालके संचित । 

. करोड़ों-अनन्ते जीवोंका समुदाय माँस है । 
» व्यर्थ-निष्फुल | 


२०६ “सुरुषार्थसिद्धयुुपाय - 
३. आगे मधु ( शहद )के सेवनमें हिसाका होना वतछाते हैं। - 


सधुशकलमपि ग्रायो मधुकरहिंसात्मकी भवति छोके। - 
भजति मधु मृढ्धीको यः स भवति हिंसकोउत्यन्तम्‌ ॥5 


पच्य 
मधछुका एक विन्दु भी.वनता मधुमक्खीकी हिंसासे। 
- अत: उसे जो -सेवन करते मुढ़ न वचते हिंसासे ॥ 
सा-मूल मधू भी होता, अरु मक्खीका डउगलन है 
ऐसा अशुच पदाथ नहिं, घोर अरुचि कूड़ाघर हैं ॥5६५९%॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ छोके प्रायः मधुशकलमपि सधुकरहिंसात्मको भत्रति ] प्रायः 
लोकमें या देखनेमें ऐसा आता है कि मधुकी एक बूंद भी मधुमक्खियोंकी हिंसा ( घात )से ही तैयार 
होती है अतंएवं [ ०: मूढ्धीकः मधु भजति ] जो. मूढवुद्धि ( अज्ञानी ) जीव मघुका सेवन करता 
है ( मधु खाता है ) [स अत्यन्त हिंलको भवत्ति] वह महान्र हिसक या हिंसाका करनेवाला 
होता है ॥६९॥। 


... भावा््थ--मषुकी उत्पत्ति मधुमक्खियोंके अंडोसे या उनके- उगालरू ( जूठंन )से होती है । 
कारण कि जब मधुमविखयाँ उड़-उड़ करके तमाम फूलों. ( पुष्पों ) और रसीले पदार्थोपर जाती हैं 
तब वहाँसे उनका रस- मेहमें भरकर लाती हैँ तथा अपने उछत्तेमें उड़ेलती है वहाँपर वह रस एकत्रित 
होता है, जिसमें असंख्याते जोव अंडों द्वारा या वेसे ही सम्मूच्छेत उत्पन्न होते रहते हैं। ऐसी 
स्थितिमें जो उस मधको खाते हैं वे उन जीवोंका घात होनेसे हिसक व महापाएी बन जाते हैं। 
अतएवं जब उसके बिना खाये भी जीवन निर्वाह .हो सकता है तब उक्त प्रकारके अशुचि ( कड़ा- 
घर समान .) और घृणाकारक पदार्थकी नहीं खाया जाय तो बेहतर हो !. वह खाना एक प्रकारका 
शोक है--विवेकशून्यंता है। विषय कषायोंका पोषण करना है जो महान अपराध है, पापबंधका 
कारण है, घोर दु:खोंकां वीज है, छोकमें निन्‍्दाकांरक है--सदाचारतामें कलंक या वट्टा है। इसके 
सिवाय वह परिणामोंमें क्ररता ( तामसंभाव ) लछानेवाला है बड़े-बड़े अनर्थ करानेवाला है इत्यादि--. - 
अतः उसे छोड़ देना ही हितकर है उसका त्यागनेवाला ही अहिसक या धर्मात्मा बन संकता है 
किम्बहुना ॥६९०॥ 


१. विन्दु ) 

२. मधुमक्खी । 

३. उगालू-जूठन । 

४. कूड़ाघर या पिंड 


धर्मप्राप्तिकी भूमिका. डर १०७ 
 भ्धके विषयसें तर्क -और :उसका ससाधान किया जाता है | | 


_स्वयमेव विगलितं यो गृहीयाद्या छेलेन मंधुगोंलात्‌ । 
_ तत्रापि -भवति हिंसा. तदाश्रितप्राणिनां घातातू ॥७०॥ 
्््््ि | | ४ ह॒ दी प्र ट्रु 7 + 
: *« मधुंमक्खीके -छत्तेसे जो दूँद डपकती खाते हैं। . 
,.. क्षथवा. छलसे :भाग जलाकर “ मक्खी मार भगाते हैं ॥ 


दोनोंमें हिंसा होती है. स्वयं गिरे या गिरवाये । 
उसके आश्रित रहनेवाले जीव मरें जो खाजाये ॥७०॥ 


.._ 'अन्वय अर्थ--आचार्य- उस तकवालेको समझाते हैं कि भाई [ यः स्वयमेव विगलितं सु 
'शुह्लीयात्‌ ] जो प्राणी मधमक्खीके छत्तासे स्वयं .-टपकी हुई -बूँदको भी ग्रहण करेगा [ वा छलेन 
. 'मधुगोछात्‌ विगलितं गृह्ीयात्‌ |] अथवा छल .कपटसे छत्ताको.गिराकर या जछाकर प्राप्त हुई मधु को 
: ग्रहण करेगा. ( खायगा.) [-ततन्नापि तदाश्नितप्राणिनां घावात्‌ हिंसा सद॒ति ] उस दशामें सी, उस मधुमें 
. या छत्तेमें रहनेवाले जीवोंकी हिसा अंवश्य होगी व उसे हिसाका पाप लगेगा हो। अतएव तके- 

.. बालेका यह तके ठीक नहीं है कि स्वयं टपके हुए मधुके खानेमें हिसा नहीं हो राकती इत्यादि ॥७०॥ 


, » भ्ावाये--जो पदार्थ, जीवोंकी उत्पत्तिका आयतन:;( आधार निमित्त या योत्ति ) हो, वह 
'पदार्थ कभी जीवोंसे रहित ( खाली -) नहीं हो सकता; .किन्तु उसमें सदेव असंख्याते जीव उत्पन्न 
 'होते व मरते रहते.हैं। ऐसी स्थितिमें. मच्य-मांस-मधु; ये तीनों पदार्थ, अनंते जीवोंका घर हैं ऐसा 
समझना चाहिये अतएवं जो इनको खाता है, स्पर्श करता है या अन्य उपयोगमें लाता है उसके 
.हिसा अवश्य होती है. अर्थात्‌ वह हिसक बराबर होता है, चाहे वे पदार्थ स्वयं उपजें या उपजाये 
'जावें, उनके स्तैमाल करनेसे हिसा वेंच नहीं सकती यह नियम है । तब व्यथ ही तक या विकल्प 
उठाकर अनथेका पोषण करता उचित नहीं कहा जा सकता, वह लोकनिद्य और महाचु अपराधी 
सिद्ध होता है। उच्चकुली व सदाचारी विवेकी जीव, कभी नीच कर्म नहीं करते | वे सदा अपनी 
कुलसर्यादाका ख्याल रखते हैं चाहे उन्तपर कितन्ती भी आपत्तियाँ आजाबें। लोकमें प्रतिष्ठाका 
-कारण उच्च आचार विचार ही होतां है, उससे जीवको बड़ी प्रसन्नता व खुशी होती है तथा शुभा- 
-ख्रव भी होता है, पुण्यकों बंध होता है और उसके उदयसे सांसारिक विभूति व सुख प्राप्त होता है । 
अतः अच्छे कार्य करना चाहिये। चार्वाक ( नास्तिक )का रिंद्धान्तं ठीक नहीं मात्रा गया है वह 

हेय और निन्दनीय है। उसका . सिद्धान्त खाना पीना मौज जड़ाना है' उसके माननेवाले, धर्मंपर 
विश्वास नहीं करते । वे परलोकको भी नहीं मानते अतएवं निर्भय और स्वच्छन्द हो सब कुछ खाते 


'.. १, भूखे रहनेपर भी देखो नहीं सिंह तृण खाता है । ४ 8, 2.३ ५ 
विपतिकाल्‍ूमें भी कुलीनजन नीच कर्म नहिं करता है ॥ नीतिवाक्य . “2 कत 


३०८ : - पुरुषाथसिद्धयपाय 


पीते हैं। उत्तका यह मत है कि खानेके लिये जीा-है--विष॒यादि सेव करना ही जीवनका उद्देइ्य 
है, जो गलत है। किन्तु विवेकी बुद्धिमानोंका सिद्धान्त “जीनेके लिये खाना' ठीक है गलत नहीं 
है ॥७०॥ 


आगे ब्रती-त्यागी ( अहिसापालक ) पुरुष सद्यादिकों घिनावने व हानिकारक 
व अक्षक्षष मानकर उनका त्याग करते हैं, यह बताया जाता हें । 


मधु मद्यं नवनोत॑ पिशितं च महाविकृतयस्ता। | 
बल्म्यन्ते न बतिना तदूवर्णाः . जन्तवस्तत्र ॥७१॥ 
पद्म... ह 
 मद्य मांस अरू मधु नेन ये चार पदारथ ऐसे हैं। 
जिनमें जीव हमेशा: रहते अतः ब्रती नहिं खाते हैँ ॥ ' 
हैं अभद्ष्य ने बुरे दिखंत हैं, ओर अनेक रोग करते | 
दोनों लोक विगार “करत हैं, अरु हिंसा कारक होते ॥७१॥। [ ह 
अन्चय अर्थ--आंचार्य कहते हैं कि [ म॒छुं मंद नवनीतं पिशितं च महाविक्ृतयः ] मधु-मदिरां- 
नैनू-मांस ये चार चीजें महान्‌ विकार ( रोगादि ) और घृणा कारक हैं। अतएव [ ता: ब्रतिना न 
बल्भ्यन्ते ] उन अशुच और रोगोत्पादंक विड्रूप चारों चीजोंको ब्रतीपुरूष॑ अंर्थात्‌ विवेकी अष्टमूल- 
गुणधारी जीव नहीं खाते ( संत्पुरुष " कुलीन मनुष्य उत्तका रोवेन नहीं करते ) कारण कि [ तत्न 
तद्वर्णा: जन्तवः सन्ति ] उन उक्त चार चीजोंमें उसी जाति ( गोत्र )के. बहुतसे संम्मूच्छन' जीव 


रहा करते हैं, सो उनके खानेसे उन सबका घात होता है--हिंसा पाप लगता है, प्रतिज्ञा भंग 
होती है ॥७१॥ े 


भावाथ-त्रतधारंण करना और उसकी रक्षा कंरना बड़ा कठिन कार्य है, बड़ा विचार और . 
आचार ( संयम ) करंना पड़ता है तब कहीं व्रत पता है। और उसके लिये भूमिका ( पात्रता ) 
बनानी पड़ती है। वह भूमिका उक्त मद्यादि चार चीजोंके त्याग करनेसे तैयार होती है, इतना ही 
नहीं, साथमें ओर भी त्याग करना पड़ता है जो आगे सब बताया जानेवाला है किन्तु सवका मूल 
यही है, इसलिये इनपर अधिक जोर दिया गया है। रसनेन्द्रियके वशीभूत होकर जीव अन्धे जैसे 
विवेकहीन हो जाते हैं भक्ष्य अभक्ष्य कुछ नहीं देखते | अतएवं रसना इन्द्रीको वशमें करनेके लिये 
अथांतू उसपर अंकुश लगानेके लिये ( इन्द्रिय संयम पालनेके लिये ) उपयंक्त चीजोंका त्याग करना 
अनिवाय है। शोकसे या रागादिककी प्रवलूतासे जीव भ्रष्टाचारकी ओर तेजीसे बढ़ते जा रहे हैं-- 
धर्माचारकी ओर विरलोंका- ध्यान जाता है अतएव आचार्यप्रवरने श्रावकों ( सद्गृहस्थों ) को 
१. सतत या सदंखन । ह 


२. विवेकीजन-सत्पुरुष । 
३. बुरे दिखनेवाले घृुणाकारक ? .. . 


| न.  धंसप्रांप्िकी भूमिका ह २०९ 
समझानेके लिये पुज्य श्रीसमन्तभद्राचार्यकी कृति 'र॒त्नकरंड श्रावकाचार' की तरह इस. पुरुषार्थ सिद्धि 
- भ्रन्थ ( क्ृति ) के द्वारा श्रावकोंको पर्याप्त सावधान किया है--धर्ममें लगाया है, अधमं छुड़ाया है 
ऐसा महान्‌ उपकार किया है, जो निरपेक्ष होनेसे शभोपयोगका कार्य उचित ही है। उन्होंने शुद्धो 
पयोगकी रक्षाके लिये यह प्रयास किया है, जो परोपकारमें शामिल है शुभोपयोगी' साधु ( मुनि ) 
आचार्य अपने पदके अनुसार भक्तिवात्सल्य- आदि कार्य कर सकते हैं ऐसी आगमकी आाज्ञा है 
परन्तु उन सबका लक्ष्य शुद्धोपयोगकी प्राप्ति होना अवश्य चाहिये किम्बहुना। शुद्धोपयोगकी रक्षा 
. अर्थात्‌ अशुद्ध निश्चयनयसे शुद्धोंपयोग अथवा नामान्तरसे शुभोपयोगमें उपयोग लगाने ( रमाने ) 
. के लिये और अशुभ उपयोगंसे चित्त ( उपयोग ) को हटानेके लिये ऐसा उपयोगी कार्य ( ग्रन्थरचना 
' आदि ) किया है, जो बीचका आलम्बन है लेकिन उसको भी लक्ष्यमें हेय मानते रहे हैं ( बंधका 
कारण होनेसे उससे भी अरुचि करते रहे होंगे अत: पुण्यवंध भी हेय है )। इस प्रकार ब्रती विवेकी 
- अपना कंत्त॑व्य साधक अवस्थामें पालते हैं यह विशेषता है लक्ष्य सबका हिसासे बचकर अहिंसा 
... व्रत्को पालनेका ही रहता है ॥७१॥ 


त्रस जीवोंकी योनिरूप पाँच उदम्बर फलोंके खानेसें भी हिसा होती हे 
अतएव वे भी अभक्ष्य हैं, यह बतलाया जाता है। 


: योनिरुदम्बरयुग्म॑ प्लक्षन्यग्रोधपिप्पछफलानि | 
त्रसजीवानां तस्मात्तेपां तद्भक्षणे हिंसा ॥७२॥ 
पत्च 


ऊमर कठऊमर अरु पाकर बर पीपर थे फल हैं पाँच । 

. अ्रसजीवोंका घर हैं पाँचों खानेसें हिंसा है साँच ॥ 

. अतः सुधीजन नहिं खाते हैं असक्ष्य हिंसामय पहिचान । 
हिंसासे बचनेके खातिर जीम' र्गास छगादे ध्यान ॥७२॥। 


अन्चय अर्थ---आचाय॑ कहते हैं कि उद॒म्बरयुग्मं प्लक्षन्यप्रोधपिष्पछफलानि त्रसजीवानां योनिः ] 

ऊमर कदूमर ये दो तथा पाकर बर पीपर कुल ५ त्रसजीवोंकी योनि या घर (आयतन) हूँ [ वस्मात्‌ 

तद्सक्षणे तेषां हिंसा भवति ] इसलिये उनके खानेमें उनके आश्चित चसजीवोंकी हिंसा अवश्य होती 
है या होना संभव है । फंलत: उन्हें नहीं खाना चाहिये ( त्याग कर दिया जाय ) ॥ ७२॥ 


भावांर्थ--जिस तरह मद्यमांसमधु और नवनीत हिसाके आयत्तन होनेसे त्याज्य ( हेय ) हैं, 
. उसी तरह ऊमर कठमर आदि पाँच उदम्बर फल भी त्रसजीबोंका आयतन ( योतनिभत ) होनेसे 
- 'अभक्ष्य हैं, खाने योग्य नहीं हैं, उन्हें छोड़ देना चाहिये. क्योंकि फल या लाभ थोड़ा और हानि 
( पाप ) अधिक होती है। अत्तएुव ये अनुपसेग्य और तुच्छफल जेसे हैं। अतः: विवेकी पापभीरु 
लोग इनका सेवन कभी नहीं करते--इनमें उड़ते हुए असंख्याते जीव दृष्टिगोचर होते हैं--जो न - 
 खानेसे बच जाते हैं अर्थात्‌ मरते नहीं हैं, उनको रक्षा होती है। यह सब रसनेन्द्रियका वशीकरण 
। २७ 


र्‌ ५ 
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और कपायोंका नियंत्रण है, जो इन्द्रियसंयममें घामिल है। संघबगी जीव हो सफल माना जाता: 
है किम्बहुना । 


आगे पाँच फलोंके सम्बन्धमें तर्क और उसका समाधान किया जाता हूँ । 
( किसी भी रूपमें ये भक्ष्य नहीं हैं ) 


मल. #प [#> [#व 


यानि तु पुनर्भवेयु) काछोच्छिन्नत्नसाणि शुप्काणि | 
भजतस्तान्यपि हिंसा विशिष्टरागादिरूपा स्थात्‌ ॥७१॥ 


प्य 


सूखे पाँच उद्म्बरफलके खानेसे हिंसा होती। 
काझ बीत जाने पर उनमें पुनः जीवराशि होती ॥ 
ओर तीचर रुचिके कारण हाँ भावरूप हिंसा होती। 
दोनों हिंसानोंके कारण--पंचफली न सद्षय होती ॥०३॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि यह तर्क या आशंका नहीं करना चाहिये कि जो पाँच 
उदम्बरफल बहुत समयके सूखे हूँ, उनके खानेमें हिंसा नहीं होती। किन्तु [ याने पुनः कालोड्छिन्त- 
त्रसाणि भवेयु: ] जो फल बहुत समय तक सूखनेके बाद चसजीव रहित हो जाते हैं [ तान्यपि सजत: 
-विशिष्टरागादिरूपा हिंसा स्थाव्‌ ] उनके खानेमें भी अत्यन्त राग होनेसे भावहिंसा अवश्य ( अनिवार्य ) 
होती है तथा प्रति समय योनिभूत होनेसे उनमें सयें २ जीव उत्पन्न होते रहते हैँ उनका घात होनेसे 
द्र्यहिंसा भी हुए विन्ा नहीं रहती अतः वे सर्वथा वर्जनीय हैं ॥७३॥ 


भाार्थ-पूर्ण अहिसक, तभी कोई जीव होता है जब कि वह द्रव्य और भाव दोनों तरहकी 
हिसाओंका त्याग कर देवे, लेकिन दोनों तरहकी हिसाओंका त्याग करता सरल नहीं है कठिन है । 
जबतक जीव संयोगीपर्यायमें रहता है तवतक एक-च-एक हिंसा होती रहती है वर्यमोंकि प्रवृत्तिमार्गमें 
( आरंभ दक्षामें ) प्रायः सभी कार्य करने पड़ते हैं। जैसे खाना-कमाना-चलूसा-फिरना व्यवस्था 
करना-करवाना आदि २, उन सबमें छोकमें व्याप्त ( भरे हुए ) सुक्ष्म व स्थूल जीवोंकी हिसा 
( प्राणघात ) होती ही है। तथा कपायोंके अनुसार कभी अन्य जीवोंके मारनेका इरादा भी होता 
है और कभी नहीं होता । इसो तरह दुःख देने व-सुख देनेका भी इरादा होता है और तदनुसार 
शारीरिक वाचनिक क्रिया भी जीव करते हैं। तदनुसार उनको पापपुण्यक्रा बंध होनेसे उदयके 
समय दुःखसुख भोगनेमें आते हैं । तरह २ की दशाएँ भोगनी पड़ती हैँ | अतएव बुद्धिपुर्वक योग्यता- 
नुसार द्रव्यहिसा व भावहिसाका त्याग करना ही चाहिये अर्थात्‌ अधिक न राग द्वेष करना चाहिये 
त अनापसनाप ( यद्दातद्वा ) व्यर्थ ( निष्प्रयोजन ) प्रवृत्तिया आरंभ ही करता चाहिये तभी कल्याण 
हो सकता है अन्यथा नहीं । विषय-कषायोंकों घटाना व हठात्ता विवेकीका कत्तेव्य है। तब स्वार्थ- 
वश तरह २ के विकल्प व तक॑ करना अनुचित है किम्बहुना |... 


धंसप्राप्तिकी भूमिका | २१६ 
गेठ--जों जीव अधिक रागद्वेष ( तीत्र कषाय ) वश अपने विषयकषाय पोषणके लिये 
पेब्तरसे ही संचित चीजें सुखाकर उपयोगमें ( खानेमें ) छाते हैं उनके भावहिसा बराबर होती है 
याने बिना उनके खाये भी परिणामोंमें राग शुरू जबसे होता है तभीसे भावप्राणों (ज्ञानादि गुणों ) 
का घात होने लगता है । वार २ उस त्तरफ उपयोग जाता है, चिन्ता व विकल्प होते हैं। अत: वह 
है तो अपराध, परन्तु यदि भक्ष्य पदार्थोंके बारेमें और अशवयानुष्ठानके समय वैसा अरुचिपूर्वक 
किया जाय तो वह जायज व कम अपराध है, जो गृहस्थों ( श्वावकों ) से बच नहों सकता 
( असंभव है )। ऐसी स्थितिमें जो पंदार्थ अभक्ष्य हें उनमें यह न्याय लछाग नहीं हो सकता कारण 
'कि उन्तका खात्ता तो शौक व अत्यासक्ति है--तीत्र कषाय है, जिससे महाबंध होता है, अधिक सजा 
मिलती है। शाकभाजी सचित्त पदार्थोंकों सुखा करके या चुरो करके ( अग्नि पर पका करके ) 
' खाने वाले जीव, सचित्तत्यागी, इन्द्रियसंयमी हैँ, असंयमी नहीं है वे ऐसा कर सकते हैं-. 
उनका तीज्र राग नहीं है मन्द है, क्योंकि वे भक्ष्यपदार्थ हैं। किन्तु जो पदार्थ सवंथा अभक्ष्य हैं 
, किन्तु तीज राग होनेके कारण सुखाकर पकाकर उन्हें भक्ष्य यां अचित्त करता या बनाना चाहते 
हैं वें ऐसी खटपटी क्यों करते हैं जो अनर्थरूप है। वे पदार्थ कभी भक्ष्य या शुद्ध हो ही नहीं सकते 
क्षतः उनके लिये प्रयास करना व्यर्थ है--निषिद्ध है, अस्तु ॥ ७३ ॥ 


ह आचाय॑ बिथिलताको दूरकर श्रावकोंको मूलगृणोंके पालनेमें सत्क या सावधान करते 
. हैं कि विना अष्टमूलगुण पाले तुम धर्म उपदेशके पात्र नहीं हो सकते । 


ह नोट-- पेहतर प्रारंभमें इलोक नं० ८ में निश्चय व्यवहारको समझने पर ही देशनाकी 
. पात्रता बतलाई थी यह ढुवारा है। आचार्य इस प्रकार समय-समय पर सम्यर्दर्शनादिके विषयमें 
_ सावधान करते जाते हैं ऐसा समझना ) 


4 है, 5 ४5 
अष्टावनिष्टदुस्तरदुरितायतनान्यमूनि परिवज्य | ्े 
 जिनधर्मदेशनाया। भवन्ति पात्राणि शुद्धधिय। ॥७४॥ 
जा औ पच्च 
मद्यादि आठों बस्तुएँ अप्रिय तथा दुलस्य हैं। 
अरू पापकारक. जानकर तजना उन्हें कत्तेव्य है ॥ 


. जिसका हृदय नहिं झुछ हो वह जैन बन सकता नहीं । 
अरु देंशनाका पात्र भी किस भांति हो सकता कहीं ? ॥७४॥) 


अच्चय अर्थ--भाचाये कहते हैं कि [ असूनि जष्टी अनिष्टदुस्तरदुस्तियतनानि परिवज्य ] 
पूवेरमें कही मद्यादि आठ बस्तुएँ अप्रिय अहितकारक दुर्लभ और महात्र्‌ पापोंका ( हिसाका ) घर 


१. पापोंका घर । | 
. ?,' प्रशइतत सूचक--नहीं हो सकता । न्‍ 


मा 
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हैं, अतएव उन्का त्याग करदेने पर ही [ झुछुघियः जिनघसदेशनाया; पात्राणि भवन्ति | निर्मल _ 
चित्त होते हुए ( अशुद्धता त्यागते हुए ) भव्यजीव जिनवाणी या जिनधर्मका उपदेश सुननेके अधि-. 
कारी ( पात्र-योग्यतासम्पन्न ) होते हैं, अन्यथा नहीं, यह नियम है ॥७४॥ ' 67. 25 


भावार्थ--जवतक हृदयकी कलुषता ( अशुद्धता या विकारपरिणति--पापकी वासना ) 
नहीं निकल जाती अर्थात्‌ हृदय ( उपयोग ) शुद्ध नहीं हो जाता तबतक न धर्मका उपदेश सुना . 
जा सकता है त सुनमेकी रुचि ही उत्पन्न हो सकती है, क्योंकि योगोंकी क्रिया संयोगी पर्यायमें 
बहुधा कषायके अनुसार हुआ करती है भर्थातु जेसा कषायका उदय हो वेसे ही भाव व बाह्य 
क्रियाका प्रवर्तत भी होते हैं तदतुसार यदि मनमें खोटा विचार हो ( दुवु द्वि हो ) तो हमेशा 
उसकी ही ओर उपयोग जायगा, कभी अच्छा उपयोग न होगा--भात्मकल्याणकी भावना न होगी 
न धर्मका उपदेश सुतेगा, न धर्मका कार्य करेगा तर उसकी धारणा होगी ( हृदयपर असर न होगा ) 
कारण कि साफ वस्त्रपर ही रंग चढ़ता है और वहुत समय तक स्थायी रहता है, यह नियम है। 
ऐसी स्थितिमें पहिले हृदय स्वच्छ ( निर्मल ) होना चाहिये आर्थात्‌: मिथ्यात्व कषाएँ छूटना | 
चाहिये, यह सारांश है । धर्मं घारण करनेके लिये अधर्म या पाप करना बंद कर देना चाहिये--वह्‌ 
अनिवायं है अस्तु। ० 

उत्सग व अपवादका स्पष्टीकरण व समन्वय . 


जेन शासनमें अनेक पारिभाषिक या सांकेतिक छब्द ऐसे हैं जो अपनी-खास विशेषता रखते 
हैँ वे अन्यत्र नहीं पाये जाये जाते हैं, तथा उनकी संगति भी - सभीके साथ नहीं वेठती--तब विना 
समझे लोग भूल भटक जाते हैं अर्थंका अनर्थ॑ कर बेंठते हैं, विवाद या विसंगति हो जाती है | यद्यपि 
विवादको दूर करने या मिटानेके लिये स्थादाद या अनेकान्त' न्याय वतलाया गया है तथापि 
जब तक उसका रहस्य हृदयंगम न हो ( अनुभवमें ने आवे ) व अपेक्षा न बतलाई जावे ( मुह मिल . 
रहे ), तवतक संत्तोषजनक समाधान नहीं हो सकता। ऐसी स्थितिमें कुछ संकेतोका परस्पर समन्वय 
करना उचित जान पड़ता है अस्तु | को 


जेनागममें सर्वोत्कष्ट मोक्ष पदार्थ,को प्राप्त करनेके दो मार्ग (उपाय) बतलाये गये हैं (१) 
नि३च्यमार्ग, (२) व्यवहार्मा्ग । इन्हींके स्थान ( एवज ) में (१) उत्सगंमागें (२) ऋपवादमाग | 
अथवा (१) वीतरागमार्ग (२) सरागमार्ग । अथवा (१) निवृत्तिमार्ग, (२) प्रवृत्तिमागं, ऐसे पर्याय 
वाची नाम ( वाचक ) बतलाए गये हैं, परन्तु उच्त सबका वाच्य ( अर्थ ) एक ही है, उसमें भेद: 
नहीं है अर्थात्‌ शब्दभेद है परन्तु अर्थभेद नहीं है इत्यादि | | का 

तदचुसार यहाँ पर धर्मके प्रकरणमें दो भेद किये गये हैं (१) सकलूधम॑ या सकलब्रत, अर्थात्‌ 

( का उत्सगंधर्म [ पूर्ण अहिसाधर्म या पृण्णनिवृत्तिरुप वीतेरागधर्म और (२) अपवादधम ( अपूर्ण. 

7 या कुछ निवृत्तिरप व कुछ प्रवृत्तिर॒प ससगधर्म ) मुख्यतया उत्सगंघमंथारी मन्नि 
अनयार । होते हूं मरु ' 5 नोके के ही 

र ) हीते हूँ और मुख्यतया अपवादधर्मंघारी श्रावक ( सागार ) होते हैँ यह समन्वय है। 


फलत: निरचयमोक्षमार्ग वीतरागतारूप यां निवृत्तिरूप है तथा व्यवहारमोक्षमार्ग सरागतारूप 


घमप्रापिकी भमिका २१३ 


ही ' यो प्रवृत्तिऱूप है ऐसा समझना चाहिये। तभो तो यहाँपर यह कहा गया है कि जो छोग (श्रावक) 
पूर्ण अहिसाब्त या धर्मं धारण नहीं कर सकते, कारण कि उनके भोग व उपभोगके साधन (्यापार- 
.. क्षषि आदि) मौजूद रहते हैं, जिनमें खासकर स्थावर ( एकेन्द्री ) जीवोंकी हिसा होती है, उसका 


.. त्याग करना अशक्‍्य व असंभव है। उनको त्रसहिसा ( द्वीन्द्रियादिका घात ) का त्याग तो यथाशक्ति 


. :करनों ही चाहिये अथवा जो अप्रयोजनभूत स्थावर हैं उतका भी त्याग करना चाहिये, क्योंकि प्रयो 
 जनभत्तका ) त्याग नहीं किया जा सकता। ऐसा करना यद्यपि अपवाद मार्ग है ( पूर्णवीतरागता- 
- झूप या पूर्णपअहिंसारूप बनाम पूर्णनिवृत्तिरूप या निदचयरुप नहीं है ) तथापि एकदेशरूप याने कुछ 


: .. सरागरूप कुछ विरागरूप, कुंछ प्रवृत्तिकप कुछ निवृत्तिरूप होनेसे वह एकदेशत्रत या धर्मको पालने 


: बाला अणज्रती या अहिसाधर्मी माना जायगा और उसका जीवन मोक्षमार्गी (कथ्थंचित्‌) होने 
. - सफल होगा किम्बहुता | सर्वथा धर्म रहित जीवन निरथंक है ऐसा समझता ॥ ७४ | 


पॉँचवों अध्याय 
आचाय॑ धर्मका सामान्य स्वरूप ( उत्सगं ) और उसका विशेष ( अपवाद है 
हैँ एवं उसके पालनेका आदेश देते हँं-- ह 
धर्ममहिंसारूप॑ संश्रृण्वन्तोडपि ये परित्यक्तुम।.... 
७ पृ हिं 4 ; 
स्थावराहसामसहास्रसाहसा तप झश्वन्तु | ।७७॥ हा मो 


स्वरूप बतलाते 


पच्च 
उत्तमधम अहिंसामय है यह सुन जो. नहिं कर पाते । 
ऐसे प्राणी भी अनेक हैं थावरतजी न हो पाते ॥ 
उनके लिये मार्ग है दूजा;. 'त्रसहिंसा' का त्याग करें । _ 
एकदेश या स्वदेश हिंसाकों त्याग 'सुधम घरें॥ ' 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ ये भहिंसारूपं धर्म संश्यप्वन्तोडपि स्थावरहिंसां परित्यक्त- 
मसहाः ] जो जीव, धमंका स्वरूप अहिसामय है अहिंसा परमो धर्म:” यह मूलवाक्य है ( सूत्ररूप ) 
जिसका अर्थ यह है कि 'अहिसा' ही उत्तम धर्मं माना गया है ( सर्वज्ञदेवने कहा है.) शेष हिंसा- 
मयधमं, धर्म नहीं है किन्तु अधम हैँ। ऐसे उत्तम धर्मके सच्चे स्वरूप (लक्षण )को सुनकर भी स्थावर- 
कायकी हिसाको नहीं त्याग सकते ( प्रतिदिन वर्त्तावमें आनेसे ) [ ते अपि त्सहिंसां मुश्चन्तु ] वे भी 
त्रसकायकी हिसाका त्याग तो अवश्य करें, अर्थात्‌ उनको च्रसहिसाका त्याग यथाश्क्ति करना ही 
चाहिये और धर्मंधारण करके एकदेश या आंशिक धर्मात्मा (अहिंसा अणुन्नत्ती) बनना चाहिये ॥छपा। 


भावार्थ--निरचयसे सर्वोत्तम धर्मं संसारमें 'भहिसारूप' है ( पूर्णवीतरागतारूप है ) उसीसे 
आत्माका कल्याण (उद्धार ) होता है, कारण कि वह वीतरागतारूप अहिसाधम, आत्माका स्वभाव 
है । इसके विपरीत हिसा या बलि करनेका भाव अधर्म है आत्माका विकारी भाव या विभाव है : «) 
अतः उससे आत्माका कल्याण न हुआ है न होना संभव है। अतएवं धम्मका सर्वोत्तम स्वरूप. 
अहिसा ही है, उसीको अपनाना चाहिये। इसे विषयमें .खांसकर धर्मका एक अपवादं ( विद्येष ) . 
रूप भी वतलाया गया है, वह यह कि वास्तवमें सभी जीव एक-सी शक्ति या योग्यतावाले- नहीं. - 
होते | इसलिये जो व्यक्ति ( जीव ) गृहस्थाश्रममें हैं ( सरागी परिय्रही हैं ) वे इकदम पृर्ण'हिसाका 
त्याग नहीं कर सकते ( हिंसा चस व स्थावरके भेदसे दो तरहकी होती है ) कारण कि उनके भोग 
उपभोगके साधन व्यापार आरंभ भादि होनेसे दिनरात्रि पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वन्तस्पति इन पाँच: ... 


१. असमर्था: | 


'अहिंसाणुप्रंत ३१७ 


स्थांवर एकेन्द्री जीवोंका विधात ( हिंसा ) पद-पदपर होता रहता है, वे उनका त्याग ( बचाव ) 
-. कर ही नहीं पाते, असंभव है। इसलिये वे अहिसाधर्भी केसे बत सकते हैं ? इसके समाधानमें उनके 


. : लिये अपवादरूप धर्मकों पालनेका उपदेश दिया गया है कि तुम यदि अशवय होनेके कारण स्थावर 
.._ हिसाका त्यागः नहीं कर सकते तो 'त्रसहिसाका त्याग' यथाशक्ति अवश्य-अवश्य करके एकदेश (सिर्फ 


त्रसहिसाके त्यागी ) धर्मात्मा तो वनो ही अर्थात्‌ अहिसा धर्मके एकदेश पालनेवाले एकदेश धर्मा 
धारी ( अणुव्रती ) बनकर अपना जीवन सफल करो और जब शक्ति और योग्यता बढ़ जाय तब 
/.  त्रस व स्थावर दोनों प्रकारकी हिसाको त्यागकर स्वदेश हिसाको त्यागनेवाले पूर्ण त्यागनेवाले पूर्ण 
- * अहिसाकती धर्मात्मा ( महाव्ती ) बन जाना एवं ज़ीवनको सफल करना, परच्तु बिलकुल हिसाका 


त्याग न कर सदैव हिंसक व अधर्मी बने रहना, यह कत्तंव्य व आदेश नहीं है। इस प्रकार धर्मंके 


दो भेद ( उत्सर्ग व अपवाद ) बतलाये अर्थात्‌ पूर्णहिंसाका त्यागता ( त्रस-स्थावर सबका त्यागना ) 
. - उत्सर्ग रूप है ( महाव्रत है ) और त्रसका ही त्याग करता अपवाद मार्ग है ( अणुब्रत है ) इत्यादि 
“ भेद समझना चाहिये। लेकिन एकदेशत्यागीका लक्ष्य सर्वदेश त्यागका हमेशा रहना, चाहिये तभी 
- वह मुमुक्षु धर्मात्मा कहा जा सकता है अन्यथा नहीं। जैनशासनमें एकान्तदृष्टि नहीं रहती, अनेकांत- 
. : दृष्टि रहती है किम्बहुना । संयोगीपर्यायमें रहते हुए एकदेश ( अप्रयोजनभूत ) हिसाका त्याग करना 
हा! अहिसाणुब्नत' कहलाता है यह भाव है । 
_.... - जसपर्याय व खासकर संज्ञी पंचेन्द्रिय मनुष्य पर्याय पाकर भी जो उसको सप्तव्यसन या हिसा 
... आदि कुकर्मोमें पड़कर व्यर्थ खो देते हैं, अपने दुलंभ मनुष्य जीवनकी कीमत या आदर नहीं करते, 
: हमेशा विषयोंके मतमाने सेवनमें ही मस्त रहते हैं वे नर पशु हैं ( मनुष्यके रूपमें पशु समान हैं ) 
: - उस्तका उद्धार कदापि नहीं हो सकता । मनुष्यका करत्त॑व्य इतना ऊँचा है कि जो अन्यपर्यायोंमें हो 
. नहीं सकता, अत: उसको पूरा करना चाहिये तभी मनुष्य पर्यायके पानेकी साथंकता है। वह कर्त्तव्य 
 अहिसाधर्म या. वीतरागतारूप धर्मके द्वारा कर्मोका क्षयकरके मोक्षको प्राप्त करना है। सो वह 
. * सिवाय मनुष्यपर्यायके अन्यपर्यायोंमें होता असंभव है। खान्ता-पीचा, विषय सेवन्त करना आदि तो 
- सभी पर्यायोंमें होता है, परच्तु कमक्षयका होता सिर्फ मनुष्यपर्यायमें ही होता है। ऐसा समझकर 
_  अहिसाधर्मकों पालनेके लिये मिथ्यात्व, विषयकषायोंका त्यागना, मद्यादि हिसामथ चीजोंका त्यागना 
__अनिवायं है इत्यादि ।.उत्तमसुखकी प्राप्ति इसीसे हो सकतो है व होता है, जिसकी चाह इस जीवको 
. हमेशा रहती है अस्तु। पूर्ण अहिंसाक्नत ( धर्म )के पालनेसे ही कृतक्ृत्य सिद्धदग्ञा प्राप्त होती है अतः 
..... उसको यथासंभव क्रमसे पूरा करता हो चाहिये । ु 
... *« भोद+-संयोगी पर्यायमें रहते हुए जो श्रावक पाँच पापोंका अर्थात्‌ हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील, 
' प्रिग्रहका एकदेश (-अप्रयोजन भूतका ) त्याग करते हैं, वे अणुत्रती कहलाते हैं, यह व्याप्ति (नियम-) 
.. ...है। यही अणुब्रत व महाव्रतका लक्षण है--एकदेशत्पाग व सर्वदेशत्याग इत्यादि अथवा एकदेश 
.  - विरागता-व स्वदेश विरागता ही ब्रत व धमम है ऐसा समझना चाहिये ॥७५॥ 





९. “अपवादको अर्थ विपक्ष या त्रुटिख्प होता हैँ। अर्थात्‌ कम त्यागरूप या शुभरागरूप चर्याका होता । और 
 - '. . भी पर्यायवाची छव्द हैं जिनका खुलासा आंगे देखना । उत्सर्ग या महात्रत, अपवाद या अणुन्नत । 


२१६ पुरुपाथसिद्ध्‌पाय रे 
आगे आचार्य अहिसा धर्मको पालनेकी विधिका खुलासा करते हैँ रे 
कृतकारितानुमननेर्वाक्कायमनोभिरिष्यते नवधा। 
और सर्गिं 5 ) ८« ८ 6 मर #< कक हे हर 
त्समगिंकी निवृत्तिः विचित्ररूपाउपवादिकी त्वेषा ||७६|॥ 
प्च्य - ॒ 


सनवचतन इन तीन भेद्से--कृतकारित अनुमोदनसे । 
होती है नवभेद अहिंसा, पारस्परिक गुणनफलसे ॥ 
नवभेदोंसे सहित अहिंसा, औत्सर्गिक कहकाती है। 
कुछ भेदोंसे सहित अहिंसा, अपवादिक कहलाती है ॥ 


अथवा 


रागादिकसे रहित अहिंसा निश्चयरूप कहाती है।. 
शुभरागादिकरूप -अहिंसा व्यवहरनय . बतख्ाती है ॥. 


अस्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ वाक्कायमनोसि: कृतकारितानुमननेनंचधा औरत्सर्गिको 
निद्नत्तिरिष्यते |] मस वचन काय इन तीन योगोंके साथ कृत कारित अनुमोदनाका सम्बन्ध स्थापित 
करनेपर होनेवाले नवमभेदोंसे यदि हिसाका त्याग किया जाय तो उसको .औत्सगिकी अहिसा कहते 
हैं, जो अहिसा धर्मका पहिला भेद है ।- [ तु विचिन्ररूपा एपा अपवादिकी--भवति.] और जो यही 
अहिसा विचित्ररूप होती है भर्थात्‌ नवभेदोंसे न होकर .कमती भेदोंसे ( तीन भंग व ६ भंगोंसे ) 
होती है, उसको अपवादिकी अहिसा कहते हैँ, जो अहिसाधमंका दूसरा ( खंडित या अधूर्ण ) 
है । इस प्रकार अहिसा धर्मके दो भेद कहे गये हैं ॥७६॥ ह 


भावायं--अहिंसाधमं सबसे बड़ा धर्म है, परन्तु उसका पालन दो तरहसे किया जाता है। 
जो महापुरुष वीतरागी ( मुमुक्षु ) शक्तिशाली हैं वे नो भंगीसें ही हिसाको छोड़कर अहिसाका पांछून 
करते हैं वह उत्सगंखूप है। और जो महापुरुष पूर्ण वीतरागी नहीं है कमती शक्तिवाले हैँ, वे पूरे . . 
तो भंगोंसे अहिंसाका पालन न कर तीन-तीन या छह-छह भंगोंसे योग्यतानुसार पालन करते हैं 
अतः वह अपवादरूप है। परन्तु वह भी अहिसारूप धर्मका पालक अवश्य है व माना जाता है 
भेद सिर्फ स्वदेश द एकदेशका है। स्थावर व त्रस दोनों प्रकारके जीवोंकी हिंसाका जो नव 
प्रकारसे त्याग करता है वह स्वदेश अहिसा धर्मका पालनेवाला होता है और जो सिर्फ त्रसजीवोंकी 
हिसाका .कुछ भंगोंसे ( तीन या छहसे ) त्याग करता है व अहिंसाको प्राप्ते करता है वह एकदेश 
अहिसाधर्मका पालनेवाला होता है, यह खुलासा है। ऐसा कार्य पदके अनुसार सदेंव होता रहता 


१. हिसाका नो प्रकारसे त्याग करना, हिसाका उत्सर्गरूप ( सर्वदेश ) त्याग भेद होता है या कहलाता है । 


२. पूरे नी प्रकारसे त्याग न कर कुछ भंगों या प्रकारोंसे त्याग कंरनां, हिसाका अपवादरूप ( एकदेश ) 
त्याग है । ० धका थ ५५ 5 


अहिसाएुब्रत॑ - ' ११७. 


: है। पूर्ण अहिसाधमंका पांछता -मोह व योगकें अभाव होनेपर संभव है यो कम-से-कम सोहका 
अभाव होना अनिवार्य है .ऐसा समझना चाहिये।. फलत: पूर्णवीतरागी ही अहिसाधर्मका पूर्ण 
पालने वाला हो सकता है।. पूर्ण वीतरागता प्राप्त होनेके पहिले अपूर्ण या एकदेश ( आंशिक ) 
अहिसाधमंका पालने वाला सिद्ध होता -है किम्बहुना | उक्त नो भंगोंके ही चार कषायोंके साथ 
सम्बन्ध करने पर ३६ भेद हो जाते हैं और संरंभ-समारंम-आरंभ इन तीनके साथ संयोग ( मेल ) 
. करने पर १०८ भेद हो जाते हैं इत्यादि । 


.. प्रत्येक जेनका मुख्य कत्तंव्य अहिसाधर्मका पालना है क्‍योंकि जैनधर्मको अहिसाप्रधान 
धर्म माना व कहा गया है। तदनुसार च्रस व स्थावर जीवोंकी यथाशक्ति रक्षा कर अहिसाधमंके 
पालनेका परिचय जैनमात्रको देना चाहिये तभी उसका जेनत्व सफल हो सकता है अन्यथा नहीं 
यह निष्कर्ष है, अस्तु | दयारूप या करुणारूप भावको अहिंसाधर्म मानना उपचार है, कारण कि 
: उससे पुण्यका वंध होता है। हाँ, वह शुभरागरूप है जो कषायकी मंदतासे होता है और परंपरया 
( व्यवहासे ) मोक्षका कारण या वीतरागताका कारण बतलाया गया है जो निमित्तरूप हो है 
जन्यजनकभावरूप नहीं है अथवा अविनाभावरूप नहीं है ऐसा समझना चाहिये । किन्तु नेतिकता- 
के नाते उसका करना भी अनिवार्य है। कायदा, काननकी अपेक्षा नैतिकताका पारूल करना लोका- 
चारमें मुख्य है--चाहे उसका सम्बन्ध कायदा, कानुन ( नियम ) के साथ हो था न हो, उसका 
. ख्याल नहीं किया जाता | उक्त च-- 


शास्त्राद रूढिवंलीयंसी' या यद्यपि श॒ुद्धं लोकविरुद्धं न कत्तंव्यं न चरितव्यमिति' 


नोट--कहीं २ धर्मंका- अर्थ पुण्य भी होता है, जिसकी मुख्यता गृहस्थ श्वावकोंके रहती है 

अर्थात्‌ वे अधिक पुण्यके कार्योमें दत्तचित्त (संलूून ) रहते हैं। वे अशुभ या अधमंसे छटनेके 
लिये उसीका सहारा लेते हैं और अपनी व अन्य जीवोंकी अशुभसे रक्षा करते हैं तथा शुभोपयोगी 
: मुन्ति साधु भी शुभोपयोगके समय शुद्धोपयोगी या शुभोपयोगी अन्य रोगी थके भूखे प्यासे मुनियोंकी 
वेयावृत्ति ( पगचंपी व धर्मोपदेश देकर ) करते हैं तथा औषधि भोजनादिके लिये गृहस्थोंसे कहते व 
सम्बंन्ध जोड़ते हैं । इस प्रकार थोड़े समयको थोड़ा पुण्यबंध करते हैं सवंदा सर्वथा नहीं यह तात्पय॑ 
है, अस्तु । विवेकी गृहस्थको 'पुण्याचुबंधी पुण्य करना चाहिये किन्तु 'पापानुवंधी पुण्य” नहीं करना 
चाहिये यह विधि है । 
हु चीज राख फल भोगचे, ज्यों किसान जगमाहिं। 
स्यों चक्रीनूप सुख करे, धर्म बिसारे नाहिं। 


यह नीति अपनाना चाहिये । 
| धर्म अनेक प्रकारका होता है। 
यथा 


(१ )अहिंसारूप धर्म होता है ( वीतरागतारूप निरचयधर्म ) मेदरहित उत्सगग धर्म (२) 
२८ 


३१८ पुरुषाथसिद्धश्रपायं 


श्रावकधर्म व मनिधर्म ( क्रियारूप व्यवहारधर्म ) भेदसहित अपवादबर्म ( ३.) उत्तम क्षमादिख्प 
दर्धा धर्म ( शभरागरूप--धर्मानु रागरूप व्यवहारधं्म ) (४ ) निरचय-व्यवहारख्पधर्म ( उत्संग व 
अपवादधर्म ( ५ ) मोहक्षोभादि ( रागद्वेषादि ) रहित धर्म (६ ) शुद्धात्माके संवेदनखूप धर्म (७) ... 
स्वानुभवरूप धर्म (८ ) चारित्रका नाम धर्म है। (५) वस्तुस्वभावका 'नाम घर्म हैं। (१०). 
गणका नाम धर्म है भौर ( ११ ) सम्यग्दर्शनादित्रय धर्म है । (७३४ 


इसी तरह-- 
चारित्रके भी अनेक भेद होते हैं ( धृ० द्रव्यसंग्रहकी गाथा ३५ में देखो ) 


चद्समदी यगुत्तीओों चम्माणुपेहा परीसहजयों य । 
चारित्त वहभेया णायब्चा भावसंवचरविसेला॥ ३७ ॥ 


अर्थ--वा रह व्रतोंका पालना चारित्र कहलाता है। .( निवत्तिरूप ) पाँच समितियोंको - रा 
पालना चरित्र कहलाता है ( प्रवृत्तिरूप )। 


तीन गुप्तियोंका पालना चारित्र कहलाता है। दह्य धर्मोका ( उत्तमक्षमादिका ) पालना 
चारित्र कहलाता है। वारह भावनाओं ( अनित्यादि ) का चिन्तवन करना चारित्र कहलाता 
है। २२ परीपहोंका सहन करना चारित्र कहलाता है। इस प्रकार चारित्र- बनेकप्रकारका 
होता है। इन्हींसे भावसंवर होता है अर्थात्‌ ये सब भाव. विकारी या; खोटे भावोंको हटा देते 
हैँ अतः वह भावसंवर कहलाता है उससे पापकर्मोका .आख़व नहीं होता। यह चरणानुयोगकी 
पद्धति है बवर्थात्‌ वाह्य ( दृश्यमान ) आचरंणका शुद्ध होनां ही, द्रव्य॑चारित्र. कहंछाता है। 
लोकाचा रमें इसीका बड़ा महत्त्व होता है। यह. चारित्र ही घर्मं कहलाता है इंत्यादि समझना जो 
व्यवहारनयकी मुख्यत्तासे है। निश्चयनयसे चारित्र-या धर्मका स्वरूप दूसरा होता है जो परिणामों : 
पर निर्भर रहता है, क्रिया पर निर्भेर नहीं रहता ( वीतरांगताकां होना या अहिसा रूप भाव होता 
निविकल्प होता निरचयचारित्र है। लेक्रिन हीन दशामें अर्थातूं सराग अवस्थामें पदंके अनुसार 
वाह्मचारित्र भी कथंचित्‌ उपादेय व कर्तव्य है एकान्तधारणा नहीं करना: चाहिये इत्यांदि ॥ ७६॥| 

आचाये एकदेश ( अपवादरूप ) अहिसाधर्मके पालनेंवाले गृहस्थोंकों भी अप्रयोज॑नंभत 
स्थावर जीवोंकी हिसा न करनेका उपदेश देते हैं । 97% 2-3, 


स्तोकेकेन्द्रियविधातादू गृहिणां सम्पन्तयोग्यविषयाणाम्‌ | 
शेपस्थावस्मारणविर्मणमपि_ भवति .. -करणीयम्‌ ॥७७॥ 
पद्य.. +  .. 
जा शंहस्थ घन धान्य' साहत हँ--थावर हिसा करते हं। 
उनका भा कत्तव्य यही है--विना सअय:जन तज़ते है ॥ 


जिन्हें धम की श्रद्धा है वे धर्मचदष्टिकों रखते हैं। 
न्‍्याय्रनीति से काम चेछाते हिंसा से वे डरते हैं॥ छज के 


" अहिंसाणुब्नत २१९ 


.: अन्वय अरथें--आ चार्य कहते हैं कि [ सम्पन्नयोग्यवरिषयाणां गृहिणां] जो परिगुही धन्ती मानी 
सरागी गृहस्थ हैं, उनके [ स्वोकेडेन्द्रियविधातात्‌ | थोड़ी बहुत, बहु आरंभ परिगृही होनेसे स्थावर 
एकेन्द्री जीवोंकी हिसा तो होती ही है ( अनिवार्य ) है तथापि [ शोषस्थावरमारणविरसणमपरि करणीय॑ 
. भवति ] शेष अप्रयोजनभूत ( जिनके विना कायें चल सकता है ) स्थावरजीवोंकी हिसा ( मरण ) 
का त्याग भो वे अवश्य करें अर्थात्‌ यथासंभव अहिसा व हिसाका उपयोग करें या उन्हें बाध्य 
होकर करना चाहिये, जिससे वे कथंचित्‌ अहिंसाधर्म पाक बने रहें । गृहस्थ अन्त अवस्थामें 
भी अहिंसा धर्मको योग्यतानुसार पाले ॥| ७७ ॥ 


._ भावा्थ--यद्यपि परिगृही घनवान्यादि सम्पन्न गृहस्थ हर तरहके व्यापार ( कारोबार ) 
करता हैं, किसीका भी त्यागी नहीं है। इस लिये उसके त्रस स्थावर जीवों की हिसाका होना 
अवध्यंभावी है, जिससे वह पूर्ण अहिसाधमंका पालन नहीं. कर सकता तथापि यथाशक्ति त्रसजीवों 

की हिंसाका त्याग करते हुए ( संकल्पादिसे ) उन्हें ( गृहस्थोंको) उन स्थावरजीवोंकी हिसाका भी 
त्याग करना चाहिये जो.अप्रयोजनभृत हैं या जिनके विना भी कार्य चल सकता है। और ऐसा 
करके वे कथंचित्‌ स्थावरजीवोंकी भी रक्षा करते हुए स्थावरहिंसाके त्यागी--अहिलाधर्म पालक 
- हो सकते हैं व होना चाहिये । क्योंकि असलमें मनुष्य वही है जो उच्च विचार और आचार (कार्य) 
रखे या करे; यही मनुष्पमें दूसरोंकी अपेक्षा विशेषता या उच्चता है अन्यथा आहारादि सभी काये 
प्राय: पशुओंके समान पाये जाते हैं तव उनसे कोई विशेषता सिद्ध नहीं होती--समानता ही सिद्ध 
होती है ऐसा जानना ॥ त्तमाम गृहस्थोंका यह कत्तंव्य है जो उन्हें करना चाहिये तभी मनुष्यजन्म 
को सफलता है, कहनेसे करना बड़ा माना जाता है किम्बहुना । व्यथे और अप्रयोजनभूत कार्योक्तो 
“ करके जीवनकों खराव नहीं करना चाहिये, यही वुद्धिमानी है, हितकी शिक्षा है, अस्तु । ध्यान 
दिया जाय।॥ 


विधान [ सिद्धान्त )के अनुसार एकेन्द्रोजीवों ( स्थावरकायों )के ४ चारप्राण ( द्रव्यरूप ) 
होते हैं। यथा एक स्पर्शनइन्द्री, एक कायबल, एक इवासोच्छास, एक आयुष्य । जब स्थावरकायकी 
... हिंसा होती है तब हिसापाप अवंब्य लगता है। लेकिन ४ चारप्राण घात सम्बन्धी थोड़ा पाप लगता 
है, जो व्यवहारनयंसे पराश्चित होनेके कारण उपचार कथन है फिर भी लछोकमें उसकी मान्यता 
- होती है। नेतिकताकी अपेक्षासे वह भी वर्जनीय है। भूलकर मनुष्यसमाज वेसा कार्य कभी न 
करे जिसमें द्रव्यप्राणोंका घात हो, निर्चयनयसे मनुष्यसमाजका कर्ंव्य है कि वह अपने खोटे- 
_ परिणाम किसी भी जीवको मारडालनेके न करे, जिससे मारनेवाले ( कर्ता )के भावप्राणोंकी हिसा 
न हो। इस प्रकार द्रव्य और भाव दोनों प्रकारकी हिसाओंसे यथाशक्ति बचना और अहिसा- 
घमंको आंशिक व पूर्णहपसे पालना मनुष्यसमाजका कत्तेव्य है, उससे जीवनकी शोभा, प्रतिष्ठा 
और परभवमें सुख-साताकी प्राप्ति होना अनिवायय है अस्तु। 
ह सारांश यह है कि अव्नत्ती गृहस्थ श्रावक भी एकदेश द्रती ( अणुव्रती ) बस सकता है यदि 
' बह प्रयोजनभत कार्योंमें स्थावरों ( एकेन्द्रियों ) को रक्षा न कर सकने पर भी अप्रयोजनभूत 
कार्योमें स्थावरोंकी रक्षा करे या रक्षाका प्रयत्त करे अर्थात्‌ प्रयोजनभूत कार्योके अतिरिक्त अग्न- 


२२० पुरुषाधसिद्धयपाय 


योजनभत कार्योंको छोड़ देवे या व्यर्थ ही स्थावरोंका विघात न करे तो । जैसे कि व्यर्थ ही न जमीन .. 
खोदे, न पानी बहावे, न अग्नि जलावे, न॒ वायु वहावे इत्यादि ! ऐसी हालतमें वह्‌-कथंचित्‌ ( एक- | 

देश ) ब्रती बन सकता है और बनना चाहिये क्योंकि बिना ब्रतके जीवन निष्फल माना गया है.यह 
ध्यान रहे ॥| ७७ ॥। ह 


आगे आचार्य--अमृत समान अहिसाधमंको पालनेदालोंको शिक्षा ( हिदायत ) देते हैं कि है 
दूसरे हिसक आदि जीवोंके धनादिककी विषमता ( विचित्रता ) देखकर .कभी असंतुष्ट और 
ऊालायित नहीं होना चाहिये | ( मनमें विकार नहीं लाना चाहिये ) 


अम्ृतत्वहेतुभूत॑ प्रममहिंसारसायणं लब्घ्वा | 
अवलोक्य वालिशानामसमंजसमाकुलैन मवितव्यम्‌ )। ७८ ॥ 


पय 


मोक्षप्राप्ति अरु सुखका कारण परम अहिंसा है भाई। 
परम रसायन उसको जानो इष्टवस्तु की है दाई॥ - 
यदि कदाचित्‌ हिंसकजनके सुखसम्बद्धि विषमता हो। 

उसे देख श्रद्धानी का मन कभी न पभ्रण से विचलित हो ॥ ७८, ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ अस्हतत्वहेतुमतं परममहिंसारसांयर्ण छंव्ध्वा ]. मोक्ष 
प्राप्तिका कारण उत्कृष्ट अहिसाधमंर्पो रसायन ( चिन्तामाणि. )को प्राप्त “करके -अर्थात्‌ अहिसा- 
ज़्ती वनकर [ वालिशानां असमंजसमवलोक्य ] उसे अन्य किसी हिसक अज्ञानी जोवोंका धन- , 
विद्या-बल-प्रभुता आदिकी अधिकताको या तलन्‍्दुरुस्‍्तो सुन्दरता विशेष हो, ती उसको, देख 
कर [ जाकुलेन भवितठव्यसर्‌ ] कभी चित्तको डवांडोल ( अभिलाषारूप ) नहीं करना चाहिये अर्थात्‌ 
श्रद्धाको नहीं बदलना चाहिये, यह अहिसाधर्मीका मुख्य कत्तंव्य है, ऐसी शिक्षा आचाय॑ महाराज 
देते हैं ॥| ७८ ॥। 


भवा्--यह है कि जीवोंके परिणाम थोड़ी-थोड़ो बातोंमें बदल जाते हैं ऐसाः. देखा जाता 
है क्योंकि संयोगी पर्यायमें एवं गृहस्थाश्रयमें रहते समय चित्त स्थिर नहीं रहता--चलायमान हो . - 


सोक्षका कारण । 

इप्टप्रयोजनकी सिद्धि करने वाली सर्वोषधि चिन्तामणि | 
अज्ञानी हिसक । 

असमानता अधिकता । 


डवांडोल चित्त करना या विचलित परिणाम करना या असंतुष्ट होना या लुभयाना। या मोहित चित्त 
होना । 'मोहितचित्तस्तु विस्मरति घर्ममिति' 
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जाता है। ऐसी स्थितिमें आचाय॑ कहते हैं कि दुढ़श्रद्धानी प्रतिज्ञाघधारीको कभी भी अपनी दृढ़ 
:  श्रद्धाकों या प्रतिज्ञाको नहीं वदरूना चाहिये चाहे कैसा भी परिणमन्त देखने भोगने व सुननेमें 
क्यों न भावे, क्योंकि वस्तुका परिणमन संयोगझूप व वियोगरूप हमेशा हर जीवके होता रह्नता है, 
चाहे वह जीव सम्यग्दृष्टि हो या मिथ्यादृष्टि हो, हिंसक हो या अहिसक हो, पापी मूर्ख अज्ञानी 
. हों, या धर्मात्मा ( पुण्णी ) विद्वांत्‌ ज्ञानी हो, धत्ती हो या निर्धनी हो, रोगी कुरूप हो या निरोगी 
: सुरूप हों; उच्च हो या नीच हो) वस्तुके परिणमनमें कोई पक्षपात्त या भेद नहीं माना जाता, न 
. कर सकता है, अतः वस्तुके परिणमन पर दृष्टि देने वाला व उसको स्वतंत्र माननेवाला सम्यग्दुष्टि 
: दृढ़श्रद्धालुं होता है। इसीलिये उसकी श्रद्धा अटल ( अपरिवत्तंनीय ) रहती है। वह भहिसाधर्मको 
ही स्वेच्चि आत्महितकारी चिन्तामणि समझता है, घनादिक परविभूति ( परिग्रह )से वह विरक्त 
रहता है, उसकी वह हृदयसे आकांक्षा नहीं करता, उसको वह उपादेय नहीं मानता न उसे जरूरत 
से ज्यादह महत्त्व देता है, उसको वह वीमारीकी दवाईवत्‌ सेवन करता है । वह खूब जानता है 
.. कि वत्त॑मानमें हिंसक दुष्ट कषायी मिथ्यादृष्टि नीच जोचोंके यदि विभूति आदि बहुत सामग्री पाई 
. जाती है तो उसका कारण पूर्वका किया हुआ पुण्य्॒का वंध है, उसके उदयसे यह सब ठाठवाट है 
: किन्तु वत्तमानमें हिंसा करने या हिसक व्यापार, चोर व्यापार आदि करनेका यह फल ( ठाटबाट ) 
नहीं है, इसका ( कुकमंका ) फल अलग भोगत्ता पड़ेगा ( दरिद्रता आदि ), जब वह पापका बंध 
' उदयमें आवेगा ॥ अतएव श्रद्धाको क्यों विगाड़ना ? नहीं विगाडना चाहिये । यदि श्रद्धा विगड़ी तो 
: सब विगड़ गया । यदि हमारे स्वयं घा अन्य अहिसाधर्मकि दरिद्गता आदि है तो वह भो पूर्वक्ृत 
 पॉपकर्मका फल है सो जब वह खतम हो जायगा ( पापकर्म॑ नष्ट हो जायगा ) तब हमें भो साता- 
को सामग्री स्वतः प्राप्त हो जायगी, अतः क्‍यों घवड़ाना ? वह एक दिन अवश्य-अवश्य होगा । सच्चे 
झूठेकी परीक्षा वक्तपर ही होती है अत: श्रद्धा दृढ़ रखना चाहिये किम्बहुना | ऐधा उपदेश आचार्य 
महाराज देते हैं। भरे, यह अहिसाधर्मरत्न नित्य मोक्षसुखको देनेवाला है, उसके सामने यह 
सांसारिक विभूति जन्य सुख तुच्छ ओर अनित्य है ( बन्धका कारण है ) इससे मोक्षसुख हरगिज 
नहीं मिल सकता इत्यादि । 
ह .. इसके सिवाय विवेकी अहिसाधमंके पालने वालोंको यह भी तो सोचना चाहिये कि सांसारिक 
. सुखसमृद्धिका मूलहेतु वह दयारूप धर्म ही तो है--जिसे व्यवहारसे अहिसाधर्म कहते हैं। उससे 
' पुण्यका बंध होता है और उसके उदय आने पर देवेन्द्र-चक्रवर्ती, धनी कुटुम्बी आदि विभूति वाला 
बह जीव होता है अत: कभी श्रद्धाको नहों विगाड़ना चाहिये । अहिसाधर्म एक रसायन या सर्व 
. सिद्धिदायक ( कल्पवृक्ष ) परमौपधि है। उससे मनोवांछित संसारसुख और अन्‍्तमें नित्य मोक्षसुख 
भी मिलता है किम्बहुता | निर्चयनयसे अहिसाधमं, वीतरागतारूप है--पूर्ण रागादिस रहित है | 
( निर्वय है ) और व्यवहा रतयसे अहिसाधर्म, शुभरागरूप या वर्मानुरागरूप है ( पुण्यवंध सहित 
. है ) यह खास भेद समझना चाहिये। किन्तु अज्ञानी मिथ्यादृष्टि निस्चय-व्यवहारका ज्ञान न होनेसे “ 
' एक तरह ( एकान्तरूप ) का ही विश्वास ( श्रद्धात ) कर चेठते हैँ, जिससे वे ठगाए जाते हैं | 
भज्ञानी मिथ्यादुष्ठि एक आँखसे सबको देखते हैं। कोएकी पुतलीकी तरह क्षण २ में उनके विचार 
बदलते रहते हूँ । स्थिर एकत्रित नहों रहते । उनको हमेशा संगय बना रहुता हैँ भतणव वे थोड़े 
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२ में लभया जाते हँ--अ्रममें पड़ जाते हैं ॥ किसी हिसक पापो दुराचारीके यहाँ. धनवेभव आदि 
देख कर यह विव्वास कर बैठते हैं कि 'द्रव्य आदिका संचय होना' अहिंसासे या ईमानदारीसे वरतने 
पर नहीं होता,' किन्तु मनचाही हिंसा चोरी आदि काम करने पर ही होता है। उसे इस सचाईका 
पता नहीं लगता कि 'धनादिको प्राप्ति' खोटे कामोंसे नहीं होती किन्तु चोखे कामोंके करनेसे ही 
होती है ( पुण्यबंध करके ! इस पापी दुराचारीने पूर्वभवमें चोखा काम ( जीवदया-भक्ति आदि. 
शभराग ) किया होगा। जिससे पुण्य कमंका बंध किया होगा उसका उदय अभी इस पापमय 
अवस्थामें हुआ है अतः: उसका णह फकू ( नतीजा ) है--पापकायंका यह फल नहीं है, उक्त पापका 
फल आगे जब वह पापकर्म उदयमें आवेगा तब मिलेगा इत्यादि वह पापकर्मी नहीं सोचता ( उसकी 
उसकी खबर नहीं है ) तभो वह अनर्थ करने लगता है परन्तु ज्ञानी सम्यग्दृष्टि हमेशा सब सोचता 
है और उचित कार्य करता है, अच्छे कार्यंका फल हमेशा अच्छा होता है अतएवं कोई विषमता 
या विचित्रता ( अचरजका कार्य ) देखकर नियत नहीं बिगाड़ना चाहिये--बह अन्याय है वस्तुका 
परिणमन कोई बदल नहीं सकता है, मतका धन कोई भले हो करे परन्तु सफलता नहीं मिलती 
इत्यादि, ऐसा खुलासा अहिसा रसायनके बाबत किया गया है, इसको हमेशा ध्यानमें व श्रद्धासमें 
रखना चाहिये, कल्याण इसीसे होगा अन्यथा नहीं । वास्तवमें विचार किया जाय तो ब्रत्तो या 
अव्रती सम्यग्दृष्टि परिग्रह या भोगोपमोगमें रति या .रुचि रखते ही नहीं हैं वे सब काम अरुचि 
सहित संयोगीपर्यायमें कषायाद्विके दवाउरेमें विगारीकी तरह करते हैं ॥ तब किसीकी विभूति आदि 
देखकर दे नहों लुमयाते, न उसकी बांछा करते हैँ, न. उसके लिये खोटे कर्म करते हैं, न उसकी 
उत्पत्तिका कारण पापकमंको समझते हैं इत्यादि विवेक उसके रहता है किम्बहुना ॥ ७८ ॥ 


धर्म रसायन है” उससे सब कुछ मिलता है यह मानकर भी अज्ञानी मिथ्यादृष्टि धर्मके 
स्वरूपमें भूले हुए हैं--वे जीवहिसा ( बलि ) को धर्मं मानते हैं उ्त धर्ममूढ़ों ( अज्ञानियों ) को 
आचार्य समझाते हैं । एवं हिसा ध्ंका खण्डन करते हैं । 


सक्ष्मो भगवंद्धमों धर्माथ हिंसने न दोषोउस्ति | 

| 4 ७ दयेने (५ श् 

इति धममंमरुग्धहृदयैन॑ जातु भृूत्वा शरीरिणो हिंस्था! ॥७९॥ 
प्च 


भगवान्‌ का जो धर्म है वह अतिगहन ९ है जानिये।. तक 
उसका समझना कठिन है उस अथ हिंसा ठानिये ॥ 


१. न्यायसे उपार्जन किये हुए घनसे घनी नहीं वन सकता, जैसे कि केवल स्वच्छ छने हुए पानीसे जलाशय 
नहीं भ्ररता इत्यादि विपरीत धारणा करता है । लाभालाभ देखना चाहिये, गुणोंकी वृद्धिसे ही आत्माकी 
“ . उन्नति होती है परियग्रहादिके बढ़नेसे आत्माकी अवनति होती हैं ऐसा विचार करना चाहिये । वही सम्यक 
. वारणा हू अस्तु|। - 
२. ईडवरका धर्म । 
रे, अत्यन्त सुक्ष्म-अज्ञेय ( ज्ञातुमशक्य .) । 


अहिंसाणुब्नत '. ईैशऔ 

हिंसामयी नहिं घम्म होतां, वह अहिंसासय.सदा। ... खण्डन 

इससे कभी नहिं जोच हतना, सूख बनता है तदा ॥«्दा। - 

न्वय अर्थ--जिनंका यह मत है अर्थात्‌ ख्याल है कि [ भगवंद्धर्मो सूक्ष्म: ] धर्मका स्व्रामी 
भगवान्‌ ( ईइवर ) है अर्थात्‌ धर्मका कर्त्ता और फलदाता भगवान्‌ हो है, दूसरा कोई नहीं है और 
'बही धर्मके स्वरूपको जान सकता है क्योंकि वह इन्द्रियज्ञानके गोचर नहीं है अर्थात्‌ हमलोग इन्द्रिय 
ज्ञानसे स्थछ पदार्थोंको जान सकते हँ--धर्म जैसे सृक्ष्म पदार्थंको नहीं जान सकते अतएव [ धघर्माथ 
हिंसने दोषो नास्ति ] उप्त धर्मंकी प्राप्ति और ज्ञप्तिके लिए जीवहिंसा करनेमें कोई-दोष ( अपराध 
या अंधर्म ) नहीं लगता, कारण कि धर्मके खातिर धर्मके स्वामी भगवानको प्रसन्‍त करनेके लिए 
पही उत्तम उपाय" है, ऐसा तक अज्ञानी जीव उठाता है, उसका खण्डनः इस प्रकार है कि [ इति 
' घमसुग्घहदयः मत्वा जातु शरीरिणो न हिंस्या: ] धर्मके सम्बन्धमें या धर्मके स्वरूपमें तकवालेके 
अनुसार भूल नहीं करना चाहिए। और मूर्ख बनकर कभी भी जीवोंकी हिंसा धर्मके खातिर नहीं 
करना चाहिए, यह समझदारी है--व॒ दि मत्ता है। धरंका स्वामी अकेला भगवांन्‌ नहीं है, सभी जीव 
हैँ और उसका फल देना भी अकेले भंगवानके ही हाथ.( अधीन ) में. नहीं है अपितु सभी जीव अपनी 
अपनी करनीके अनुसार फल पाते हैं इत्यादि | अतएवं धर्मका स्वरूप अहिसामय ही है, हिसामय 


नहीं है ॥७९॥ 


भावार्थ--धर्म का स्वरूप हमेशा एक-सा रहता है, उसमें परिवर्तन नहीं होता यह नि३चय- 

को बात है, किस्तु ज्ञानी और अज्ञानी ( सम्पग्दृष्टि, भिथ्यादृष्टि ) जोवोंके बुद्धिके फेरसे धर्मके 
स्वेरूपमें भूल व अ्रम हो रहा है। इसका खुलासा पेह्तर इलोक नं० ५८ में विस्तारके साथ किया 
गया है, उसको समझना । फिर भी संक्षेरूपमें यहाँ भी लिखा गया है। संसारमें अनेक मत हैं कोई 
' ईद्वरवादी हैं ( भगवद्ध॑मी हैं) कोई भनीश्वरवादी अर्थात्‌ स्व॒तन्त्र वस्तुवादी हैं। तथा कोई अल्प- 
ज्ञानी रागोद्ेषो, प्रमाणनयके स्वरूप व भेदोंकों नहीं जाननेवाले हैं, कोई अल्पज्ञानी होकर भी 
' नेयप्रमाणके यथार्थ स्वरूप व भैदोंको जाननेवाले हैँ। ऐसी स्थिथिमें--पदार्थव्यवस्था, भिन्‍न २ 
प्रकार उन्होंने मानो व बतलाई है। तभी तो 'कोई 'हिसाको धर्म मानते हैं व कोई “अहिंसाको 
धर्म मानते व कहते हैं। कोई भक्ति या शुभराग अथवा धर्मानुराग ( परोपकारादि ) से मृक्ति 
मानते हैं। और कोई शुभराग या भक्तिरूप धर्मानुरागसे रहित 'शुद्धवीतरागता' से मक्ति मानते 
हैं। भक्तिसे मुक्ति माननेवाले 'निए्चय व्यवहारनय' से.अनंभिज्ञ हैं अत: वेसा कहते हैं और वीत- 
गगतासे मुक्ति माननेवाले 'नि३्चय-व्यवहारनय के ज्ञाता हैं अत्तएव वेसा कहते हैं । अर्थात्‌ निश्चय- 
नंयसे वीतरागता ही मुक्तिका कारण ( मोक्षमार्ग ) है क्योंकि रागद्वेषादिके पूर्ण छूटनेपर ही मोक्ष 
प्राप्त होता है यह नियम है। और व्यंवहारनयसे 'भक्तिसे मुक्ति होती है! यह कहना ठोक है, परन्तु 


. २. यज्ञाथ पशव: ख्रष्टा: स्वयमंव स्वयंसवा ।... ..: । 
यज्ञो हि भूत्य सर्वेषां तस्माचज्ञे वधोध्वधः ॥ 
यह उनके यहाँ लिखा है जो युक्त नहीं हैं. । 


११४ पुरुषाथसिद्धबुपार्य 


यह कथन उपचाररूप असत्य है क्योंकि उससे बन्ध होता है ऐसा समझना चाहिये । परम्परयाका : 
अर्थ व्यवहारनयकी अपेक्षा होता है अर्थात्‌ पर जो व्यवहार, उसका पर अर्थात्‌ आश्रय लेनेपर 
[ उसकी अपेक्षा करनेपर ) शुभोपयोग या शुभराग मुक्तिका कारण माना जा सकता है। 


दूसरा अर्थ पर जो व्यवहार उसको पर अर्थात्‌ दूर कर देनेपर अर्थात्‌ परका आश्रय. छोड़ 
कर निजका आश्रय लेनेपर ( स्वाधीनतारूप श॒द्धोपयोगसे ) मोक्ष होता है इत्यादि सारांश है । 
र्थात्‌ जब शुभोपयोग ( भक्ति भादि ) बदलकर शुद्धोपयोगरूप  परिणमन करता है तब मक्ति. 
होती है यह तात्पय है। ह.. ९०३ 


जीयो और जीने दो यह उदार सिद्धान्त है। 
धां हिंस्यात्‌ू सवभूतानि यह चेद वाक्य है॥ ह 
आत्मनः  प्रतिकृलहानि परेषां न संभाचरेत्‌ः --महाभारत वाक्य 
उक्त उद्धरणोंसे हिसा करना 'धर्म' नहीं माना जा सकता थह निश्चय है ॥ 
विशेषार्थ--( शंका समाधान द्वारा निर्घार ) 


प्रदन--उक्त इलोकमें यह कहा हे कि 'धर्मार्थ हिसा करनेमें कोई दोष या अपराध ( पाप ) 
नहीं होता अर्थात्‌ वह जायज है न्‍्यायके अनुकूल है--कर सकता है । इसका खण्डन नहीं कियां 
जा सकता ? कारणकि जैन लोग ( अहिसा धर्मवाले ) भी तो घर्मके निमित्त बड़े २ मन्दिर बनवाते 
हैं, गजरथ चलाते हैं, धमंशालाएँ बनवाते हैं, सम्मेलन या संघ निकालकर तीथ॑यात्रा करते हैं 
भोज देते हैं इत्यादि । जैन गहस्थ हमेशा उक्त क्तायँ. करते रहते हैं और जेन साधु भी चतुविध- 
संघ . मुनि, आधिका, श्रावक, श्राविका ) तयार करते हैं, धर्मोपदेश देते हैं देशमें पैदल विहार करते 
हैं उसमें हिसा होततो है जीव मरते हैं इत्यादि। यह सब धर्मप्रभावना या प्रचारके लिए ही तो है 
न? फिर 'धर्ंके निमित्त हिसा करनेका खण्डन जेन क्यों करते हैं ? वह भी तो धर्म है.जबकि वह 
धर्म प्रचारके उद्देंशयसे की जातो है। उपयुक्त उदाहरणोंसे यह भली-भाँति सिद्ध हो जाता हैं कि 
जेन लोग भी हिसाको धर्म मानते हैं, समर्थन -करते हैं । लेकिन दूसरोंका खण्डल करते हैं यह 
विचित्रता है--आइचयं है अस्तु । " | 


उक्त प्रदन ( तर्क ) का उत्तर यह : है कि दोनोंके उद्देश्यमें अन्तर ( फर्क ) है जेब लोग 
हिंसा करके धर्म नहीं मानते अर्थात्‌ पेश्तरसे ही 'अमुक जीवको मारनेसे धर्म प्राप्त होगा या हो . 
जायगा' ऐसा इरादा या संकल्प करके' उसे नहीं मारते किन्तु अन्य लोग खासकर पेश्तर 
से यही इरादा कर लेते हैँ कि यदि इस जीवकी बलि दे दी .जाय ( मार डाला जाय ) तो हमें 
अवश्य धर्म प्राप्त हो जायगा, कोई संशय नहीं है--धर्मकी प्राप्ति होना निश्चित है इत्यदि । बस 
यही मान्यता गलत है ( असत्य है ) क्योंकि वह मारनेका संकल्प ही तो अधर्म व हिसा है उससे - 
उस संकल्प कर्ता ( मारक ) के भाव प्राणों ( स्वभाव भावों ) का घात- ( हिंसा ) पहिले ही हो _ 
जाता है जो महा हिंसारूप हे। फिर उसके पश्चात्‌ उस संकल्पित जीवको मार डालनेसे द्रव्य हिसा 
भी होती है। इस तरह भाव व द्रव्य दोनों तरहकी हिसाका होना “घर्म कभी नहीं कहा जा सकता 
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ने माना जा सकता है क्योंकि उसका फल नरक निगोदादि महाच्‌ दुःखोंकी प्राप्ति होना है, स्वर्गादि 
सुखकी प्राप्ति नहीं होती अर्थात्‌ ( विपरीत फल मिलता है ) न्‍्यायके अनुसार कारणविपयंयसे फल 
( कार्य ) विपर्यय अवश्य होता है। अस्तु | जैनलोग जो धर्मार्थ ( धर्म साधनके लिये ) मंदिर आदि 
वनवाते हैँ रथ चलवाते हँ--संघ निकालते--भोज्य ( पंगत ) देते हैं, उसमें जीव मारनेका उद्देश्य 
नहीं करते, धर्मंप्रचारका. ( परोपकारका-) उद्देश्य या रुयाल रखंते हैँ । वेसेमें यदि आनु्ंगिकरूप- 
से जीवहिंसा हो जाय तो उसको जिम्मेवारी उनपर नहीं है अथवा निमित्तरूपसे थोड़ी सी जिम्मे 
वारी यदि आती है तो वह नगण्य है भर्थात्‌ तुच्छ है। यथा 'सावचलेशो बहुपृुण्यराशो, दोषाय चाल 
. कणिका विषस्य' अर्थात्‌ समुद्रमें विषको थोड़ीसी बूँद पड़ जाने पर कोई बड़ी हानि नहीं होती, उसी 
. तरह बहुत पुण्यके ढेर ( राशि ) में यदि थोडा पाप -भी मिल जाय तो वह आपत्तिकर नहीं हो 
सकता १. ऐसा समझना चाहिये । इस तरह मुल लक्ष्य ( उद्देश्य ) में ही भूल या भेद होनेसे जैन 
लछोगोंकी अन्य. लोगोंके साथ 'हिंसा' में या हिसाधर्ममें समानता नहीं मिल. सकती वहु खाली बक- 
वास है। इसके सिवाय लोभ आदि कषायों ( विकारों ) का छुटना ही “धर्म” है क्योंकि उनसे 
: अभ्यन्तर हिंसा अवश्य होती है । उसका समझना जरूरो है। अन्य लोग प्रायः उसको नहीं समझते। 
यदि किसीके मारनेका इरादा धर्ंके खातिर या भोज्यादिके खातिर या परोपकारके खातिर हो 
जाय तो उससे क्‍या अपराध न होगा ? अवश्य २.होगा। कारण कि वह विकारीभाव (कषाय ) 
है। वह चाहे अपने स्वार्थंकें लिये हो या पर स्वार्थके लिये हो, देवके लिये हो अपराधी है। चोरी 
चाहे अपने लिये की जाय या परके लियेकी जाय, देवगुरुके लिये की जाय, उसको सजा जरूर 
मिलेगी--क्षमा नहीं की जा सकती, यह ध्यान रखना चाहिये। जो आदमी अपने लिये. अग्निको 
अपने हाथसे उठाता है या दूसरेके लिये उठाता है वह स्वयं जलता है दुःख उठाता है वहाँ लिहाज 
: या छूट नहीं होती, ऐसा ही हिसाके सम्बन्धमें समझना चाहिये । वह चाहे अपने लिये की जाय या 
अन्य देवता गुरु, आदिके लियेकी जाय उसका फल करने वालेको ही भोगना पड़ेगा, छूट कदापि न 
“होगी इत्यादि, क्योंकि व्यापार या क्रिया व कषाय सभीमें होती है यह नियम है। जिससे हिसा 
अवध्य होना संभव है अस्तु । 
» चसोढद--( १ ) पेइतर इलोक नं० ५४ में संकल्पी आदि आर प्रकारकी हिसाओंका व्याख्यान 
“किया: गया है सो समझ लेना । (२) कषाय और योग ( क्रिया ) दोन्तोंके .निमित्तसे हिसा होती 
. . है अतः दोनों त्याज्थ हैं फिर उद्देश्य यदि बुरा हो तो कहना ही क्या है समझदारीपूर्वक उसका त्याग 
ही कर देना चाहिये । 
ह . चरके विषयसें विपरीत सानन्‍्यता 
अन्य मतावलूस्बी भिन्‍न २ प्रकारसे हिसाको धर्म मान कर, उसकी पुष्टि करते हैं परन्तु 
वह खंडनीय है, मंडत्तीय नहों है यह बताया जाता है ( यथार्थमें अहिसा' ही घर्मंका स्वरूप है ) 
। बैदिक सत वाले हिसाको धर्म साचते हैं। यथा-- 
धर्मों हि देवताम्यः प्रभवति ताभ्यः प्रदेयभिह सब । 
इति दुर्विविककालितां धिपणां न प्राप्य देहिनो हिंस्थाः |[८०॥ 
» ९ 
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धर्म प्राप्त होता है सबको देवोंकी "प्रसन्‍नतासे । 
देव प्रसन्‍न होत हैं तब.ही उनको त्रकि चढ़ानेसे ॥ 
सब कुछ दे डाल हम उनको वे ही सबके स्वामी हैं । 
इस दुलुद्धिमं पड़कर मित्रों ! जीय मोरना खामी* है ॥ 


अन्चय अर्थ--वेदिक मतवाले कहते हैं कि [ हि देवताभ्यः धमः प्रभवति.] यदि वास्तवमें 
विचार किया जाय तो 'धमके दाता या अधिष्ठाता देवता ही हैं क्योंकि उन्‍्हींका सब है। अतः 
उन्तकी प्रसन्तता या सेवा (आराधना ) से ही हम सबको धर्मकी प्राप्ति होती है अन्यथा 
नहीं | फलत:ः [ इह ताभ्यः सव देयम््‌ ] उन देवताओंके लिये इस लोकमें सभो वस्तुएं समपंण कर .. 
देना चाहिये अर्थात्‌ चढ़ा देना चाहिये, हिचकिचाना नहीं चाहिये [ इति दुर्विवककलितां घिषणां 
प्राष्य देहिनो न हिंस्याः ] आचार्य इस अविवेकपूर्ण विचारधारा या कार्यवाहीका खंडन करते हैं कि 
कि 'कोई भी समझदार विद्वान्‌ उक्त दुष्टतापूर्ण भ्रंष्टाचार फैलाने वाले कुमार्गंके उपदेशमें बहक 
कर 'जीवोंकी हिसा न करें क्योंकि हिसा कभी धर्म नहीं हो सकता इत्यादि | देखो, देवता छोग 
कभी मांस मधु मदिरा जैसी निक्षष्ट ( अपवित्र ) वस्तुओंका स्तैमाल नहीं करते वे अमृतपायी होते 
हैं। उनकी प्रसन्‍नताके खातिर बलि चढ़ानेकी बात कहना, उनकी निन्‍दा करना है। ऐसे जीव 
देवनिन्दक हैं--देवभक्त नहीं हैं ।। ८० ॥ 


भावार्थ--अज्ञानी विषयकषायको पोषण करनेवाले छोग ही स्वाथंवश खोटे शास्त्रोंकी रचना .' 
करते हैं जौर उत्तमें स्वार्थंवश देवता आदिकी आड़ ( ओट )में अपने स्वार्थकी सिद्धि करते हैं । जिन्हें 
स्वयं पापसे भय नहीं है, निर्भय होकर पाप कार्य करते हैं, हिसा-झूठ चोरी कुशील-परिग्रहसंचय 
आदि पांचों पापोंमें प्रवत्ति करते एवं संलग्न रहते है वे अपने पापों और पापंमथ प्रवृत्तियोंकों छिपाने . 
या पुष्ठ करनेके लिये ही अपनी कलम ( लेख )से शास्त्रोंमें उनकी -वेधता लिख देते हैँ और उसकी 
दुह्ई देकर घोर पाप करके आजोविका ( रोजी ) चलाते रहते हैं । ऐसे जीव तरकगामी घोर पापी ' 
समझे जाते हैं जो शास्त्रोंमें असंभव दुराचारपुण्ण बातें भर देते हैं । जिन शास्त्रोंमें लोकविरुद्ध ( नेति: 
कताके विपरोत ) कथन पाया जावे दे शास्त्र नहीं, शस्त्र हैं। और उन्तके कर्त्ता (लेखक ) अज्ञानी 
विषयकपायी हैं। उन शास्त्रोंका आदर करना, उनकी बात मानना व्यर्थ है अस्तु। देवताओं, गुरुओं 
आदिके नामपर पापाचरण करना घोर अन्याय है। देवत्ता या गुरु कुकर्म करनेसे ( जीवहिंसा, 
मदिरापान आदिसे ) प्रसन्न नहीं होते और धर्म उनके हाथमें नहीं है, धर्म प्रत्येक जोवके हाथमें . 
है और वह सदाचार पालनेसे होता है 'जियो और जीने दो” के सिद्धान्त पालनेसे धर्म होता है। 
अनायनिे ही स्वार्थंवश हिसाकों घर्मका रूप दिया है आयोने नहीं दिया है। शास्त्रोंमें.एकमत 
( एकरूपता ) नहीं है, कोई कुछ बताता है तो कोई कुछ बताता है,. क्या सही माना जाय? . 


१. खतरा या हानि, धर्मकी प्राप्ति नहीं होती है उल्टा अधर्म प्राप्त होता है इत्यादि । 
२. वाराघना-सेवा । 


ह । -अहिंसाणुरत र्रे७ 
संशय हो जाता है इत्यादि | इलोकमें जो 'देवता' पद लिखा है, उसका अर्थ आत्मा या आत्मदेव 
है” बह आत्मदेव सदाचारसे, मिथ्यात्व व कषाय छोड़नेसे ही प्रसन्न होता हैं और तशभो वहू 
: मोक्षको स्वयं प्राप्त करता है ऐसा सत्य समझता चाहिये भुलावेमें नहीं आना चाहिये। अन्य रागी- 
: ढ्वेपी देवता नहीं हो सकते। वीतरागी-भेदज्ञानी सम्यग्दृष्टि ही देवता हो सकते हैं वे हो धर्मके 
स्वामी हैं अन्य नहीं, अस्तु | . । 


जो हिसाको धर्म बताते हैं वह ठीक नहीं है। यथा 


पूज्यनिमित्तं घाते छागादीनां न को5पि दोपो<5रित । 
इति संग्रधाये काय नातिथये सच्॑संज्ञपनम्‌ ॥।८१॥ 


पद 


अतिथिजनोके खातिर हिंसा वकरादिककी करनेसे । 
पाप नहीं लगता है किंचित्‌ बन्द न करना डरनेसे ॥ 
यह विचार है अधमजनोंका जो कुकम यह करते हैं । 
 इष्ट न जो हो अपने खातिर वे पर नहीं वार्परते हैं ॥ 


अन्चय अर्थ--जों कहते हैं कि [.पुज़्यनिमित्त छागादीनां घाते को5पि दोषो नास्ति ] अतिथि 
: ( अभ्यागत-साधु ) आदि आदरणीय पुरुषोंके लिये बकरा आदि पशुओंका घात ( हिसा ) करने 
- एवं उन्हें खिलानेमें कोई दोष ( पाप ) नहीं . होता ( लूगता ) अपितु धर्म ही होता है इत्यादि । 
आचाय॑ इसका खंडन करते हैं क्रि [ इति संप्रधाय. अतिथये सच्चसंज्ञपनं न काय ] उक्त प्रकारकी 
मिथ्या धारणा करके कोई भी समझदार व्यक्ति जीवोंकी हिंसा न करे, न करना चाहिये, क्योंकि 
जीवहिंसा कभी धर्मेझूप नहीं होती, यह नियम है ॥॥ ८१॥ 


भांवार्थ--मनुस्मृति आदि स्मृतिग्रन्थोंमें हिंसा करने, मांस खाने-खिलानेका विधान कषाय 
या स्वार्थ .आदिके .वश किया गया है क्योंकि वे स्वयं वेसा करते थे। अतः वह मान्य नहीं हो 
सकता । निःस्वार्थी और स्वार्थी पुरुषोंके उपदेशमें बड़ा अन्तर रहता है। स्वार्थी लोग दूसरोंका 
भला बुरा नहीं देखते । उनका 'वूढा मरे कि जवान हत्यासे काम” यह लक्ष्य रहता है। कहा भी है 
अर्थी दोय॑ न पदयति' । ऐसी स्थितिमें उत्की हिंसाकों धर्म बतानेकी मान्यता ठीक या उचित नहीं 
कही जा सकती, अत: वह हेय व खंडनीय है । खानेवालों और खिलानेवालों तथा समर्थन 
अनुमोदन करनेवालोंको पाप लगता है और उसकी सजा अवद्य भोगना पड़ती है चाहे वह कोई भी 
अतिथि या आदरणीय गुरु जादि । 
बकरा बैल वच्छा आदि | 
जीवहिसा ( प्राणिवंध ) । 
बर्ताव करते, आचरणमें छातें ( गुजराती भाषा ) | 


बट कुक [2७ 
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हो। पाप व पारा दव नहीं सकता यह नियम है, अवश्य प्रकट हो जाता है। कभी-कभी इसी- 


लोकमें और कभी-कभी परलोकमें वहु अपना फल देता है इत्यादि । 


कोई यह कुतक करता है कि छागादिक स्थूल प्राणियोंको मारकर खानेमें धर्म होता है क्योंकि हु 
अच्चादिक अनेक चीजोंके खानेमें अनेक छोटे जीवोंकी जो हिंसा होती है वह बच जावेगी याने उनकी. - 
रक्षा होनेसे धर्मकी प्राप्ति हो जायगी ( संभव है ) यह पुष्टि वह करता है। यथा-- हक 


वहुसच्घातजनितादशनाइरमेकसच्वघातोत्थम्‌ । 
५ छ्‌ « €3........ 
इत्याकलूय्य काय न महासचस्य हिंसनं जातु ||८२॥ 
ह पद कफ, 5 
बहुजीवॉका घात होत है शाकभोंजकी त्यारीमें । 
इससे अच्छा भोजन बनता बड़े जींवके, मारेमें ॥ 
ऐसा नि्दंय कुवक करके जीवघातना कभी नहीं । 
छोटा बड़ा जीव घादेसे पाप छगत है उसे सही ॥<८२॥ 
अन्चय अर्थ--कोई वादी कुतक करता है कि [ वहुसच्चधातजनितादशनात, एकसच्त्वघातोत्थ॑ 
अशन वसम्‌ ] श्ञाक अन्न आदिके द्वारा त्यार किये जानेवाले भोजन ( आहार )में बहुत जीवोंका 
विघात होता है अतः उसकी अपेक्षा एक बड़े जीवको मारकर उसके मांससें त्यार किये जानेवाले 
भोजनमें कमती हिंसा होती है अतः वह भोजन श्रेष्ठ है ( उत्तम ) है, उससे छोटे-छोटे बहुत॒से जीव 
मरनेसे बच जाते हैं फलतः उन्तका वचना धर्मंका हेतु है इत्यादि हिसाकी पुष्टि वह ( वादी ) करता 
है । आचाय॑ उसका खंडन करते हैं कि [ इत्याकंठय्य महासच्त्वस्य हिंसनं जातु न काय ] उक्त प्रकारके 


कुतकंपर विद्वास करके कभी भी बड़े जीवकी हिंसा नहीं करनी चाहिये---हिंसा करंता महापाप व 
अधरमम है, वह धर्म नहीं हो सकता इत्यादि ॥८श॥ 


भावाय--अन्यमतों में आहारदानको उच्च स्थान दिया गया है । वह बड़ा दान या-महादान 
माना गया है । तदनुसार उनका कहना है कि यदि आहारदानके लिये हिसा भो करना पड़े तो पाप 
नहीं लगता, कारण कि उद्देश्य अतिथिदानका है| उसके अन्दर भक्ति व परोपकार शामिल रहता 
है, जिससे धर्म प्राप्त होता है इत्यादि । इसका. आचार्य खंडन करते हैं कि भक्तिभाव कथंचित्‌ 
( व्यवहारनयसे ) धर्म माना जा सकता है किन्तु पापकार्य करके घर्मोपार्जन ऋरना यंह उचित्त नहीं 
है अपितु अनुचित व वर्जनीय है। कारण कि पापकार्यका फल अलग मिलता है और पुृण्पका्य॑ 
( भक्ति व परोपकोर )का फल अछूग मिलता है। इससे पापके साथ पुण्य करना ठोक नहीं है ॥ 
अथवा धर्मके खातिर (अतिथिदानके खातिर ) अधर्म॑ या हिंसा करता मना है। उद्देहय खराव 
अर्थात्‌ हिंसाका नहीं होना चाहिये तब क्रियाका फल अच्छा मिलता है,:कारण कि घ॒र्मं और अधर्म 
परिणामोंसे हुआ करता है यह न्याय है । भतएव जब अन्यमती पृज्यपुरुषोंके लिये भोजन करानेकों 
प्राणीका वध ( हिसा-हत्या ) करते हैं दव वे संकल्प करके हो करते हूँ अतएव वे पाप ( अधम )के ह 


भहिंसाणुध्रत २१५९ 
ही भागी मुख्यतया होते हैं, गौणरूपसे साथमें राग या भक्तिके अनुसार कुछ थोड़े नीच जातिके 
 पुण्यकी भी प्राप्ति हो सकती है । इसको पापानुबंधी पुण्य कह सकते हैं ऐसा खुलासा समझना तथा 

: हिसा करके धर्म मानना--पापानुबंधी पाप समझना । अस्तु । 


नोढ--इलोक नं० ७९ से इलोक नं० ८९५ तक धर्मके विषयमें यही निर्णय समझना कि अच्य- 
मत्तियोंकी घारणा बज्ञानतापूर्ण है, उद्देश्य कुछ भी हो किन्तु क्रिया खराब ( साधन खराब ) न हो 
अर्थात्‌ हिसामय न हो तभी छाभ कुछ हो सकता है, खोटी क्रियासे चोखे उद्देश्यकी पूर्ति नहीं होती 
न की जा सकती है ऐसा समझना चाहिये | 


विशेष रुपष्टीकरण 


जो जीव विषयकषायरूप 'पापसे लिप्त हैं या युक्त हैं वे स्वयं पापी होते हैं तथा जो जीव 
उनमें अनुरक्त होते हैं अर्थात्‌ उनमें श्रद्धा रखते एवं उनके भक्त होकर उनका आदरसत्कार 
: ( अतिथि सेवा ) व उन्हें आहारांदि देते हैं वे भी पापियोंकी उपासना करने वाले पापी हैं व माने 
जाते हैं। ऐसी स्थित्तिमें खोटी क्रिया (साघन ) करके अन्य मूक गरीब असहाय जीवोंको मार 
करके उन विषयकषायवातन्‌ ( पापी) जीवोंको खिलाता, प्रसन्‍त करना उनको कल्याण करने वाले 
. ( निस्तारक ) समझना महाम्खता ( अज्ञानता ) है--कोरा भ्रम है। कारण कि वे स्वयं न 
तरते ( संसारसे पार नहीं होते ) तव दूसरों ( भक्तों ) को पत्थरकी नावके समान केसे तार सबते 
हैं? नहीं तार सकते, यहं तात्यय है । वे अशुभ कषायको पोषण करनेसे पापानुबंधी हैं, पृण्यानु 
: वंधी नहीं हैं । फलतत: कुपात्रों ( मिथ्यादृष्टियों विषयकषाय-सहितों ) या अपात्रोंकों दानादि देनेसे 
. कोई छाभ नहीं होता उल्टा नुकसान ही होता है (नारकादि या कुमनुष्य कुदेवादि होना 
पड़ता है ) क्योंकि वह प्रशस्त राग नहीं है--अप्रशस्त राग है ( सुपान्नोंमें न होकर कुपात्रोंमें 
है ) इसके सिवाय खोटे साधनों ( हिसादि ) से वह सब किया जाता है। जेसे चोरी करके छाये 
: हुए द्रव्यसे भगनान्‌की पूजा या सेवा नहीं को जा सकती वह निषिद्ध है। यदि वेसा काय॑ पवित्र 
कार्योमें भी किया जाने छगे तो लोकमर्यादा ( व्यवस्था ) ही सब चौपट हो जाय। क्योंकि चोर 
डाकू अन्यायी, पापकार्य करके भी थोड़ावहुत दानपुण्य करके बरी हो जाँयगे--उन्हें सजा न 
मिलेगी वे कह देंगे कि हमने तो अन्यायका द्रव्य दान पुूजादि अच्छे कार्योंमें खचें कर दिया है तब 
सजा काहेकी ? इत्यादि सब लोकव्यवहार या लोकके कानून कायदे मिट जावेंगे और आपत्ति भा 
जायगी तथा परलोकका भय भी जाता रहेगा--अन्धाधुन्ध पाप व अन्याय होने लगेगा, किम्बहुना। 


: १, विपयकपाय खुद पापरूप हैं और उन सहित जीव पापी हैं तथा उनमें श्रद्धाभक्ति अनुराग करने वाले 
भक्त भी पापी हैं। अ्रतः उनको पुण्यानुवंघी ( पुण्यवंध करने वाले ) मानना कल्पनामात्र है, असरूमें वे 
पापानुवंधी हैं। “आप डुब्ते पांडे ले डूबें यजमानच' समान हैं । पत्थरकी नाव समान हैं, ऐसा समझना । 
वे न स्वयं तरते हैं न भक्तोंकी तार सकते हैं । उत्तंच 
जदि ते विषयकषाया पावत्ति परूविदा व सत्येसु । 
कह ते तप्पडिकद्धा पुरिसा णित्थारगा होंति ॥ २५८ ॥ प्रव, सम. 
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बरे कार्यंका व॒रा नतीजा होता है, यह समझंकर हिंसाको धर्म कभी नहीं मानना चाहिये, उल्टी 
गंगा नहीं वहुती । अहिंसा हो धर्म है व रहेगा, पापी जीव दूसरोंको नहीं -तार सकते, न स्वयं, 
तर पाते हैं, जिनके हिसा आदि पाँच पाप व क्रोधादि चार कषाएँ मौजूद हैं इत्यादि 
सारांश है ॥ ८२॥। 


आगे अतिथिदानकी तरह प्रोपकारके लिये भी हिसा करना बुरा है, धर्म नहीं है, वर्जत्तीय - 
है, यह बताया जाता है यथा-- 


रक्षा भवति बहुनामेकस्यैवास्य जीवहरणेन | 
दंत मत्वा कत्तेग्य ने हिंसन हिससत्त्यानाम || ८३ ॥। 
पतद्य 

हिंसक एक जीव धातेसे रक्षा बहुकी होती है। ह 

अतः मारना उसका उत्तम धमग्राप्ति सी होती है ॥ 

ऐसी र*दुलुद्धीमं पड़कर नहीं सारना हिंसक जिय | 

जीव मार से धस न होता, घम होत रक्षासे प्रिय ! ॥ 4३ ॥ है 

अन्चय अर्थ--वादी कहता है कि | एकस्येच अस्य जीवहरणेन बहूनां रक्षा भवति ] एक बड़े. ः 

हिंसक जीवके मार डालनेसे बहुतसे छोटे जोवोंकी रक्षा होती है-जिससे प्रोपकार होता है व धर्म- 
की प्राप्ति होती है इत्यादि | इसका खंडन आचाये करते हैँ कि [ इति मत्वा हिंखतत्त्वानां हिंसनं न 


कत्तव्यम्‌ ] पूर्वोक्त कुशिक्षा या मिथ्या उपदेश मानकर हिसक जीवोंकी हिसा नहीं करना चाहिये वह 
खाली भलावा देता है ।॥ ८३ ॥ 


भावार्थ--हिंसा पाप है जो हमेशा पाप ही रहता है जेसे विष संदेव विष ही रहता है, कभी. 
अमृत नहीं होता । इसलिये हिसा करके परोपकारंरूप धर्म नहों हो सकता । वास्तवमें देखां व॑ 
विचारा जाय तो परोपकार उसकी अज्ञानता मिटानेसे होता है किन्तु अज्ञानता बढ़ानेसे नहीं 
होता, क्योंकि गुमराह करना महा अपकार मांना गया है। क्या धर्म ( अहिंसारूप ) प्राप्तिके छिये- 
हिसारूप अधर्म करता उचित उपाय है ? नहों, तव हिसक या अहिसक किसी भी जीवका मारना 
कत्तंव्य नहीं है--वह तो अधर्म है अतएवं उसको छोड़ देना ही हितक़र है ऐसा समझना चाहिये। - 
जीवोंकी रक्षा या दया करना घर है किन्तु वह दया दो प्रकारकी होती है (१ ) स्वदया ( २) 

घात । हओ ः 

हिसक-खूंखार । 
कुशिक्षा । 
चात-हिंसा । कल 
सम्बोधन-प्यारे ! (-कोमलछालाप -) 


बी ० शए टुण ० 


अहिसाएुत्नत | २१३१ 
परदया, दोनोंका जानना जरूरी है स्वदया--विकारी भावोंका ( अज्ञात, मिथ्यात््व, कषायका ) 
“ हुटानारूप, है परदया--अन्य एकेन्द्रियादि जीवोंकी रक्षा करतारूप है। पदके अनुसार यथासम्भव 
दया धर्म पालना अनिवार्य है। अस्तु पापक्रियासे धर्म नहीं होता यह निश्चय है। वेसे तो दयाको 
धर्म कहना भी व्यवहार है, परन्तु वह शुभ या प्रशस्त व्यवहार है अतः कर्थचितु कर्त्तव्य है ॥८३॥ 


आगे--करुणावछ्िसे भी अन्य जीवोंकी मारना अधर्म है, ऐसा कहकर हिसाका त्याग आचार्य 
कराते हैं । " 


बहुसच्वधातिनो5मी जीवन्त उपाजयन्ति शुरुपापम्‌ | 
_ इत्यलुकम्पांकृत्वा न हिंसनीयाः शरीरिणों हिंखः !॥ ८४ ॥ 
घद्य 


बहजीचोंके घाती हिंसक यदि बहुकालों जीदेंगे। 
बहुत पाप उनको छागेगा, पापसुक्त नहिं होवेंगे ॥ 
अतः दयाकर उन्हें मारना जढ्दी प्ृण्य वे पावगे । 


एसा दुष्ट विचार न करना हिंसापाप ऊगावंगे ॥८४॥ 


अन्वय अर्थ--वादी कहता है कि [ वहुसत्वघातिन: अमी जीवन्तः गुरुपापं उपाजयन्ति ] बहुत- 
- जीवोंको मारमेवाले प्राणी यदि बहुत समयतक जियेंगे तो वे महान पाप उपाज॑न ( पैदा ) करेंगे- 
पापोंसे कभी छटेंगे ही चहीं, अतएव दया या करुणा करके उन्हें जल्दी मार डालना चाहिये, जिससे 
वें पापोंसे बच जावेंगे । इसका खंडन आचार्य करते हैं कि | इति भन्नुकंपा कृत्वा हिंसा; शैरीरिण: न 
हिंसनीया: ] पूर्वोक्त कथनपर विदवास करके कभी भी हिसक जीवोंको नहीं माना चाहिये, क्योंकि 
: हिंसा करनेसे नया पाप ही लगता हैं--पांप -छुटता नहीं है यह नियम है। जैसे कि खूनका दाग 
.. और खून लगानेसे नहीं छूटता ( पुष्ट होता है-बढ़ता है )। अतएवं किसी भी जीवकी हिंसा नहीं 
.. करना चाहिये, पूर्वोक्त हिसाका कथन असत्य व मिथ्या है--नैतिकताके भी विरुद्ध है॥ ८४॥ 


ह भावार्थ-सत्यकी हमेशा विजय होती है, धर्म या पुण्यकी जड़ पात्ताउऊतक गहरी मजबत 
जातो है व सदेव हरीभरी रहती है। तदनुसार 'अहिसाधम ही सत्यधर्म है, और उसका फल 
सदेव मीठा हितकर मिलता है। धर्मात्मा जीव जहाँ भी कहीं रहेगा नरक-स्वर्गं-मोक्षमें वहीं वह 
सुख पावेगा । वाहिरी दुःखके कारण, कोई उसको दुःखी व विचलित नहीं कर सकते, वह वस्तु 
'स्वरूपके विचारमें इतना मस्त ( तन्मय ) रहता है कि उसका उपयोग अन्यत्र जाता ही नहीं है-- 
एकाग्र आत्मस्वरूंपमें ही लीन रहता है, आत्मानुभव करता है--भात्मसुखका स्वाद लेता है इत्यादि 
उसमें वह विभोर हो जाता है। वाहिरके सुखदुःखादिको वह ओऔपाधिक ( नैमित्तिक-संयोगज ) व 

अनित्य मानता-जानता है, अतएवं उत्तकी परवाह वह नहीं करता, उन्तमें अरुचि रखता है। हाँ 
संयोगों पर्यायमें मौजूद होनेसे वह पाप व अधर्मसे बचसेका प्रयत्न व्यवहारतयसे अवश्य करता है 
और प्रत्येक प्राणीकों करना चाहिये, छेकिन निरचयसे निर्ंय रहता चाहिये | इसीसे हिंसा-झूठ- 


३३३ पुरुषाथसिद्धच्पीर्य 


चोरी-कुशील आदि पापकाय करना बन्द कर देना चाहिये ऐसा सत्य उपदेश दिया गया है। सदा. 
चार जीवनका मूलधन है, उसकी रक्षा करना प्राणीका प्रथम कत्तंव्य है, अस्तु । ह 


विशेषार्थं--जो जीव ( कुगुरु ) यह कहता है कि बवंहुत जोबोंको मारने खानेवालेको तुरन्त" 

मार डालना चाहिए ताकि अन्य छोटे जीव बच जाँय ओर वह हिंसक भक्षक जीव आगेके पापोंसे छूट . 
जाय, उसका भला हो जायगा, इत्यादि दयालता वतलाता है वह मूर्ख परोपदेशो पण्डित क्या यह 
नहीं सोचता कि हमारे मिथ्या उपदेशसे जो हिसक जीव मारे जावेंगे ( शेर, तेन्द्रणा वगेरह) उर्नेकी . . 
हिंसासे हमें पाप न लगेगा व हम बहुहिसक सिद्ध न होंगे, जिसने उपदेश देकर उन्त सबकी हिंसा - 
करवाई है ? कारितका दोष हमें भी तो लगेगा ? ऐसी हालतमें उक्त तकवादियोंका निराधार 
कोरा वकवास है और कुछ सारभूत नहीं है। वह दूसरे नसीहत खुदरा फजीहत' की बांत . . 
जैसी है, अतएव मान्य नहीं हो सकती वह उनके दिमागकी सूझ व वीमारी है, अस्तु | कभी झूठा 

व्यामोह नहीं करना चाहिये, उससे हानि ही होती है। ज्ञानका या बुद्धिका प्रयोजन ( उह्दं श्य ) 
हितको प्राप्ति और अहितका परिहार ( त्याग ) करना है, इसको हमेशा ध्यानमें रखना चाहिये 
तभी वुद्धिमात्ती है अन्यथा पशुमें और उसमें कोई भेद नहीं समझना चाहिये, अस्तु । 


“अज्ञाननिवृत्तिःहानोएादानोपेक्षाइच फलमु”--परीक्षामुख (सूत्र नं० १ पव्न्चम समुद्देश ) 
पुष्टि की है । 


इसी तथ्यकों न समझकर वादी आगे भौर भी के उसका खण्डन आचाय॑ करते हैं। . 
यथा-- ०. अर 


बहुदुःखाः संज्ञपिताः प्रयान्ति त्वचिरेण दुःखविच्छित्तिम | 
इति वासनाकृपाणीसादाय न दुःखिनोडपि हन्तव्या। ॥८७०।॥ . 
प्य ्ः 
दुःखी दरिद्री जीव घातसे दुःख डनका मिट जाता है । 
अतः मारना डनको जल्दी दुःख न बढ़ने पाता है ॥ 
ऐसी सिथ्या श्रद्धा करके जीव  घात नहिं करना है । 
करनी का फल मिलत जीवको होनहार नहिं टकना है ।ाढणा 


अन्वय अर्थ--वादी कहता है कि [ठ॒॒ वहुदुःखसंज्षपिंता: अचिरेण .दुःखविच्छित्ति प्रयान्ति ] 
यदि अत्यन्तदुःखी दरिद्रो प्राणियोंको मार डाला जाय तो दे तुरन्त दुःखोंसे छूट जाते हैं अर्थात्‌ 





बहुत दुःखिया जीव । 

मार डाले गये जीव । 

दुःख से छूटनेके इच्छुक। 

“४. - दुर्वासना ( सिथ्या श्रद्धा ) रूपी तलवार | 


हा 


पं 
हे 


का - अहिंसांणुब्नत श्रै३े 
उनके दुःख नष्ट हो जाते हैं अतएवं उनके मार डालतेमें धर्म होता है, भधर्म या पाप नहीं होता, 
यह लाभ है। आचाये खंडन करते हैं कि [ इति वासनाकृपाणीसादाय दुःखिनोडपि न हन्तव्या: ] 
, पूर्वोक्ति. मिथ्या वासना या कुशिक्षारूपी क्ृपाणी ( तलवार )कों ग्रहणकर कोई भी समझदार दुःखी 
- प्राणियोंको भी न मारे, इसीमें भलाई है। हिसा किसी जीवकी हो उससे पाप व अधर्म लगता 


- ही है, उससे घर्मंकी प्राप्ति कदापि नहीं हो सकती । करनीका फल अवश्य मिलता है, उसे कोई 
टाल नहीं सकता, यह नियम है ॥ ८५॥ ह 


भावार्थ-मिथ्यात्वके उदयमें अर्थात्‌ मिथ्यादशंन ( श्रद्धान ) के कालमें सब उल्टा-उल्टा 
ही: सुझता है मतएव वह जीव खुद अपना ही घात करने छगता है। हितकारी बात्तोंपर विश्वास 
नहीं करता और अहितकारी बातोंपर विश्वास करता है उसीके अनुसार चलता है ( वर्ताव करता 
: हैं).। हिसाको धर्म मानता है, अहिसाको धर्म नहीं मानता, उससे घृणा करता है उसकी वुराइयाँ 
' बतलाता है। उसके मानने व बरतने वालोंको कायर-- डरपोंक--अकमंण्य ( आलूसी ) कहता है, , 
- जो सच्चे शुरवीरोंका कर्तव्य है एवं सच्चे शुरवीर ही जिसका पालन कर सकते हैं। मारनेवालेसे 
. रक्षा करनेवाला बड़ा होता.है। जिन विकारी भावोंको लौकिक शूरवोर नहीं जीत सकते, उनको 
. एंक वीतरागी अहिसातब्रती साधु, बातकी बातमें .( क्रीड़ामात्रमें ) जीत लेता है। मोह, मद, मात्सय॑ 
' आदि कषायोंको जीतना सरल नहीं है। उनको अहिसाधर्मी ही जीत सकता है, उन कामादिकों- 
- को वही वशमें कर सकता जो ब्रिलोकविजयी हैं । मोही रागी हेषी जीव उनको वशमें नहीं कर 
. सकते, अतएव वे संसार में भटकते रहते हैं ॥ शूरवीर वही है, जो कषायोंको निकाल देवे ( भगा 
. देवे, उनकी परवाह न करे ) किन्तु जो कषायोंके चक्कर (वश) में आकर तरह २ के हिसा आदिक 
पाप करे, वह शूरवीर नहों है, अपितु वह कायर है, ऐसा समझना चाहिये | 


प्रसंगवर्श विशेष कथन 


देखो, जब तक सच्ची शूरवीरता ( सम्यग्दर्शनपूर्वक निर्भयता ) आत्मामें प्रकट नहीं होती 

अर्थात्‌ चारित्रगुण प्रकट नहीं होता अथवा तीत्र रागका उदय ( अस्तित्व ) रहता है तब तक पर 
पदार्थोको हेय माता हुआ भी उन्हें त्याग नहीं सकता, भतः वह उसके त्यागे बिना शूरवीर नहीं 
कहला सकता | इसीलिये विषय कषायवाले या पाखण्डी मनुष्य शूरवीर न होनेसे संसारका या 
विकारीभावोंका ( पापोंका ) त्याग नहीं कर पाते । फलरूत: विषय-कषायोंकी प्रबलता होना महान 
. अपराध ओर बन्धन है ऐसा समझ कर उनके छोड़नेका ही उपदेश दिया गया है। स्व० पं० दौलत- 
रामजीने विनतीमें लिखा है कि--“आतमके अहित विषय-कषाय, इनमें मेरी परिणति न जाय” 
इत्यादि ] एक साथ अनेक कषाएँ तीन मन्‍्द आदि रूपसे उदयमें आती हैं। बुद्धिपुवंक कभी किसी 
कषायको दवाया जाता है और किसी कषायका पोषण किया जाता है अर्थात्‌ पुष्टि की जाती है। 
कभी. लोभ कषायको पुष्ट करनेके लिए क्रोध मान कषायको दबाया जाता है ( एकको दबाना 
दूसरेकी नहीं दवाना खुला या प्रकट रखना )। जैसे दुकानदार पेसेके लोभ ( राग ) में ग्राहककी 
खोटी-खरी बातें भी सुत्त लेता है ( मान व क्रोधकी दबाये रखता है ) और क्रोधी मानी पुरुष क्रोध 

“ व मानको पुष्ट करनेके लियें, घर उजाड़ देता है, लोभ नहीं करता इत्यादि ॥ अतएव पाखण्डीं 

ह ३० रे 


१३४: पुरुषाथसिद्धय पायें 


साधु आदि ख्थाति लांभ पूजा आदिके लोभ (राग ) से स्वगंसुखके लोभसे घर-द्वार राज्य-संपंदा 

आंदिको छोड़ देते हैं, क्रोध व मानको दबा देते हैं । द्रव्यलिगी साधु, नरकादिके तोतन्र भयसे था 

स्वगंके लोभसे बाह्यपरिग्रह आदिका त्याग कर देते हैं अर्थात्‌ परिग्रहमें लोभ छोड़ देते हैं, . इत्यादि 

दष्टान्त देखनेमें प्रत्यक्ष आते हैं। क्या कहा जाय परिणामोंकी गति ( चाल ) बड़ी विचित्र होती 

है, उसकी समझना कठिन है किम्बहुना । हाँ, सम्यंग्दर्शन व मिथ्यादर्शन श्रद्धात' पर निर्भर है--: 
ज्ञान व चारित्र ( क्रिया ) पर निर्भर नहीं है कारण कि दोनोंके निमित्त ( आवरणादि ) जुदे-जुदे 

हैं ऐसा समझना चाहिए, भ्रम या भूलमें नहीं पड़ जाना चाहिये | अस्तु। 


नोठ--(१) त्याग अर्थात्‌ परवस्तुका छोड़ना, तीज कषायमें होता है व मन्द कपायमें भी 
होता है, वेराग्यमें होता है, कघायके अभावमें होता है इस तरह चार निमित्तकारण . माने जाते 
हैं। इनमें वेराग्यनिमित्तक व कषायके. अभावनिमित्तक त्याग, स्थायी व निबंन्ध ( संवरंख्प ) 
होता है और तीत्र कषाय व मनन्‍्द कषायनिमित्तक त्याग, अस्थायी व सबन्ध ( आख्रवरूंप ) होता 
है, यह मोटा भेद है। अतएव साधुओंमें भी अनेक तरहके साधु ( मुनि.) होते हैं। द्रव्यलिगीं, 
भावलिंगी, पाखण्डी, जेनाभास इत्यादि जानना, अस्तु, कारणविपरीतसे फलविपरीत होता है, 
यह नियम है। कारणविपरीतसे फल अविपरीत कभी नहीं होता. ( असम्भव है ) | कारणसे असलमें . 
उपादानकारण लेना चाहिये, जैसे कि बीज ( अन्नादि )। किन्तु जमीचनरूप सिमित्तकारण नहीं: 
लेना चाहिये। हाँ, छोकमें जरूर भूमिको अच्छा या बुरा कारण -माना जाता है। इसी: तरह: 
साधुओंको भी पात्र या कुपात्र या अपात्र कारण माना जाता है, अतः तदनुसार फल व्यवहा रमें 
माना गया है इत्यादि । निर्चयसे बात दूसरी तरहकी होती है, किम्बहुंना-.] - ० “0१ 


(२) पर वस्तुका त्याग सम्यग्दृष्टिके वेराग्यसे ( भिन्न भानकेर स्वतः राग॑-नहीं करता ) 
होता है भर्थात्‌ उससे अरुचि होतो है।-अतएवं मूल सगका त्यागना त्याग है, पश्चात्‌ बाह्य परिग्रह 
विन्ता आलम्वन ( रागं या चिकनाई ) के स्वयं छट जायगा, इस तरह ज्ञान वेराग्य सम्यग्दष्टिके 
साथ-साथ होता है किन्तु मिथ्यादष्टिका त्याग वेराग्यसे नहीं होता, कषाय या भय व लोभसे होता 
है यह भेद है। द्रव्यलिगीके स्वरूंपविपयेय और कारणविपयंय दोचों होते हैं। वह अपने स्वरूप 
या स्वभावकों भी नहीं जानता कि मेरा स्वभाव--ज्ञान-दर्शन है, और रागादि सब विभाव हैं 
नेमित्तिक हैँ, संयोगज हैँ ऐसा भेदरूप सही वह नहीं जाचता इत्यादि, वह मूलमें भूला हुआ है। 


आगे और भी वादीका खण्ड़न किया जाता है कि सुख प्राप्त करानेकी भावनासे भी अन्य 
प्राणीका घात करना अधमं है, धर्म नहीं है-- ह 
कृच्छेण सुखावा प्रिभवन्ति सुखिनो हताः सुखिन एंव । 
इति तकमण्ड5्लाग्रः सुखिनां घाताय नादेयः ॥८६॥ 
१, कए्॒टसे या कठिनतासे । रा ह 
२ 


« तकरूपी खड़ग । हम 
३. ग्रहण नहीं करना या ग्रहण करने योग्य या मानने योग्य नहीं है--भग्राह्म है । 


"अहिंसोणुत्रत 7. - रश्ष 
* पद 

सुक्खप्राप्ति | होती झुर्किलसे बड़े पुण्यका वह फल है। 

. अतः मारता सुखियाको रे, जब वह सुख नि३चल है ॥ 

यह कुतंक है दुष्टजनोंका, फल इसका डब्ण होता। 

नहीं सारना सुखीजनोंको, सुख तो करनी से होता ॥<8॥ 

अन्वय अर्थ--बादी कहता है कि [ इच्छेण सुखावाप्तिसवति ] सुखको प्राप्ति बड़ी कठिनाईसे 
होती है ( पुण्य और तपस्था आदिसे होती है ) भतएव [ खुखिनः हताः सुखिन एव भचन्ति ] सुख 
सम्पन्त जोीवोंको मार डाला जाय तो वे-सुखी हो सदेव रहेंगे। इसका खण्डन किया जाता है कि 
[ इति तकमंडलाग्र: सुखिनां घाताय नादेयः ] उक्त प्रकारका कुतकरूपी खड़ग ( तलूवार ) धारण 
करके बर्थात्‌ ऊंक्त कथनपर विश्वास करंके कभी किसी सुखी या ठुःखी जीवको नहीं मारता ( घात 


करना ) चाहिए, उससे धर्म नहीं होता, अधर्म हो-होता है। सुख-दुःख सब करनीका फल है जैसी 
. करनी तैसी भरनी' इत्यादि ॥2८8॥ : 


... भवार्थ--मिथ्या वांसना वक्ष जीव तरह २ के विकल्प ( तक ) करके कषाय पोषण करते 
हैं व उसीके अनुसार प्रवृत्तिव आचरण भी करते रहते हैं। जिसका फल उन्हें अनन्त संसारका 
' दु:ख भोगना पड़ता है, उन्हें सुखशान्ति कभी नहीं मिलत्ती। अत्तएव जब वह मूलकी भूल (मिथ्या- 
वासना ) मिटे तव ही उस जीवको (या सभी जीवोंको ) सुवुद्धि ( यथाथे ज्ञान व श्रद्धान ) उत्पन्न 
हो, और वैसी हो प्रतीति-हो तथा उसीके अनुसार वह यथार्थ प्रवृत्ति (आचरण चारित्र ) करके 
अहिसारूप रत्नन्रय धर्म घारण करे ) सुखी होवे या मोक्ष जावे, दूसरा उपाय नहीं है,- चाहे 
कितना ही उपाय क्यों न करे ! सब झूठ है। यह वीतराग सर्वज्ञका उपदेश है--अल्पन्ञानी 
रागी हेंषियोंका उपदेश, नहीं है । इस पर विश्वास या श्रद्धान हुए बिना सब निरथंक है--भटकना 
है। दुःख है कि प्रायः सारा संसार सत्यको भूला हुआ है और असत्यका उपासक हो रहा है इसका 
विचार करना चाहिए। “भत्ध सप॑-विल प्रवेश” न्यायसे लोग सुमार्ग पर नहीं आते, इधर-उधर 
तड़फते हुए घूम रहे हैं व दुःख भोग रहे हैं। भरा यह कहाँका न्याय है कि सुखियोंको मार डालते 
से वे सुखी रहेंगे ओर मारनेवाले भी सुखी हो जावेंगे ? यह तो अन्याय है 'कोई करे और कोई 
पावे! यह .न्याय कसा ? जो करता सो भोंगता, न्याय तो ऐसा है। यदि ऐसा होने रंगे तो लोक 
व्यवस्था ही सब गड़बड़ हो जाय, यम-नियम आदि धर्मशास्त्रकी बातें झूठो व बेकार हो जाये । 
तथा किसी जीवको मारना, यह दया ( धर्म ) है कि निर्दयता ( अधमं ), यह भी तो विचारना 
चाहिये ? परल्तु सम्यग्ज्ञान ( यथार्थ ज्ञान ) के बिना सब अन्धे हो रहे हैं किम्बहुना | अन्याय व 
अधरम्ंका त्याग करनेबाला श्रवीर है और उसका पोषनेवाला व छिप्रानेवाला कायर है, वह न. 
स्वयं तर सकता है न दूसरोंको तार सकता है। 


ठगिया धोखे वाज अथवा चतुर चाकाक जीव भोछे-माले जीवोंको गुमराह करके--उल्टाः 


१. साधना या शुद्ध परिणाम । 


२३६ पुरुपाथसिद्धच्ुपाय 


उपदेश दे करके अपना स्वार्थ सिद्ध किया करते हूं, उन्हें बह भय नहीं रहता कि इसका व्या. 
नतीजा होगा ? स्वार्थान्ध आगा-पीछा नहीं देखते, अतः उनका विश्वास कभी नहीं करना चाहिये, 
यह सारांश है। यहाँ पर मूँजका दृष्टान्त लागू नहीं होता कि 'मूंज ( घासविशेष ) की जला 
देनेपर नया अच्छा मूँज पेदा हो जाता है, वह तो जड़ पदार्थ है उसे वया सुख-दुःखकी खबर है ? 
कुछ नहीं है, अतः व्यर्थ है॥॥८६॥ । 


आगे धर्मप्राप्तिके विषयमें भी कुतर्क उठाकर खण्डन किया जाता है ( धर्मात्माकों मार : 
डालनेसे उसे धर्म प्राप्त नहीं होता ) द 


उपलब्धसुगतिसाधनसमाधिसारस्य भयसो उस्यासात्‌ । 
स्वगुरो! शिष्येण शिरों न कत्त नीय' सुधमंममिलपता ॥८७|॥ 


प्द्य 
ध्यान निमग्न स्वगुरुका यदि कहिं शिर उच्छेदन कर देचे । 
घम हितेपी शिप्य वही है जो सुगतिको पहुँचा देवे।॥। 
है कृतक अरु झूठ न वह हें--शिप्य जो गृरुका घात करे । 
गुरुसेवाके बदले क्‍या वह गुरुका शिर उच्छेद करें ? ॥4७॥ 


अन्वय अर्थ--वादी कहता है कि [ भूयसोड्भ्यासात्‌ू_ उपलब्धसुगतिसाधनसमाधिसारस्य 
स्वगुरोः शिरः कत्तनीयं ] जिस महात्माको बहुत समयके अभ्यास द्वारा ( अभ्यास करते २) सुगति 
( स्वगं-मोक्ष ) के साधनरूप यम, नियम और समाधिरूप सार चीज प्राप्त हो गई हो, ऐसे अपने. 
उपकारी गुरुका यदि समाधिके समय मस्तक काट दिया जाय तो गुरु-शिष्य दोनोंको धम्मकी प्राप्ति 
होती है। इसका खण्डन आचार्य करते हैं कि [ सुधमंममिलंपता शिषप्येण स्वगुरो: शिरः न कत्तनीय ] 
सुधममं अर्थात्‌ उत्तम अहिंसाधमंके अभिलाषी ( इच्छुक ) शिष्यको | विवेकी जीवको ) कभी भी 
अपने धर्मंनिमग्न भर्थात्‌ समाधि ( ध्यान ) में लगे हुए ( दत्तचित्त ) गुरुका शिर नहीं काट देना 
चाहिये, क्योंकि वह हिसा व अधर्म है, उससे गुरु शिष्य दोनोंको धर्म प्राप्त नहीं हो सकता--पाप 
- ही लूगता है । धर्म अहिसामय होता है, हिसामय नहीं होता ॥८७॥ 


भावार्थ--जो शिष्यादि ( भक्तजन ) किसी किस्मकी हिंसा करता है अर्थात्‌ दूसरोंको पीड़ा - 


प्राप्त । 

मुक्ति। 

एकाग्रतारूप ध्यान--चित्तकी स्थिरतारूप उत्तम चीज । 

वार-बार अभ्यास करनेसे । 

४, नहीं काटना। 

६, उत्तम अहिंसा धर्म । | 0 कक कक, 
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या दुःख देता है वह स्वयं अधम ( पाप ) करता है क्योंकि उसके क्रूर निर्दयी परिणाम ( भाव ) 
होनेसे उसके ही भावप्राणोंका घात होता है जो अधम या हिंसा है--पापबन्धचका कारण है। 
फिर जिस जीवको वह मारता है--उसके परिणामोंमें संबलेशता आदि विकार होनेसे उसके भी 
स्वभावभावोंका घात होता है तथा पापका बच्ध होता है। अतएव गुरु शिष्प दोनों घाटेमें रहते 
हैं--दोनोंको सुगति नहीं होती, दुर्गति होती है व पुण्यका बन्ध नहीं होता | तब वादीका कथन 
असत्य सिद्ध होता है जो माननेके लायक नहीं है ( अमान्य है )। धर्म हमेशा निराकुल और स्वस्थ 
परिणाम रहनेसे ही प्राप्त होता है--आकुलछता और विकाररूप परिणामोंसे धर्म नहीं होता, यह 
नियम है। हिसामें परिणाम निराकुल और स्वस्थ कभी नहीं रह सकते । अतएवं हिसा त्याज्य 
है इत्यादि । गुरु अपने भावोंका फल कभी भी पा सकता है, उसको ध्यानके समय मार डालनेसे 
ही क्‍या लाभ हो सकता है ? कुछ नहीं । उसने जेसा बन्ध किया होगा वैसा ही फल उसे अवश्य 
मिलेगा किसोके कुछ करनेसे या साधन मिलानेसे दूसरेका अच्छा या बुरा नहीं होता, यह नियम 
है--वस्तु. स्वत्तन्त्र है। अत: उसके विषयमें अन्यथा विकल्प करना मूख्खता है--हानिकारक है, 
सिथ्यात्व है इत्यादि] यद्यपि सम्यस्दृष्टिकि उपाय करनेके विकल्प होते हैं और चह उपाय भी 
करता है किन्तु वह उन्हें निरमित्तकारण ही समझता है, वस्तुस्वभावको बदलनेवाला उपादान 
कारण नहीं समझता, यह श्रद्धा उसके अटल रहती है। उसके चित्तका डुलाना कषायवश होता 
है जो उसके सत्तामें है, संयोगीपर्यायमें है। जो नैमित्तिक है--वह सम्यग्दुष्टिकी दिकारो या 
: अशुद्ध अवस्था है जिसे वह हेंय समझता है। अतएवं सम्यग्दृष्टि ज्यों-का-त्यों समझनेसे भूला हुआ 
नहीं है और मिथ्यादृष्टि अन्यथा समझनेसे भूला हुआ है यह अन्तर है, किम्बहुना | भोले-भाले 
विवेकहीन जीव शिथिलाचा री हो जाते हैं मौर अनेक तरहके |विकल्पोंमें पड़कर जोवनको बरबांद 
कर देते हैं जिससे संसारमें जीवोंका अन्त ( समाप्ति ) नहों हो पाता वे सदैव अक्षय अनन्तको 
संख्यामें मौजूद रहते हैं। कितने ही विवेकशोल होकर निकलते भी जाते हैं ( ६ माह ८ समयमें. 
: ६०८ जीव ) तौ भी कितने तो अविवेकी बने ही रहते हैं। यह सब भूलका ही नतीजा ( फल ) 
. है, भस्तु ॥ ८७॥ | 


आगे धनादिके छोभी खार ( गेरुआ ) वस्त्रधारी कुगुरुओंका हिसक उपदेश नहीं मानना 
 चाहिये--उसका खण्डन किया जाता है-- 
- धनलवपिपासितानां विनेयविश्वासनाय दर्शयताम्‌ | 
झटिति घटचटकमोक्ष श्रद्ेय नैव खारपटिकानाम ॥८८॥ 


. १. घड़ाके भीतर बन्द चिड़ियाकी तरह । 


२.. खारुआ अर्थात्‌ मोटा पटरा जैसा रंगीन वस्त्रधारी पाखण्डी गुरु जो मुक्ति या सुखप्राप्तिका छोभ देकर 
काशी करवट आदि कराते हैँ--शिष्यों--भक्तोंको मारकर धनादि हड़प छेते हैं। ऐसे अनेक मतमतान्तर 
: - संसारमें पाये जाते हैं। _ 


२३८ पुरुषोंथसिद्धंयुपाय - 
धनके लोछुप धघूत्तजनोंके वबहकाए जो आते हैं। 
नाटक चेटक कर कर के जो निज विश्यास दिलाते हैं।॥। 
भूल न जाना इन्द्रजालमें मोक्ष नहीं डनसे मिलता | 
घटके फूटे चिढ़िया सम क्या प्राणघातले संभवता ? ॥«4॥ 
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अन्चय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ धनलवपिपासितानां विनेषविश्वासनांय झटिति घटचकटर 
मोक्ष दशयतां खारपटिकानां नेव श्रद्वेयं ] खारपट ( वस्त्र ) मतवाले धरत्तोंकी धत्तंता ( छल कपटता ) 
जो कि वे शिष्यों अर्थात्‌ भोले अज्ञानी भक्तोंको विश्वास दिलाने ( उत्पन्न करने ) के लिये' कंरते 
हैं अर्थात्‌ एक चिड़ियाकों घड़ामें बन्द करके सबके देखते-देखते इन्द्रजाल विद्यासे गायब कर देते 
हैं और कहते हैँ कि देखो हमने उसको जल्दी मोक्ष पहुँचा दिया है ताकि वह बहुत काल तक दु:खीं: / 
न रहे इत्यादि | उसका खण्डन आचार्य करते हैं कि यह सब झूठ है अतः उस धृत्तता ( छलविया ) 
पर विद्वास या श्रद्धान केभी नहीं करना चाहिये ॥८4८॥ 


भावार्थ-- संसार मांयाचार व छल-कपटका घर ( केन्द्र ) है, उसमें तरह-तरहके जीव भरें 
हुए हैं और हर तरहकी विद्याओं ( कंलाओं ) पनी जीविका ( गुजर-बसर ) चंलंते : हैं 4. 
जैसे नाटकगह ( नाट्यशाला ) में तंरह-तरहके . स्वांग किये जाते हैं और काम चलाया जांतां हैं| 
उसी तरह कोई घमंका झठा लोभ देकर, कोई मोक्षका उपाय बतांकर-या. शरोर संहिंत मोक्ष 
भेजकर, कोई धन प्राप्तिका, कोई पुत्र-पौत्रादिका, कोई इष्टसिद्धिका अर्थात्‌ मनवांछित॑ फेलकीः 
प्राप्तिका, कोई दःखसे छटनेका या द्रःखमें पड़ जानेका लोभ, लारूच बताकर छल या . धत्तंतांसे 
ठगते या व्यामोहित करते रहते हैं। जेसे कि किसी समयमें ऐसा होता था कि धर्मकें नाममर खुलों 
अधर्म होता था, पशुमेध ( हवन यज्ञ ) नरमेघ आदि भारी संख्यामें जहाँ तहाँ व धर्मस्थानोंमें 
किये जाते थे--धूत्त विषयकषायी पण्डा पुजारी भोले बुद्धिहोत जीवोंको धोखा देकर. दिंलांशों 
देकर ) मार डालते थे व उनका घन लूट लेते थे व अस्मत्‌ नष्ट कर देते थे; यह घोर अन्याय 
( पातक अत्याचार ) होता था। भक्तोंको विश्वास करानेके लिए जमीनंमें ग॒प्त . स्प्रिगवाला गहरा. 
गड़ढा खोद दिया जाता था, सुरंगकोी तरह । और जमीनपर भोले जीवोंको बेठारूकर, उनसे धन 
जेवर आदि लेकर व 'संकल्प कराकर। ऊपरसे मण्डप या. .एरदा छगाकर या लकडियोंका ढेर 
लगाकर छपनकीसे पत्थंर. सरका दिया जाता था जिससे वह भक्त गहरे गड़ढेमें जा गिरता था 
व्यर्थ ही मर जाता था। पत्थर ज्यों-कां-त्यों जम जाता था पदचात्‌ परंदां खोलकर कह दिया 
जाता था कि देखो मन्त्रविद्यासे हमने उसे मोक्ष पहुँचा दिया है या वह घुआँके गब्बारेके साथ 
ऊपर मोक्ष चला जा रहा है इत्यादि विडम्बना करके धर्मके नाम पर जमे कियां जाता थां--भोले 
लोग चंगुलमें फस जांते थे; बड़ा गरंम बजार था, संतीप्रथां भी चालू थी, अस्तु-। अब प्रायः खुले 
हपमें वह सव बन्द हो गया है। फलत: चत्तों-पापियोके झूठे व अजरजकारी हथख॒ण्डों ( दृश्यों ) 
उपदेशों पर विश्वास नहीं करना चाहिए--यथा सम्भव परोक्षा करना अनिवाय है-। 'जीवन धन 


अहिसाणुव्रतं, -' ३० 


अनमोल है, :उसका सदेव -सदपयोग करना चाहिए, मृखंतामें नहीं गवाँ देना चाहिए, यह सारांश 
है।-तभी तो लोभ पापका ख़ाप बखाना' कहा गया है, सभी पाप लोभसे होते हैं. इत्यादि । सिद्धान्तः 
में जव तकःलोभ कषाय सत्तामें रहती है. ( १० वें गुणस्थाव तक॑-) तवत्क सभी घातियाकर्मों की 


पांपप्रक्ृृतियोंका वन्ध.होता है इत्यादि | 


आगे वादीके 'परोपकाराय इदं शरीर” के गलत समझनेका खंडन किया जाता है--उससे 
धर्म नहीं होता । यथा-- . 


दष्टठा परं पुरस्तादशनाय क्षामकुक्षिमायान्तम्‌ |. -. 
निजमांसदानरभसादालभनीयी न . चात्मापि ॥ट2९ 
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' - -छबल झुस्क उदर वाछा यदि भोजनाथे आता दीखे।॥ 
- ' उसके खातिर भी नहिं कोई अपना मांस देय चीखे कम 
_ आत्मघात परघात किये से कमो-धम नहिं-.होता है।.. - 
४ हिंसा पाप बड़ा है सब में त्यागे-घम जु होता है ॥«८९॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैँ कि [ पुरस्तांदशनाय  क्षामकुक्षि परं आयान्तम्‌ दृष्ट्वा ] अपने 

आंग्रे ( सामनें ) यद्वि कोई ऐसा आदमी जिसका . उदर ( पेट ).दुवेछ और घुसा हुआ हो, भोजनकें 
लिए आता हुआ दिखे तो [ निजरमांसदानरमसखात्‌ आत्मा5पि-न जारुंभनीय: ] उसको अपना शरीर 
कार्टेकर मांसका भोज॑न नहीं देना चाहिये, क्योंकि आत्मंधात महापांप है तथा संक्लेशता या दुःख 
होनेसे पापका बन्ध होता _है--परभव विग्रड़ता है ॥८०॥ 


ह भावार्थ--आस्त्रोंमें आहारदान, औषधिदान, शास्त्रदान, अभयदान-या पात्रदान, समदान 
अन्वयदान, दयादान ऐसे चार दान लिखे हैं--उनमें मांसद्ान नहीं लिखा, अतः वह निषिद्ध है। 
उनकी पुष्टि करना मात्तो आगमका अनादर करचा है, उत्सूत्र चलना है। ऐसा मिथ्यादष्टि जीव 
संसारसे पार नहीं हो सकता, प्रत्युत संसारमें अपनी जड़ें मजबूत कर्रता है--लम्वी फैलाता है| 
मांसा मदिराभक्षी जीव ही भोजनाथ्थ दूसरोंसे मांस-मदिराकी याचना करते हैं--वे विषय-कषाय 
. रूप पापके पोषक होनेसे कारण विपर्ययरूप हुँं--विपरोत्त कारण हैँ अत: उन्तके सेवकों या भक्तोंको 
अच्छा फल नहीं मिल सकता अर्थात्‌ विपरोत फल ही मिलेगा, जो नरक विगोदादिको प्राप्तिरूप 
होगा। 'यह नियम है कि जेसा' ऋरण होता है वेसा हो कार्य या फल भो होता है-अन्यथा नहीं । 
पात्र तीन तरहके होते हैं । यथा--१ सुपात्र, २ कुपात्र, रे अपात्र | सुपात्रके तीन भेद--१ उत्तम 


“83 :दुवल बुप्ा हुआ उदर वाला । 
२.:घातनां। , । 
३. संक्‍लेशता दःख करें, उठावें चिल्लावें इत्यादि ] 
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सुपात्र, २ मध्यम सुपात्र, ३े जधन्य सुपात्र | इस सबका स्वरूप आगे यथावसर बताया जायंगा। 
परन्तु पाखण्डी विबयकषायों सब कुपात्र या अपात्र ही हैं ऐसा समझना चाहिए, उन्तकी सेवा, 
सुश्र॒षा करना हितकर नहीं है--मिथ्यात्वसूचक है, किम्बहुता ? परोपकार व स्वोपकार समझे 
बिता गलती होती है । स्वोपकार करना मुख्य है--अपने आत्माकों संसारसे बचाना, विकारी' 
भाव न करना स्वोपकार है, अस्तु । 


उपसहार ( जनसतानुसार ) 


इस प्रकरणमें. ११ इलोकों द्वारा अर्थात्तू ७५ से ८५ तक हिसाको धर्म मानने व कहने ( उप- 
देश देने ) वालोंका ख़ण्डन अच्छी तरहसे किया गया है | यद्यपि ग्रन्थकार श्री १०८ अमृत्तचन्द्रा- 
चार्यके सामने साक्षात्‌ कोई उपस्थित नहीं थे किन्तु उनके मतका प्रचार जरूर था व उनके अनु- 
यायी छोग भी थे | उनके सिद्धान्तका खण्डन करनेका अर्थ ( प्रयोजन ) संसारी जीवोंकी मिथ्या- 
धारणा मिटाने एवं सुमार्गपर छानेका रहा है जो उनका शुभोपयोग था--कल्याणकारी भावना 
थी जो उस साधक या मध्यम पदमें अर्थात्‌ मध्यम. संम्येग्दशंनवाले, मध्यमसम्यग्दष्टि ( पात्र ) की 
अवस्थामें उचित ही थी। अन्तरआत्मज्ञानी अथवा आत्माका और परका बन्‍्तर भर्थात्‌ भेद 
समझनेवाले जीव अन्तर आत्मज्ञाती ( सम्यग्दृष्टि ) कहलाते हैं। और वे सभी न्यायाधीश व जज 
होते हैं । परन्तु उनमें वर्ग भेद होता है अर्थात्‌ ३ दर्जा होते हैं। लेकिन मूल ( सम्यग्दर्शन ) 
सभीका एक-सा रहता है ( भेदज्ञानका एक-सा होना सभीके रहता है--ज्ञान व श्रद्धान सभीका 
एक-सा रहता है )। यदि कदाचित्‌ उसमें भेद हो तो वह सम्यग्दष्टि नहीं हो सकता | ऐसी स्थितिमें 
उनमें वर्ग भेद, परिग्रह और उपयोगकी अपेक्षासे है व मानना चाहिये और वह इस प्रकार है । 
यथा-- 
(१ ) उत्तम अन्तरात्मा--भन्तरंग परिग्रह व वहिरंग परिग्रह दोनोंसे रहित पूर्ण शुद्धो 
पयोगी स॒न्ति १२ वें गुणस्थानवाले कहलाते हैं ॥ 
(२) मध्यम अन्तरात्मा--सिर्फ अन्तरंग परिग्रह सहित, शुभोपयोगी कहलाते हैं। इसके 
बाह्मपरियग्रह तहीं रहता । ५ वें गुणस्थानसे ११ वें तक वाले त्यागी | 
( ३ ) जधन्य अच्तरात्मा-ोनों प्रेंकारके परिग्रह सहित अशुभोपयोगी या कदाचित्‌ झ्ञभो: 
प्योगी भी कहलाते हैं। परल्तु सम्यग्दशंचका आंशिक शुद्धोपयोगका होता अनिवाये सभीके लिए 
है। अतृएव जघन्य सम्यग्दुष्टि चौथे गुणस्थानवाला भी सुपात्र है, चाहे दह उपशम, क्षयोपशम 
क्षायिक, कोई भो सम्यग्दृष्टि हो। हाँ, स्वरूपाचरणचारित्र अथवा सम्यक्त्वाचरणमें परिवतंत्त अर्थात्‌ 
विचलित जल्दी २ होना, क्षयोपशम सम्यग्दशंन्तमें होता है-- बहुत समय तक वह ॒स्वरूपमें स्थिर 
नहीं रह सकता, यह त्रुटि ही उसमें पाई जाती है। उसी चुटिका नाम, चल-मर-अगाढ़ दोष है। - 
उसका सम्बन्ध सिर्फे ( खास ) ज्ञानोपयोगकी स्थिरता न रहनेसे है, श्रद्धाकी अस्थिरतासे नहीं है 


क्योंकि श्रद्धा सदेव सम्यरदर्शनके साथ स्थिर ( अचल ) रहती है, यह निष्कर्ष है, इसको समझना 
चाहिये। किम्बहुना 


आहलसाएुब्र॑ंत रा २४१ 


परभोपकारी गुरुको उपासना कर्तव्य है, ( उपसंहार कथन ) 


आगे मलको भूछको निकालनेवाले नयभेदके विशेष ज्ञाता और जैनशासनके पूर्ण रहस्यके 
जांतकार एवं तदनुसार प्रवृत्ति करनेवाले उपकारी धुगुरुकी उपासना ( सेवा, वयावृत््य आदि ) का 
उपदेश तथा उससे होनेवाला लाभ बताया जाता है। 


आचायं--(१) अहिसा धर्मंधारीकी योग्यता बतलाते हैं-- 


को नास विशति मोह नयभंगविशारदालुपास्य गुरुन्‌ । 
वादताजनमतरहस्य/ः श्रयन्नहिंसां विशुद्धमाते; ॥९०॥ 
पद्च : 


- जिसने नय प्रसाणके ज्ञाता ग्रुर्की सेवा.कीनी है। 
उनसे ज्ञान यथार्थ प्राप्तकर .डसमें दृष्टि दीनी है ।॥ 
हिंसाते सुख मोड़ अहिसावुषमें रुचिको ठानी हे। 

है जीव विज्लुद्धमतिः नहीं होता कभी अज्ञानी है ॥९०॥ 


अन्चय अथें--आचायें कहते हैं कि [ नयसंगविज्ञारदान्‌ ग्रुरून्‌ उपास्य ] जिसने नयोंके भेद- 
प्रभेदोंके कुशल ज्ञाता ( मर्मज्ञ ) सद्गुरुओंकी सेवा-सुश्रूषा करके या उनकी शरणमें रहकर 
[ विद्तिजिनमतरहस्यः ] अच्छी तरहसे जेनमत या जिनधर्मका रहस्य ( सार या सिद्धान्त ) को 
जान लिया हो और फलस्वरूप [ अहिंसां श्रयन्‌ ] परम अहिसा धर्मको पाछने लगा हो ऐसा [ क 
विज्लुद्ठमतिः नाम मोह विश्ञति ] कौन निर्मेलवुद्धिका धारक ( सम्यर्दृष्टि विवेकी श्रावक ) होगा 
. जो यथार्थमें जान-बूझकर मिथ्याधरमंरूप मोह या हिसाको, धर्मं मानेगा ? कर्थात्‌ नहीं मान सकता 
_ अथवा पाखण्डी गुरुओंके तकं-वितक द्वारा बताये हुए ( उपयुंक्त ) कुधरमंमें वह श्रद्धा या प्रवृत्ति 
नहीं कर सकता अतएवं समझदारकों कभी भुलवेमें नहीं भा जाना चाहिये यह उपसंहार है ।॥९५०॥ 


7... भवार्थ--परीक्षक सच्चे गुरुके चेला ( शिष्प ) कभी भी झठे पाखण्डियोंके तकरूप 
वहुकाव या झाँसेमें नहीं आ सकते । चाहे वे क्रितना भी इन्द्रजाल या प्रछोभन दिखलावें, उन्तका 
भण्डा-फोढ़ हो ही जाता है यह नियम है। अत्तएव जेनधर्ममें सदुगुरु ही 'तारन-तरन जहाज” रूप 
माने जाते हैं। वे सदगुरु वीतरागी निष्परिग्रही दिगम्बर जैनाचायं ( गणधरादि ) ही होते हैं। 
दे ही मोक्षमार्गके या आत्मोन्नति पथप्रदर्शक कहलाते हैं । उन्का स्थाव उपकारकी दष्टिसे अति 


भूल या अज्ञान । - 
सारांद-तथ्य । 
सिर्मलवुद्धिघारी-पक्षपात्तरहित सम्पण्ज्ञानी अर्थात्‌ मोह या अज्ञान ( भ्रम ) से रहित । 
धर्म । 
भूलनेवाला--हिंसाको धर्म माननेवाला । . 
३१ 
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है ६८ सिकेबपारय 
१४२ पुरुषाथ सिद्ध बपायें 


उच्च व आदरणीय है। सदगरुका लक्षण सर्वार्थसिद्धिकी भूमिकामें 'कश्चिद्‌ भव्य: प्रस्यासन्ननिष्ठ 
इत्यादि पदवाक्‍्य द्वारा अथवा विषयाशावज्ञातीत: निरारम्भोष्परिग्रहःः इस रत्तकरण्डके 
१०वें इलोक द्वारा सुन्दरतासे बतलाया है वह समझ लेना चाहिये। प्रारम्भ दशामें या साधक 
अवस्थामें सदगुंट ही सहायक या निमित्तकारण हुआ करते हैं अन्य नहीं, अनादिसे भूले-भटके 
प्राणियोंकों दे ही पार छगाते हैं अतः वे ही पंरमोपकारी है, ऐसी दुढ़ श्रद्धा रखना चाहिये, तभी 
भक्त या शिष्य सम्यग्दष्टि हो सकते हैं ।। ९० ॥ 


नोट--च रणानुयोगकी पद्धतिक्रे अनुसांर ( व्यवहारंनयसे ) वाह्मय पाँच पापों अर्थात्‌ हिंसा, 
झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रहके त्याग करनेकी विधि खासकर संज्ञी पंचेन्द्रिय कम॑भूमियाँ मनुष्योंके 
लिए ही है, कारण कि वे ही सव ॒पापोंका प्रयोग या प्रवृत्ति अभिप्रायपुर्वंक करते हैं, अन्य जीव 
नहीं कर सकते, कारणकि सब साधन सम्पन्न कमंभूमिया मनुष्य ही होते हैं। बाह्म-पदार्थ सब 
पापवन्धके निमित्तकारण हैं अतएव उनका भी त्याग कराया जाता है ऐसा समझना चाहिये। 
ये सब जीवकी संयोगीपर्याय और अशुद्धतामें हुमा करते हैं ।॥ ९० ॥। 


असत्यपापप्रकरणमें ( सत्याणुन्नतका स्वरूप ) 
अब आचार्य दूसरे असत्य पापका स्वरूप व भेद बतलाते हैं। 
८ ० 8.5 ल्‍ सरल ०. 6५ ६5 ४५ 
यदिदं प्रमादयोगादसंदर्शिधानं विधीयते क्रिमपि | 
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तदनृतमपि विज्ञेयं तद्भेदा। सन्ति' चत्वारः ॥९१॥ 
ह 'पत्च 
प्रभाद सहित जो चचन मिकलता, वह असत्य कहलाता है। 
उसके - चार भेद होते हैं, यह आगम वतलाता है ।॥ 
कुशल कायके करनेसें, उत्साह नहीं जो होता है। 
नही | प्रमादं कहाता भाई, तीन कपाय जनाता है ॥९१॥ 
अभ्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ प्रमादयोगात्‌ यत्‌ किसपि असदुभिधानं विधीयते ] प्रमादके 
साथ ( विवेक रहित असावधान अवस्थामें ) जो कुछ भी अन्यथा कथन किया जाता है या होता 
है [ तद्‌ अन्त चिन्न॑यं ] उस सबको असत्य या झूठ कहा जाता है, उसे असत्य पाप समझना 


चाहिये | [ अपि तदभेदाः: चत्वारः सन्ति ] और उस असत्यके वक्ष्यमाण चार भेद होते हैं या माने 
जाते हैं ॥९१॥ 


१. कुशलेपु अनादर:, हितके कार्यमिं ( धर्म करनेमें ) उत्साह व आदर नहीं होना । अथवा तीब्रकषायरूप 
भावोंका होना प्रमाद कहछाता हैं । 
बुरा अप्रशंसनीय या निन्यवचन | 
बसत्य-मृपा-मूठ । ४ 
“-असदभिवानमनृतम्‌' ( प्रमत्तयोगात्‌ ) ॥१४॥ त० सू० ज० ७ 


द ९) 


न्प 


सत्याणुन्रत... ः २४३. 


भावार्थ-लोकाचार ( लोकव्यवहार )में असत्य या झठ बोलता पाप ( गुनाह अपराध ) 
समझा जाता है.और उसका दंड भी दिया जाता है, यह छौकिक न्याय है कारण कि उससे दूसरोंका 
नुकसान होता है, अपराध बढ़ते हैं व्यवस्था विगड़ती है इत्यादि। अतएवं लछोकव्यवस्था (मर्यादा) 
: कायम रखनेके लिये दंडव्यवस्थाका होना नितान्‍त आवश्यक है। परल्तु जेन शासनके अनुसार 
ऐसा न्याय है कि 'जो असत्य भाषण (कथन) प्रमादपुर्वक विवेक विना असावधानीसे किया जाय 
अथवा स्वेच्छा या स्वा्थंवश तीक्ञकषायकी हालतमें निरंकुश व निर्भभतासे किया जाय, असलमें 
( निश्चयसे ) वही असत्य या झूठ पापमें शामिल है। फलूत: जो असत्य कथन, बिना प्रमादके 
अर्थात्‌ तीत्रकषायरूप भावके बिना हो जाय, ( किया जाय ) उस कथनको “असत्य-पापरूप' नहीं 
. मात्ता जा सकता, क्योंकि उससे ( बिना इरादा या कंषायके ) स्थिति व अनुभागरूप बंध नहीं 
होता, यह बचत रहती है। अत्एवं उसको बंध या सजामें शामिल नहीं किया जा सकता, यह 
खुलासा है, इसको समझना चाहिये। सारांश--वचन चाहे सत्य निकले या असत्य निकले, उससे 
 आत्माके प्रदेशोंमें कंपल होनेसे प्रकृति और प्रदेश वंध तो होगा ही, परन्तु वह प्रमादरूप कषायके 
विना कुछ हानि नहीं कर सकता (.स्थिति-भनुभागबंध नहीं कर सकता ) यह तात्पय है। अत 
. उसका होना न होना बरावर है, किम्बहुना । 


ध्वन्यथं--इसका यह है कि बिना इच्छा ( कषाय ) और मनकी स्वीकारताके ( मनोयोग 
विन्ता ) यदि कदाचित्‌ दवाउरेमें ( परवशता या बलातुकारसे ) असत्य या झूठ बोलना भी पड़े तो 
उसको असत्यका पाप नहीं लगेगा, न वह असत्यभाषी कहलायगा, कारणकि पाप और पुण्य भावों 
( रुचि )से लूगता है. सिफफ क्रिया मात्र होनेसे नहीं लगता | हाँ, निमित्त मिलनेके समय यदि भाव 
बदल जाय ( रुचि उत्पन्न हो जाय मन स्वीकार कर लेबे ) तो अवश्य ही बंध होगा टल नहीं 
सकेगा, क्योंकि वह खुदकी कृति एवं जिम्मेपर हुआ है उसका फल उसे भोगता ही पड़ेगा | इसीलिये 
सम्यग्दृश्टिजीव जबतक मनोयोगसे कोई कार्य नहीं करता ( अरुचिपृर्वंक करता है ) तबतक उसको 
उस क्रियाका फल (बंध ) नहीं लगता, यह नियम है। मन्की चंचलता या विकार बिना कषाय- 
भावके नहीं होता, ऐसा कहा गया है-- 


सन एवं मनुष्याणां कारणं वंधसोक्षयो:' 


मर्थात्‌ कषाय सहित मन या उपयोग ही मनुष्यों अथवा सभी जीवोंके बंध व मोक्षका निमित्त 

कारण माना जाता है। मोक्षका अर्थ छुटना या निजंरा होना है इत्यादि | अतएवं मनको साधमेका 

पुरुषार्थ हमेशा करना चाहिये। अशुद्ध या संयोगी अवस्थामें मन्त अशुद्ध- काये ( पाँच पाप ) ही किया 

: करता है। पाँच पाप ये सव जीवके--गुण, स्वभाव या धर्म नहीं हैं, किन्तु दोष, विभाव या अधम 

हैं, जी हेय हैं, ऐसा समझना। व्यवहारमें असत्यके चार भेदोंका कथन या स्पष्टीकरण आगे किया 
जानेवाला है, किम्बहुना ॥| ९१ ॥ 


विशेषार्थं--देशतब्रती या अणुबन्नतीको असत्यका त्याग तो करना ही चाहिये, वह उसका अनि- 
ः व्राय॑ कत्तंव्य हैं। किल्तु प्रइन यह उठता है कि उसको कौनसे असत्यका त्याग करना चाहिये, कारणकि 


हि ॥ 
२१४४ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


असत्य अनेक प्रकारके होते हैं? इसका उत्तर संक्षेपमें यह है कि उसको महा या बड़ा ( स्थूल ) 
असत्य खासकर त्यागना चाहिये। उसका नाम 'असत्य-असत्य' है अथवा आजकलके शब्दोंमें 'सफेद 
झठ' कहते हैं । जिसमें सत्यका अंश भी न हो सर्वथा असत्य हो व दंड मिलनेके योग्य हो, धोखा 
देना मात्र हो । उसका दष्टान्त व स्वरूप आगे ३ या ४ भेद इलोक नं० ९२, ९३, ९४ आदियें बताया 
जायगा उस महाअसत्यके असलमें ३ भेद हैं (१) हैको नहों कहने रूप ( सत्‌का अपलाप करना ) 
(२) नहोंको है कहने रूप ( असत्‌ प्रछापरूप ) (३) कुछका कुछ कहने रूप ( अन्यथा प्रछापरूप ) 
तीनों असत्य लोकमें निनन्‍दनीय, दंडनीय, त्यजनीय हैं, अतएवं व्रती उन्तका उपयोग करना बन्द कर 
देते हैं। वही एकदेश त्याग है अर्थात्‌ बड़ेका त्याग कर देना है तथा एकदेशका उपयोग करता है 
भर्थात्‌ छोटे या प्रयोजनभूत असत्यका रहने देना है | अणुत्रती छोटा असत्य बोल सकता है, उसकी 
उसे छूट है, जो आगे बताया जायगा | साधारणरूपसे सत्याणुत्रती ३ तीन तरहका सत्य बोलता है 
(१) सत्य सत्य भर्थात्‌ जो वस्तु जिस देशकों हो, जिस काल को हो, जिस संख्या की हो, जिस 
आकारकी हो, उसको उसी तरह ( ज्योंकी त्यों ) कहना, प्रथम या पहिला भेद, सत्य-सत्य है। 
(२) दूसरा भेद-- असत्य सत्य है, जिसमें कुछ असत्य है व कुछ सत्य है जेसे चावछ मिलनेपर भात 
बनाते हैं, यह कहा जाय। यहाँपर वत्तंमानमें चावलका होना सत्य है परन्तु भातका होना असत्य है। 
इसीतरह तीसरा भेद 'सत्य असत्य है'। वह ऐसा कि अभी या शामको रुपया दवेंगे, ऐसा वायदा करके 
ज्ामको रुपया न भेजकर दूसरे दिन सुबह ( प्रातःकाल ) रुपया भेजना कालातिक्रम रूप असत्य 
व रुपया भेजना रूप सत्य दोनों मिलाकर सत्या-सत्य” भेद जानना | इसो प्रकार द्रव्य असत्य, क्षेत्र 
असत्य, काल असत्य, भाव असत्य ऐसे भी भेद .समझना चाहिये। ( सागारघर्मामृत अध्याय ४ 
इलोक ४१ | ४२ देखो ) परन्तु असत्य-असत्य कभी नहीं बोले इत्यादि ॥ ९१ ॥ 


व्यवहारको अपेक्षा असत्यका पहला भेद बताया जाता है। 
नास्तिरूप असत्य असत्य (सहा असत्य) कथन 
स्वक्षेत्रकालभावेः सदपि हि यस्मिन्निपिध्यते वस्तु । 
तत्मथममसत्यं स्यान्नास्ति यथा -देवदत्तोउ्त ॥९२॥ 


पचय 


सत्‌को असत्‌ बताना यह तो प्रथम “असत्य' कहाता हैं । 
देवदत्तके होने पर भी नहीं यहाँ बतचराता है॥। 
चत्तमानमें उसी क्षेत्रमें, मलुपर्याथ सहित बह है। 
तो भी कहना यहाँ नहीं है--महा असत्य कहाता है ॥९२॥ 


१२. स्वचतुप्टय या ज्ञानमोचर । 
२. परचतुप्टय या वचनगोचर | 


सत्याणुन्नत २३७ 


..  अन्वय अर्थ--आचार्य कहंते हैं कि [ हि यस्मिन्‌ स्वक्षेत्रकालभावे: सद॒षि वस्तु निषिध्यते ] 
यथार्थमें . जहाँपर अपने द्रव्य क्षेत्रराल भाव सहिंत वस्तु मौजूद हो (अभाव न हो) किन्तु कारण- 
वह अर्थात्‌ अज्ञान या प्रमाद (कषाय) से ऐसा कह देना कि यहाँपर नहीं है, अर्थात्‌ सतुका अपलछाप 
- कर देना [ तत्मथममसत्य स्थात्‌:] उसको असत्यका पहिला भेंद ( नास्तिरूप महा असत्य असत्य ) 
समझंना चाहिये--वही पहिला भेद है [ चथा जन्न देवदत्तो नास्ति ] जेसे यह कहता कि यहाँपर 
दिवदत्त' नामका कोई आदमी नहीं है, जबकि वह बरावर मौजूद है । इसका नाम लोकव्यवहा रमें 
' सफेद झूठ है अथवा महा या बड़ा ( स्थूछ ) असत्य है, धोखा देता रूप है, जिससे लोक 
सजा या दण्ड मिल सकता है, लोकविरुद्ध है ॥०श॥। 


भावार्थ--सत्याणुत्रती ( देशब्नती ) उक्त प्रकारका महा असत्य कदापि नहीं बोल सकता । 
यदि बोले तो उसका ब्रत्त ( प्रतिज्ञा) भंग हो जायगा। हाँ, वह छोटा असत्य ( अणुरूप-सुक्ष्म ) 
बोल सकता है जो प्रयोजनभूत हो; पद व अवस्थाके अनुसार आवश्यक या अनिवार्य हो, कारण 
कि गृहस्थाश्रममें आजीविका . आदिके सभी काम तो करना पड़ते हैं, जिससे थोड़ा झूठ बोलना 
ही पड़ता है, परन्तु उसमें शी अरुचि रहतो है, थतएवं अल्पबंध होता है अधिक स्थिति अनुभाग- 
वाला बंच नहीं होता, सिफे अन्तःकोड़ाकोड़ी प्रमाण ही होता है। थोड़ा असत्य बोलना भी 
सत्याणुब्रतमें भतिचार ( दोष ) है। इसके सिवाय संकल्पपुरवंक ( पेश्तरसे इरादा करके । असत्य 
 बोलनेका सिषेध है, नहीं बोलना चाहिये। वत्तंमान परिस्थितिमें जेसा मौका आवे बेसा वह कर 
सकता है। व्यापारी ब्रती बहुत सन्देह या अ्रममें पड़ जाते हैं -कि केसा करता चाहिये, कितना 
झठ ( असत्य ) बोलना चाहिये ? .उसका यह खुलासा समाधान है कि बिना संकल्प किये तत्काल 
प्रयोजनभूत थोड़ा असत्य अरुचि या उदासीनतापुर्वक बोला जा सकता है किम्बहुना। व्यवहारनयसे 
अशुद्ध या संयोगी पर्यायमें वाह्य मोटा ( बड़ा स्थुल ) असत्य पापका त्याग चरणानुयोगके 
चरणानुयोगके - अनुसार करना अनिवाय॑ है। यद्यपि यह वचनाश्रित ( पराश्चित ) और संयोगी 
पर्यायाश्रित होनेसे व्यवहारूूप है तथापि योग व उपयोगकी शुद्धिके लिये वह कर्तव्य है। भशद्ध 
 निश्चयनयसे परका संयोग छूटना या छुड़ाना निमित्तकारणका हटाना है अथवा अशुद्धता ( पर्याय 
रूप ) का दूर करता है, जों उपयोगी है। निश्चयन्तयसे विचार किया जाय तो भात्मद्रव्य ( जीव- 
. मात्र ) कभी अशुद्ध होता ही नहीं है, वह त्रेकालिक शुद्ध भर्थात्‌ परसे भिन्न एकत्वरूप है। उसका 
संसारावस्थामें रहते समय कथत् करना लाभकर नहीं होता एकान्त दृष्टि हो जाना संभव रहता 
है जो अज्ञानी जीव हैं। असल्में पर्यायगत अशुद्धता निकालना आचार्योका लक्ष्य रहा है। अत- 
एवं वही छोड़नेका उपदेश दिया है ॥९२।॥ 


आचार्य असत्यका दूसरा भेद वतलाते हैं। 
अस्तिरूप महा असत्यका कथन 


असदपि हिं वस्तुरूपं यत्र परक्षेत्रकालभावैस्तेः | 
तद्‌ भाज्यते ड्वितीयं तदनृतमस्मन्‌ यथास्ति घटः ॥९३॥ 


२४६ पुरुषाथसिद्धुपाय 
- पद्च लि 
जो वस्तु परक्षेत्र काल अरु भावों से नहिं यहाँ रहे। .. 
उसको कहना इसी जगह वह विद्यमान है झूठ कहेत। ... 
जैसे घटके न होनेप घट है यहाँ यही कहना। - 7 . 
वह असत्य हे नम्बर दोका, नहिं विश्वास कम्मी करना ॥९३॥ : हे 
अन्वय अर्थ--आचारय कहते हैं कि [ हि यन्र परक्षेत्रकालभावैः व॒स्तुरूपं असद॒पि ] वास्तवमें.. 
जहाँपर--परक्षेत्रकालभावमें रहनेवालो वस्तु या परक्षेत्रकालभावसहित वस्तु न हो फिर भी 
( अभावमें ) [ ते: तद भाव्यते ] वहाँपर तद्विशिष्ट बस्तुका अस्तित्व या मौजूद होना कहना या .. 
कहा जाय [ तन्‌ द्वितीयमनृतंज्ञेय ] उसको नम्बर रका महा असत्य समझना चाहिये। | यथा 
अस्मिन्‌ घटः अस्ति ] जेसे कि यहाँपर घट मौजूद है यह दष्टान्त है।. यह असत्‌का आलापरूप - 
महा असत्य है ॥९३॥ हे 
भावार्थ-अणब्रती यां महाव्नतो मनुष्य उक्त प्रकारका महा छोक निद्य असत्य नहीं बोल . 
सकता साधारणत: छोटे-छोटे असत्य बोलनेमें आ सकते हैं। यद्यपि उन्हें वे स्वेच्छासे नहीं बोलना 
चाहते, अरुचि रखते हैं किन्तु कषायके वेगमें विवश होकर ( परवश्तामें ) उन्हें बोलना पड़ता 
है जिसका वे दुःख मनाते हैं, हर्ष नहीं मनाते । तथा उनके मेटने या त्यागनेका हमेशा प्रयत्न करते -.. 
हैं इत्यादि विचित्र दशा होती है । त्रती पुरुष सदेव विषयकषायोंसे उदासीन या विरक्त रहते हैं 
उन्तको वे विष समात्त हानिकारक ( स्वभावभावरूए भावप्राणघातक ) समझते हैं और यथा .. 
शक्ति उनका सम्बन्ध विच्छेद भी करते हैं। उन्तका लक्ष्य अशुद्ध पर्यायकों हटाना रहता है । फिर. 
भी वुद्धिपृवंक वह पहिले मोटे-मोटे दोषों ( पापों-अपराधों ) को निक्रालता है पश्चात्‌ .छोटोंको' 
दूर करता है। लेकिन ब्रत धारण करनेका क्रम उसका विपरीत रहता है अर्थात्‌ पहिले वह 
अभ्यास रूपसे छोटा ब्रत ( प्रतिज्ञा ) धारण करता है भर पश्चात्‌ बड़ा व्रत ( महात्रत ) धारण .. 
करता है, ऐसी जेच मतकी आम्नाय है, -उसीके अनुसार वह चलता है, जिससे थह भ्रष्ट नहीं . 
होता इत्यादि, यही विवेकबुद्धिका फल है ॥९१॥ 
आचार बसत्यका तीसरा भेद बतलाते हैं। 


अन्यथा या विपरीतरूप महा असत्य 


वस्तु सदपि स्वरुपात्‌ परझुपेणामिधीयते यस्मिन्‌ । 
अनुतमिदं च तृतीय विज्ञेय' गौरिति यथाश्वं। ॥९४॥ 


/ प्च 
निज स्वरूपसे सत्वस्तुको परस्वरूप कह देना जो। 
वह असत्य तीजे नम्बरका चेऊको घोड़ा कहना जोत -... 
वह असत्य है बड़ा लोकमें घोखा देना 'कहलाता। . . 
दुगाबाज अरू मायाचारी कपटी . जीत्र ग्रिवा जाताना९छ॥ - 


' :संल्यॉणुम्रत, ँ ३४७: 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [यस्मिन्‌ स्वरूपात्‌ सदषि वस्तु.] जहाँपर स्वरूप या 
' स्वक्षेत्रादिसे वस्त मौजद हो [ च-पररूपेण अभिधीयते ] ओर परस्वरूप ( अन्यथा या विपरीत ) 

बाह दिया जाय वहाँ [ इदं ढृतीयं अद्धतं विज्ञेयं ) तीसरे नम्बरका महा असत्य (औरका और ) 

समझना चाहिये ( वह तीसरे नम्वरका असत्य है ) [ यथा गोः अरब इति ] जैसे कि बेलको घोड़ा 

कह देना यह दुष्टान्त है ॥९४॥ 


भावार्थ--ये उपयुक्त तीनों उदाहरण महा ( सर्वथा ) असत्यके हैं जो सर्वंथा वर्जनीय हैं, 

ब्रतो पुरुषोंको कभी उ्तका उपयोग या प्रयोग नहीं करना चाहिये। बुद्धिमात्‌ विवेकी जीव एक 

तरहसे अलोकिक जीवन व्यतीत करते हैं, उसीमें उन्हें. आनन्द आता है, उसीसे वे अपना जीवन 

सफल मानते हैं वे तमाम पापोंसे परहेज करते हैं, सबसे निराले ( विरक्त ) रहते हैं एवं क्रमश 
करते-करते संसारसे पार हों जाते हैं ॥९०४॥ 


आगे आचार्य -असत्य का चौथा प्रकार ( भेद ) वतलाते हैं | 
। कु दुःख थ हानिकारकरूप असत्य 
गहिंतमवच्यसंसुतमांप्रियसाप्‌ भवति वचनरूप यत्‌ । 
साम्तान्यन जधथा संतामृदसनत तुराय तु ॥१९७॥ 


पड 


: निन्दित पापयुक्त अरुं अप्रिय बचन असत्य कहाता है । 

' 'इस्रीलिये न्नयभेदु रूप वह जसत्‌ चतुथ बताता है 
चह असत्य है चचन जगतमें जो जीवोंको दुःख देवे । 
केवल ज्योंका त्यों कह देना वह एकान्त नहीं सेवे ।९७॥ 


.._अन्चय अर्थ---आचार्य कहते हैं कि [ चत्‌ वचनरूप॑ गर्हित॑ अवच्ययुत्ं अपि अप्रियं सामान्येन 
- त्रेघा भवति ] जो कथन या वाणी, गहित अर्थात्‌ निन्‍्दनीय हो, अवद्यरूप हो अर्थात्‌ दोष या कलंक 
. लगानेवाली हो, और अप्रिय अर्थात्‌ कठोर मरंभेदी हो, वह सामान्यतः उक्त तोन प्रकारकी 
: होती है [ ठ॒ इदं तुरीयं जनृतं मतम्‌ ] और इसको असत्यका या महा असत्यका चौथा भेद माना 
गया है ॥ ९५॥। 


'भावार्थ--उक्त तीनों प्रकारकी वाणी या बोलचाहू ( कथन ) सामान्यतः चौथे ( दःख- 

कारक ) असत्यमें शामिल होता है.ऐसा आचार्य महाराजने कहा है जो प्रमाणिक है। और वह 
सब यथाभक्ति त्यागने योग्य ( हेय ) है । ब्रती पुरुष उसका प्रयोग न करें यह आज्ञा है। शेष अव्रती 
पुरुष उसके लिये बंधे ती नहीं हैं किन्तु जो विवेकी हैं--सम्यर्दृष्टि है, उनका भी कर्त॑व्य है कि 
वे भी यथासंभव बुरा जानकर उक्त प्रकारंके वचन न बोलें अर्थात्‌ वैसा अभ्यास करें जिससे 
... जीवन सुधरे व कल्याण हो अवसर अथवा मनुष्य जन्मादिकी पुर्ण योग्यत्ता बार-बार नहीं मिलती 


४ ५ 
३४८ पुरुषाथसिद्धब्ुपाय 


बड़ी दुलंभ है एवं विचारणीय व करणोय भी है, किम्बहुना। असत्यादिक चारों पापोंका त्याग सिर्फे : 
एक मूल अहिंसा धर्म' की रक्षा और प्राप्तिके लिए किया जाता है, यही मुख्य प्रयोजन उनके त्याग- . 
का है, उससे आत्मशुद्धि होतो है भर्थात्‌ लक्ष्य पुरा होता है अस्तु ॥ ५५ ॥ 
उपसंहार कथन 
अनेकान्तके भेदु अनेकों निएम्चय व्यवहार भी होते 
स्वपर चतुष्टय योजित करके सत्य असत्य रूप होते ॥ 
वचन अगोचर पूण वस्तु है खन्‍्ड-खण्ड बतलछाता है। 
अनेकान्तका नाम दूसरा, स्याद्वाद कहलाता है॥ 
वचन अनेकों तरह होत हैं, उनमें जो हितकारी हैं । 
उनहीका अवलूम्वन करना, शेष सभी परिहारी हैं । 


श 


/॥४ /१ 


| 
आगे आचायें गहित वचन ( दाब्द या वावय ) का रूवरूप बताते हैं । 
पेशून्यहास्यगर्म ककेशमसमझसं प्रलृपितं च । 
अन्यदपि यहुत्सत्र तत्सव गहिंतं गदितम्‌ ॥९६॥ 
' पद्च ः 
चुगलछी हास्य कठोर वचन अरु मिथ्या गपशपरूप कथन । 
इसी तरह उत्सूत्न कथन भी--सगरे हैं गहित्य वचन ॥ 
अतः झूठसे बचनेवाले रहित वचन न कहते हैं। 


७ 


गहित चचन उचरनेवाऊे नहीं पापसे इडरते हैं ॥९६॥ 


अस्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ यत्‌ पेशून्यहास्यगर्स ककशं असमंजस च॒ प्ररूपितं अन्य- 
द॒पि उत्सूत्र ] जो वचन या वार्तालाप चुगली रूप हो ( शिकायत-निन्‍्दारूप हो ) हँसी मजाफरूप 
हो, कठोर वोल-चालरूप ( ममंभेदी ) हो, मिथ्या या बचावटी हो, वकवाद ( गपशप निष्प्रयोजन ) 
रूप हो, तथा आगम या मर्यादाके विरुद्ध हो, [ वत्सव गर्हितं गदितिम्‌ ] उस सब वार्तालापको, 
गहिंतवचन नामसे कहा जाता है जो चौथे असत्यका पहिला भेद है ॥९द्व। 


. भावार्थ--उपयुंक्त चर्चा या वातचीत सव मनोविकारसे अर्थात्‌ - कषायके वेगमें हुआ करती 
हैं; उस समय जीव विवेकहीन जैसा मदान्ध हो जाता है, जो सत्य ( स्वेभाव ) के विपरीत होनेसे 
अपराधरूप ( पाप ) माना जाता है, यह रहस्य है। वस्तु या पदार्थ सब सत्यरूप ( स्वभावस्थित- 
धर्मस्वरूप ) हैं असत्य या विभाव या अधमंरूप, नहीं हैं । ऐसी स्थितिमें संसारी जीव जब कपाय- 
सय विभाव भावों सहित होता है तब वह स्वभाव भावसें या वस्तु स्वरूपसे विचलित होनेके 
कारण असत्यवादी बराबर कहा या माना जाता है। फलत: विकार सर्वथा त्याज्य है, जो स्वरूपसे 
ही पतित कर देवे, किम्बहुना | अप्राध छूटे विना.मुक्ति नहीं होती, यह नियम है | छोकाचारमें भी 


त्याएु नतत ; ! २४५९ 


असत्यभाषीकी प्रतिष्ठा श्रद्धा नहीं -होती, वह हमेशा उदवेजनीय रहता है.। इसके सिवाय वह 
अपयश ( बदनामी ) का भागी भी होता. है। अप्रिय भंडवचन ( भद्देबील ) व वकवाद भरे वचन 
. कहनेसे असत्यका होना संभाव्य ही नहीं अवश्यंभावी है, ऐसा समझना चाहिये | फलस्वरूप कर्म- 
बंध होता है यथा-- | 
| | परद्वव्यग्रह कुबनू. वध्येतेवापराधवान्‌ । 
वध्येतानपरायों न. रूवद्गवव्ये संबृतो यति: ॥१८६॥ कलश 


अर्थ--आत्माके स्वभावसे भिन्‍त जो दिभाव ( असत्यादि ) रूप पर पदार्थ हैं उन्को ग्रहण 
करनेवाला थर्थात्‌ अपने माननेवाला अज्ञानी जीव अवश्य ही अपराधी सिद्ध होता है, जिससे उसको 
कमंबंधकी सजा मिलती है, बंच नहीं सकता तथा स्वभाव भावसें स्थिर या संतुष्ट रहनेवाला मुनि 
निरपराधी है ( परद्रव्यको ग्रहण नहीं करता ), अतएव उसको कर्मबंध रूप सजा नहीं मिलती, यह 
तात्पयं है। अशुद्धतावाला अपराधी होता है, शुद्धतावाला निरपराधी होता है, अस्तु । 


आगे आचाय॑, सावच्य ( पाप या कषायदोष युक्त ) वचतका स्वरूप बताते हैं जो चतुर्थ 
असत्यका दूसरा भेद है। 


भेदन 2 हु कप चौरये 0३ 

छेदनभेदनमांरणकषणवाणिज्यचीयवचनादि | 

तस्सावद्य यस्मात्‌ ग्राणिवधाद्याः ग्रवतेन्ते ॥९७॥ 

ह पद्य 

'छेदन भेदुन सारण क्षण चणिज चौय चचनादि सब । 

पापयुक्त ये वचन कहे हैं, भाणघात करवाते जब ॥ 

हैं. निमित्त कारण ये सारे, हिंसा पाप करानेमें । 

अतः इन्होंका चजन करना, असत्‌ पाप छुड़वानेमें ॥९७॥ 

अन्वय अर्थ--आचार्य कहते है कि [ थत्‌ छेदनसेदनमारणकषणवाणिज्यचौयवचनादि ] जो 

वचन प्रयोग ( कंथन बोलचाल ) छेद डालनेवाला हो, कि इसको छेद डालो, घायल कर दो, 
भेद डालनेवाला हो कि, इसके टुकड़े कर दो ( बूटी-बूटी निकाल दो ) तथा मार डालनेवाला हो 
कि, इसको जान्नसे मार डालो ( हत्या कर दो ), तथा क्षण करनेवाला हो कि, इसको जोरसे बाँध 
दो, कड़ोर दो ( घसीट डालो इत्यादि ) तथा हिंसक व्यापारमें छगानेवाला या प्रेरणा करनेवाला 
हो कि, ठलुआ . क्यों वेठे हो, अमुक व्यापार करने लगो उसमें बड़ी मुनाफा है इत्यादि तथा चोरी 
करानेवाला हो कि, द्वव्य कमाना हो तो बिना पूँजीका धंधा चोरी करना है सो क्‍यों नहीं करते 
वेकार क्यों बेठे हों इत्यादि | [ वच्सावच्ं, यस्मात्‌ प्राणिवधाया: प्रवत्तन्ते ] ये सब प्रेरणारूप पूर्वोक्त 


१. ऐसा करो बैसा करो इस प्रकारके वचन बोलना उच्चारण करना आदि। 
२. दोप या पाप युक्त । 
इ्र्‌ 


२०७ ह पुरुषाथ सिद्धथुुपायं 


वचन प्रयोग ( कथन-उपदेश बातचीत ) पापमय या कषायमय अथवा 'सावद्यवचन' कहलाते हैं 
कारण कि उनसे जीवोंकी हिसा वगैरह होती है अर्थात्‌ उनसे छेदनादि हिसक कार्योंकों करनेकी 
प्रेरणा मिलती है ( निमित्तरूप वे हैं) अतः उनका त्याग करना चाहिये ॥ ९७ ॥। 


भावार्थ--उपर्यक्त प्रकारके वचनोंका बोलना या उत्तेजना देना बड़ा पाप है, जिससे दूसरे 
जीवोंका नुकसान हो, दुःख पहुँचे, संबलेशता हो, विवेकीजन कभी ऐसा कथन नहीं करते । क्योंकि 
व्यर्थमें पापवंध करना अनर्थंदंड है। परन्तु कषायवश जीव अककत्तेव्य भी करने लगते हैँ, इसीसे 
उनको पाप या अधर्म कहा है। असत्य वचनका सीधा सादा अर्थ असत्‌ या अप्रशंसनीय ( बुरा ) 
कथन भी होता है । जो वचन, पापोंको उपाज॑न या पोषण करें वे सब वचन अप्रशंसनीय सावद्यरूप 
या निन्‍्दनीय ही हैं, ऐसा समझना चाहिये। फलत: सत्पुरुष असत्‌का संसर्ग छोड़ देते हैं, भर- 
सक वराईकी अपने पास नहीं रखते, किम्बहुना | पापको कृतकारित अनुमोदनासे त्याग देना ही 
हितकर है ॥| ९७ || 
आगे आचार्य असत्यके ( ३ ) तीसरे भेद “अप्रिय वचन'का स्वरूप बताते हैं । 
अरतिकर भीतिकरं खेदकरं वेरशोककलहकरम्‌ । 
यदपरमपि तापकरं परस्य तत्सवमग्रियं ज्ञेयस ॥९८॥ 
' पद ह 
जिन वचनोंसे अरुचि होत है भय अरु खेद अव्श होता । 
खेद बेर अरु शोक कलरूह भी जिनसे नित प्रति हैं बढ़ता ॥ 
ओर वे चचन जिनसे होता, अन्तस्ताप सदा मनसें। 
सभी चचन वे अप्रिय” होते उन्हें त्यागना जीवनमें ॥९4॥ 
अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ यत्‌ परस्य अरतिकरं भीतिकरं खेद्करं वेरशोककऋलहकरं 
अपरमपि तापकरं वचन ] जो वचन दूसरेको अरुचि या अप्रीति करनेवाले हों याने जिन वचनोंसे 
टूसरे छोग घृणा करने लगें, प्रेम करना बन्द कर देवें तथा भय करने छगें ( शंका या सन्देह उत्पन्न 
हो जाय ) दुःख उत्पन्न हो जाय, शत्रुता हो जाय, जोक ( पदचात्ताप या ग्लानि-घणा ) उत्पन्न 
हो जाय या विकल्पमें पड़ जाय तथा छड़ाई झगड़ा उत्पन्न हो जाय । इसके अतिरिक्त जिससे 
हृदय तप्तायमान या विदीर्ण हो जाय ( अन्तस्ताप हो जाय ) [ तत्सवसप्रियं ज्ञेयस्र ] उन सब 
वचनोंको “अप्रियवचन' कहते हैं जो सर्वथा त्याज्य हैं ॥॥ ९८ ॥ 
भावार्थ--अप्रिय वचनोंका व्यवहार ( उच्चारण ) कभी जीवोंको हितकर नहीं होता। इसीसे 
कहा जाता है कि न ब्रूयात्सत्यमप्रियम्‌' अर्थात्‌ यदि सत्य भी हो परन्तु अप्रिय हो तो, नहीं बोलना 
चाहिये, यह छोकोक्ति है, इसपर भी ध्यान देना चाहिये। तदनुसार अप्रीतिकर, भयकारक, खेद 
या दुःखजनक वेरभाव या दुश्मनी उपजावनेवाले, चिन्तामें डालनेवाले, लड़ाई तकरार करानेवाले 
गद्यान्ति पैदा करनेवाले आदि दुर्वंचनोंको पापका कारण बतलराकर याने अधर्म बतलाकर 


. सत्याणुद्रत...... २५१ 


' 'आचार्योने त्याग कराया है। यहों निमित्तोंका त्याग करता व कराना कहलाता है, जो विवेकी 
'जीवोंका कत्तंव्य है। इस इलोकमें  मुख्यतया नोकषायोंका कार्य बंतछाया गया है जो पापरूप हैं। 
सामाच्यतः: सभी कषायें व तोकपायें तथा योग पापरूप हैं, जो जीवको अशुद्धवामें रखकर संसारसे 
- नहों छठने देते तभी तो मोक्ष प्राप्तिके लिये 'उपयोगशुद्धि: ( कषायोंका अभाव होना ) और योग 
शद्धिःः ( खोटे कायँ करना छोड़ देता, संयोग हटांना )का होना अनिवार्य बतलाया है, अस्तु 
विचार करना चाहिये || ९८ ॥ 


आचाय॑ अन्तमें उपसंहाररूप कथन करते हैं--सबका सारांश बताते हैं । 


सवस्मिन्नप्यस्मित्‌ प्रमत्तयोगैकहेतुकथनं यत्‌ । 
अनृतवचने5प तस्मान्नियत॑ हिंसा ' समवतरांते ॥९९॥ 
को पद 
ु पूवे चचन या असत्य कथनमें जहाँ प्रमाद हेतु होता । 
वहाँ अब हिंसा होती है--प्रमाद्‌ त्यागना रे ओता । 


नहीं आरान्ति करना इस सतर्मे सत्यवचन ये है वक्ता। 
. सार बात यह है आगसकी पालनकर सुक्ति भोक्ता ॥९९॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैँ कि [ अपि यत्‌ सवस्सिन्‍नपि अस्मिन्‌ अनुतवचने प्रमत्तयोगेक- 
हेतुकेथनं ] गहित आदिवचन बोलनेमें अथवा सामान्य ( भेदरहित ) असत्यरूप वचत्त बोलनेमें 
. जो शब्दोच्चारण या वाक्य प्रयोग किया जाता है वह सब प्रमादयोगसे अर्थात्‌ कषायभाव और 
वचनक्रियासे किया जाता है अतएवं उसमें मुख्य कारण एक प्रमाद योग' ही है। [ तस्मात्‌ 
नियतं हिंसा समवतरति ] उसके फलस्वरूप नियमसे हिसा पाप लगता है अर्थात्‌ आत्माके स्वभाव 
भावरूंप भावप्राण (ज्ञान दर्शनादि ) नष्ट होते हैं या घाते जाते हैं यह भारी हानि होती है। 
इंसीलिये जहाँ-जहाँ प्रमाद योग हो वहाँ-वहाँ हिसा होती है यह व्याप्ति बनाई गई है।॥। ५०॥ 


भावार्थ-जहाँ-जहाँ कषायपुर्वक योगोंकी प्रवृत्ति होगी वहाँ-वहाँ सब पापोंका मल 
हिंसा पाप अवश्य लगेगा यह अटल नियम है। तदतुसार मुख्य पाप ( अधमं ) हिंसा ही है और 
मुख्य धर्म एक अहिंसा ही है। असत्य आदि सव हिंसाकी ही शाखाएँ या नामान्तर हैं, जो सिर्फ 
अज्ञानियोंकी . समझानेके लिये बतलाये गये हैं। फलूत: संयोगी पर्यायमें रहते हुए प्रमादी जीव 
ही अपराधी होता है और प्रमादरहित निष्प्रमादी जीव निरपराधी होता है। अत्तएव अपराधी 
(योगकषायवाले)को दंड या कर्मबन्धकी सजा मिलती है एवं उसका पद ( दर्जा ) नोचा होता 
है तथा निरपराधी ( योगकषाय रहित ) जीवको दंड या सजा नहीं मिलती ( कमंबन्ध नहीं 
होता ) एवं उसका पद ऊंचा ( केवलज्ञान व मोक्ष ) होता है यह सारांश है। ऐसी स्थितिमें 


१. प्रमृत्तयोगात्पराणव्यप्रोपर्ण हिंसा, तत्त्वार्थसूत्र १४ अध्याय ७ | 


२०२ पुरुषाथसिद्धयुपाय 


पापरूप विकारी भावोंका त्यागता ( प्थक करना ) श्रावकके लिये अत्यावश्यक है। इसे ग्रन्थ 
द्वारा श्रावकके माध्यमसे उत्सग ( शुद्ध-एकाकी ) मार्गकी भूमिका आचार्य महाराजने तेयार की 
हैं ऐसा आभास होता है अतएव वह कत्तंव्य है किम्बहुना 


नोट--इस इलोकमें दो अपि छब्द लिखे हैं, उनमेंसे एकका अर्थ और! तथा दूसरेका अर्थ 
अथवा' लेना चाहिये ॥९०॥ 


आचाय॑ आगे असत्यके मूलकारणको स्पष्ट करते हुए शंकाका समाधात्र करते हूं । 


हेती प्रमत्तयोगे निर्दिष्ट सकलवितथवचनानाम । 
हेयानुष्ठानादेरनुबदनं भवति नासत्यम ॥१००॥ 
पद्य . ह 


सकल झूठ बचनोंका कारण मुख्य प्रमाद कहा प्रभ्लुने । 
विना प्रमाद त्याग वचनादिक नहीं असत्य होत सुपने ॥ 
उपदेशादिक समय गुरूजन वचन अरुचिकर कहते हैं। 
जिनसे होता स्वार्थिजनोंकों खेद, न अनृत लहते हैं ॥१००॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ सकलवितथवचनानाम्‌ प्रमत्तयोगे हेतों निर्दिष्दे सति ] 
सब तरहके असत्य ( झूठ ) वचनोंका मूलकारण (हेतु ) एक 'प्रमत्तयोग” हो है, दूसरा कोई 
नहीं है । अतएवं [ हेयाचुष्ठानादेः अनुवदन असत्यं न भवति ] हेय व उपादेयका उपदेश ( शिक्षा ) 
देते समय किसी जीवको स्वार्थकी क्षति होनेसे यदि दुःख पहुँचे तो भी असत्य बोलना नहीं माना 
जाता न उसका पाप लगता है ॥१००॥ 


भावार्थ--वित्ता प्रमादयोगके किसी भी जीवको क्रिया मात्रसे पापका बंध नहीं होता। 
यदि इरादा दुःख पहुँचाने या सतानेका हों तो अवश्य ही पापबंध होगा, चाहे वह बाहद्यक्रिया 
( उद्यम ) वेसी करे या न करे। लेकिन विना इरादा या संकल्पके, कदाचित्‌ दुःख पहुँचनेके 
लायक ( योग्य ) वाह्मक्रिया ( शरीरादिकी प्रवृत्ति ) हो भी जाय तो भी पापका बंध या हिसा 
नहीं होती, कारणंकि परिणाम ( भाव ) ही पुण्यपाप व मोक्षके कारण होते हैं, यह वात कई 
वार कही गई है। फलत: प्रमादयोग ( कषायसहित योगप्रव॒त्ति ) का दूर करना-निकालना- 
सर्वोपरि है ॥१००॥ ह । 


नोट--यहाँ पर यह शंका मिट जाती है यां नहीं हो सकंती कि 'साधु मुनि जींवोंके 
१. अनवरतसमन्तैवंध्यतें सापराच:, स्पृश्ति निरपराधो बंधन नैव जातु । 
नियतमयमशुद्ध स्व॑ भजन्‌ सापराघों भवति निरपराधः साधु: शुद्धांत्मसेवी ॥१८७॥ कंलश 
२. स्वप्नमें--रंचमात्र । 


-सत्याणुब्रेत... ६. जा १७३ 


कल्याणकै अर्थ ( शुभ भावनासे ) पाँच पापोंका या. सांत व्यसनोंका त्याग कराते हैं, जिससे उन 
' कामोंका व्यापार या तदाश्वित आजीविका करनेवालोंको दुःख.व हानि पहुँचेगी, क्योंकि उपदेशके 
प्रभावसे वे पापी व्यसवी जीव हिसादिकका करना व मद्यमांसादिकका सेवन करना छोड़ देंगे 
तब उन दुकानदारोंकोी दुकानें च चलनेसे दुःख होगा इत्यादि, अत: उन्तका पाप उपदेश देकर 
 छुड़ानेवाले साधु गुरुओंको छगेगा इत्यादि कुतर्क व्यर्थ हैँ। कारण कि उपदेशक किसीको प्रत्यक्ष 
- ( इरादा करके ) दुःख हानि नहीं पहुँचाना चाहते, न हो दूसरेका पाप दूसरेको लगता है यह नियम 
है, अपना-अपना फल लगता व भोगता है यह निष्कर्ष है, भ्रममें नहीं पड़ना चाहिये ||१००॥ 


दूसरे असत्य पापके प्रसंगमें-- 


आशंका होतो है कि अणुव्रती श्रावक सर्वथा असत्यवचन ( झूठ बोलने )का त्याग नहीं 
कर सकते, कारण कि गुहस्थाश्नममें व्यापार. आदि आरम्भंके कार्य ( सावद्यकार्य ) उसके पाये 
जाते हैं अतः उसमें कुछ व कुछ असत्य बोलना ही पड़ता है ? इस प्रदनका समाधाच रूप आचार्य 
सत्याणुब्रतका स्वरूप.वत्तलाते हैं । 


भोगोपभोगसाधनमसात्र॑ सावधमसक्षमाः मोक्तम । 
ये तेअपे शेपमनृत समसस्‍्तमपि नित्यमेव अुश्चन्तु ॥१०१॥ 
ह पच्य 


भोग और उपभोग काथके साधन जगमें जो होते। 
जिनमें असत्‌ पाप छगता है उन्हें त्याग यदि नहिं सकते || 
उनको छोड़ शेष कामोंमेँं झूठ बोलना त्याग करे। 
एक देश सी त्याग करेसे सत्य अणुच्बरत कदम घरे ॥१०१७ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ये साव््य भोगोपभोगसाधनसाज्र मोक्तुमक्षमाः ] जो 

जीव ( गृहस्थ अ्नती ) सम्पूर्ण भोगोपभोगके साधन्तोंको अर्थात्‌ व्यापार कृषि आदि कार्योको, जिनमें 

(हिंसा झूठ पापषों'का होना संभव व अनिवार्य है, उन सवको यदि नहीं छोड़ सकते हैं तो भी 

- [ ते5पि शेष॑ समस्त अनृतं नित्यमेव मुखन्त | उन असमर्थ ( अव्नती ) जीवोंको चाहिये कि उत् 

-प्रयोजचभूत आरंभादिके साधनोंको छोड़,.( अतिरिक्त ) शेष ( वाकी ) जो काये या साधन हों 

उनमें असत्य बोलनेका तो त्याग अवश्य करें और एकदेश सत्यत्रती जीवसमें आर्थात्‌ अब्नतीपना 
. ( असंयमीपद ) छोड़कर अणुब्नती बरावर बनें, यह कत्तंव्य है ॥१०१॥ 


भावार्थ--त्रती जीवनसे ही मोक्ष होता है, अब्नतीसे साक्षात्‌ मोक्षकी प्राप्ति नहीं होती यह्‌ 
नियम है वह निष्फल है। अतएवं यदि कोई गृहस्थ श्रावकपूर्ण या महात्रत (त्याग ) धारण 





१. असत्य वचनरूप पापकार्य । 
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नहीं कर सकता तो उसका यह कत्तंव्य है कि. वह प्रयोजनभूत कार्यों (व्यापारादि ) को छोड़कर 
जो अप्रयोजनथ॒त काये ( साधन ) हैं उनमें कभी झठ न बोलें, ऐसा करनेसे उनके एकदेशंब्रत - 
हो सकता या पल सकता है तथा वे अणब्रती--मोक्षमार्गी बच सकते हूं एवं कालान्तरमें दे मोल 
जा सकते हैं अथवा परंपरया (व्यवहारनग्से ) वे मोक्ष जा सकते हैं ऐसा. समझना चाहिये । 
इसमें भूल या प्रमाद करना भज्ञानता है, जीवनके महत्त्वको नहीं समझना है। पद और योग्यता 
के अनुसार पाप या बुराईका त्याग करना अनिवाय॑ है। ब्रती पुरुष प्रयोजनभूत कार्यो्मिं यदि .. 
पूर्ण पापका त्याग नहीं कर सकता है तो भी उसका लक्ष्य सदेव पूर्ण पापोंके त्याग करनेका अवश्य 
रहता है उन्हें वह हेय ही समझता है उपादेय नहीं समझता जेसाकि मिथ्यादष्टि समझता है। 
जेनशासनमें तो जव सम्यग्दृष्टि अन्नतीका भी लक्ष्य पूर्ण वीतरागताकी ओर रहता है, वह तमाम 
संसार शरीरादिसे विरक्त रहता है तब ब्रतीकी वात तो निराली ही है किम्बहुना । पदके अनुसार 
सभीका कत्तंव्य निश्चित है अस्तु । ध्यान देना चाहिये । यद्यपि आंशिक-त्याग या प्रवृत्ति अपवाद 

मार्ग! है ( अशुद्ध मार्ग है या व्यवहार मार्ग है ) उससे साक्षात्‌ सुक्ति नहीं हो सकती जब तक कि . 
वह 'उत्सग मार्ग पूर्ण बीतरागता रूप या पूर्ण निवृत्तिरूप या निश्चय मोक्ष मार्गरूप नहीं हो 
जाता यह नियम है। अणुव्रतरूप या श्रावकके १२ ब्रतरूप मार्ग अपवाद मार्ग! या प्रवृत्ति 
निवृत्तिरूप व्यवहार मोक्ष मार्ग है, उसमें सरागता व वीतरागता दोनोंका मिश्रण रहता है अतः 
वह शुद्ध मार्ग नहों है, उससे मुक्ति नहीं हो सकती । उसको उपंचारसे मोक्षमार्ग आगममें कहा 
गया है। सम्यग्दृष्टि अज्नती श्रावक भी जेनधर्मी या अहिसाधर्मी कहलाता है. कारण कि वह 
अप्रयोजनभूत हिसा आदि का त्यागी रहता है तथा उसे वह हेय समझता है, उसके होनेमें वह 
विषाद ( दुःख पश्चात्ताप ) करता है--विवेक रखता है इत्यादि | अतएवय वह भी अहिसा धर्मका - 
कथंचित्‌ ( आंशिक ) पालनेवाला है। | 

निष्कषं--त्याग दो तरहका होता है ( १ ) स्वदेश त्याग या सकलदेश त्याग ( उत्सर्गरूप ) 

(२ ) एकदेश या विकलदेश त्याग ( अपवादरूप थोड़ा त्याग )। स्वदेश त्याग करनेको सकलब्रत 
या महाव्रत कहते हैँ और एकदेश त्याग करनेको अणब्नत या देशब्रत कहते हैं, महाव्रत या सकल- . 
ब्रतमें पूर्ण वीतरागता होना चाहिए ओर देशब्रत या अणुब्रतमें शुभराग होना चाहिये। ( अशुभ 
राग नहीं होना चाहिए ) तभी उनका सार्थक नाम हो सकता है, अन्यथा नहीं । उसके विना वैसा 
कहना उपचारमात्र है अस्तु । उसके भेद ( फरक॑ ) को समझना और तदनुसार चलना (करना ) 
नितान्त आवश्यक हैं। समझनेपर ही सारा दारोमदार है, विना समझे सव-निष्फल है, भर्थात्‌ 
सम्यग्ज्ञान हुए बिना सव कुचारित्र कहलाता है जिसका फल उत्कृष्ट नहीं होता। कषायोंकी: 

मन्दतामें भी वेसा हो सकता है, और तीत्रतामें भी हो सकता है, किन्तु उससे अभीष्ट सिद्धि नहीं 
होती, यह तात्पय॑ है, अतएवं वह व्यर्थंका वोझा जैसा है ॥ १०१॥ सत्याणुब्रत्तका स्वरूप कहनेके 

पद्चातु-- 0 कि 5 ५. 
ह (३ ) चोर पांप प्रकरणसें-- 
आगे अचोर्य अगुन्नत ( धर्मंका ) स्वरूप बताया जाता है। 


. “अचौर्याणुत्रत छः श्ण्ज 
न््पी & | 0, जज ह द 
अवितीणस्य ग्ंहणं परिग्रहस्य प्रमत्तयोगाबत्‌ । 
तस्मस्पेयं स्तेय॑ सैव च हिंसा वधस्य हेतुत्वात्‌ ॥१०२॥ 
क पद्च 
विना दिये धन आदि चस्तु को जो प्रमादवश ग्रहना है । 
नाम उसी का चोरी है अरू हिंसा पाप भी करना हैं ॥ 
. कारण इसका दुःख देना है, जिससे हिंसा होती है। 
 विना स्वीकृति वस्तु चरतना--चोरी है दर खोती है ॥१०२॥ 
अन्वय आर्थ--आंचाय कहते हैं कि [ प्रमत्तयोगात्‌ यत्‌ अवितीणस्थ परिम्रहस्य ग्रहण ] 
जो प्रमाद या तीव्रकषायके निमित्तसे विना दी हुई या विता मंजूर किये पर वस्तुका ग्रहण या 
स्तेमाल ( उपयोग या वरतन ) करना [ तद्‌ स्तेय॑ प्रत्येय ] उसको चोरी पाप समझना चाहिये। 
[ च वधस्य हेतुत्वात्‌ सा हिंसा पुव ] और वह चोरी प्राणघातका निमित्त होने से हिसा पापरूप भी है, 
ऐसा समझना चाहिये। ऐसी स्थितिमें यदि हिसा पापकों त्तरह अप्रयोजनभूत कामोंमें चोरीका 
त्यागकर दिया जावे तो निःसन्देह वह एकदेश चोरीका त्यागी अणुन्नती श्रावक ( गृहस्थ ) हो 
: सकता है। परन्तु यह अपवाद मार है पूर्ण उत्सर्ग या शुद्धवीतराग मार्ग नहीं है तथापि लाभदायक 
है जितना पापकार्य छूटा उतना ही अच्छा है ॥ १०२ ॥ 


भावार्थ--बहुतसे कार्य ( भोगोपभोगके साधन ) छोकमें ऐसे होते हैं कि जिलके करनेका 
जिन्दगीमें कभी अवसर हो नहीं मिलता ( वे काम नहीं करता पड़ते ) परन्तु उत्तका त्याग न 
होनेसे तज्जन्य पापका वंध होता ही रहता है। जेसे कि हिसाका त्याग नहीं करनेसे वह जीव हिसा 
करनेवाला माना. जाता है.-अर्थात्‌ उसकी गिनती हिसक या हत्यारे जीवोंमें होती है एवं उसे 
' हिसाका पाप अवश्य लगता है। ऐसी स्थितिमें श्रावकका कर्तव्य है कि विवेकसे कार्य करे। तद- 
चुसार अप्रयोजनभूत कार्यों हिसा आदि सभी पाप छोड़ देवे, जिससे उसका जीवन संयम या ब्रत- 
' सहित बीते तथा वह अहिंसा सत्य आदि ब्रत्ृथधर्मका पालनेवाला बने इत्यादि। अरे ! यदि श्रावक 
समझदार हो तो रात्रिको सोते समय तमाम परिग्रहका त्यागकर देवे जबतक कि वह न जगे। 
उसमें उसको बड़ा लाभ होगा यदि कदाचित्‌ सोतेमें उसकी मृत्यु हो जाय तो उसका मरण ब्रती * 
अवस्थामें होता कहछायगा व उसको सद्गति प्राप्त होगी । इस तरह चोरी पापके प्रसंगमें 'अचौयय' 
घ॒र्मं भी पछ सकता है ऐसा समझना-चाहिये ॥| १०२ ॥ 


१. बिता मंजूरी या विना दिये द्रव्यकी । 
२. चोरी पाप .। 


३. इज्जत या विद्वास नष्ट कर देती । 
: उत्त॑ च--निहितं वा पतितं वा सुविस्मृतं वा परस्वमविसृष्टम । 
न हरति, यन्‍न च दत्ते तदकृशचौर्यादुपारमणम्‌ ॥ ५७ ॥ रत्त० श्रा० 
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घधम्य यशः शम च सेवमानाः केप्येकशोजन्मविदुः कृताथस्‌ । हि 
अन्ये द्विशो विज्य वर्य त्वमोघान्यहानि यान्ति त्रयसेवयंवच ॥१४॥ सा० घर्मा० ज० १ 


अर्थं-संसारमें सबसे उत्तम धर्म, कीति व सुख ये तीन चीजें मानी जाती हैं। उन्तमेंसे « 
कोई जीव धर्म या पुण्य प्राप्तकर लेने मात्रसे संतुष्ट या कृतकृत्य हो जाते हैं । कोई नामवरी या. 
कीति फेल जानेसे संतुष्ट हो जाते हैं, तो कोई दइष्ट प्रयोजन सिद्ध हो जानेसे ( मनोरथ पुरा हो 
जानेसे, संतुष्ट या सफल हो जाते हैं क्योंकि लोककी रुचि भिन्न-भिन्न प्रकारकी होती है। परच्तु 
विवेकी पुरुष उपयुक्त तीनों ( धर्म, यश, शर्म )को प्राप्त करके अपनेको कृतकृत्य मानते हैँ यह भेद 
है। यही उचित है। अर्थात्‌ पद व योग्यताके अनुसार संयोगी पर्यायकी भूमिकामें रहते हुए अरुचि 
रूप उपर्यक्त सभी कार्योका करना अनुचित नहीं माना व कहा जा सकता। कारण कि बह विवेकोी 
सबको विवेक द॒ष्टिसे देखता है उसके न्याय है अस्तु । विवेकी जीव संसारके छुटनेको ही कृतक्त्य - 
होना मानते हैं किन्तु संसारसें रहकर मनचाहा कार्य करनेको कृतकृत्य होना नहीं मानते, यतः वे 
सदेव संसार शरीर भोगोंते उदास ( विरक्त ) रहते हैं।। १०२॥ 


आचाय॑ आगे इस वातका खुलासा करते हैं कि 'परघनका चुराना' जीवका घात ( हिसा ) 
करना है ( उससे हिसा पाप लगता है ) सो कैसे ? समाधान करते हैं । 


अर्था नाम य एते ग्राणा एते बहिश्चरा। पुंसाय। .. । 
हरति स तंस्य ग्राणान्‌ यो यस्य जनो €रत्यर्थान्‌ ॥१०३१॥ 
पद्य | क् 
अथ नास धनका भरु प्राणोंका है लोक बताते हैं। 
अत: घनादिक हरनेवाले निशद्न पाप कमाते हैं ॥ 


घन है वाहिर प्राण जीवके इससे थे मर जाते हैं । 
हिंसापाप उन्हें छगता है परधन जो खा जाते हैं | १०३ ॥ 


अस्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ एते ये कर्था नाम पते पुंसास्र्‌ बहिइचरा: प्राणा: सन्ति ] 
लोकमें जितने धनके नाम हैं वे सब जीवोंके वाहिरी प्राण हैं अर्थात्‌ . बाह्यप्राणोंके धनादि नाम हैं... 
: ऐसा समझना चाहिये अतएव [ यो जनः यस्य अर्थात्‌ हरति स तस्य प्राणान्‌ हरति ]. जो मनुष्य दूसरेके ' 
घनको चुराता है वह मानों उसके प्राणोंको चुराता या धात करता है भर्थात्‌ उसे मारं डालता 
है ( यहाँपर निमित्तकारणकी मख्यता समझना ) ॥१०३॥ | 


भावार्थ--यह सब अज्ञान या मिथ्यात्वककी महिमा है कि मिथ्यादष्टि जीव परपदार्थमें 
एकत्व ( अभेद ) वुद्धि करता है कि ये सब संयोगी पर्यायमें प्राप्त हुई चीजें मेरी हैं ( तन धन 
जत्त आदि सभीको इष्ट अनिष्ट मानता है )। अतएवं वह धन दौलतको अपने ही प्राण ( जीवन 
देनेवाले ) समझता है, उनमें राग व दुष्ट वृद्धि करता है। ऐसी अवस्थामें यदि धनजन आदि 
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. >इष्टपदार्थका हरण ( चोरी ) या वियोग हो जाय तो वह अत्यन्त दु:खी होकर प्राणतक छोड़ देता 
है ( उसका मरणतक हो जाता है ) या .वह-वह उस वियोगजन्य पीड़ाको नहीं सह सकता तब 
आत्मघातत्क कर डालता है, यह उसको वड़ी भूल है | वह परद्रव्य कभी आत्मा ( जीव )की नहीं 
- होसकती,कारण कि दोनों चीजें एक--तादात्म्यरूप नहीं हँ--संयोगरूप भिन्न-भिन्न हैं। उनका स्वभाव 
. आदि सभी पृथक-पृथक है, फिर वे एक केसे हो सकती हैं व मानी जा सकती हैं यह विचारणीय 
: है ?. परन्तु मूर्ख अज्ञानो यह विचार नहीं करता, इसीलिये दुःखी होता है। वस्तुका संयोग वियोग 
होना स्वभाव है वह कृत्रिम ( परक्ृत ) नहीं है, स्वतः सिद्ध या जन्मसिद्ध अधिकार है जब जैसा 
होना है सो होगा ही। बस, यह उक्त प्रकारकोी परमें एकत्वरूप भूलके निकलनेपर ही संयोगी 
: पर्यायके तमाम पाप पुण्य व सुख दुःख नष्ट हो जाते हैँ किम्बहुना | मोहोजीव विवेकको खो बेठता 
है तब अपने सिरमें पत्थर मारकर स्वयं दुःखी होता है व चिल्लाता है। हाय ! पत्थर मार दिया 
इत्यादि यह विडंवना सब कर्म ( पुद्गलकी पर्याय ) कृत है अर्थात्‌ उसके उदयरूप निमित्तके 
मिलनेपर होती है यह निर्घार है। फलछत्त: निर्मित्तकारणकी अपेक्षा धन एवं प्राणको एक-्सा 
 बतलाया गया है ऐसा समझना चाहिये। परन्तु है यह उपचार कथन | अन्तरंग या भीतरी 
हिंसा पाप, संक्लेशतारूप परिणाम होनेसे आत्माके भावप्राणोंका घात होता है वह लगता 
है ॥ १०३ ॥ ह 
..वादी तके करता है कि चोरीका सम्बन्ध हिसासे केसे जोड़ा जा सकता है, जबकि चोरीका 
सम्बन्ध परद्रव्यसे है और हिंसाका सम्बन्ध प्राणघात ( मरण )से है ? अतएव दोनोंकी व्याप्ति 
( संगति ) नहीं बेठती । इसका समाधान किया जाता है। 


हिंसायाः स्तेयस्य च नाव्योप्तिः सुधट एवं सा यस्मात्‌ | 
हक ये 
ग्रहणे प्रमतयोगो द्रव्यस्थ स्वीकृतस्यान्यै; || १०४ ॥ 


पद 


चोरी और ज़ु हिंसाका हैं अविनाभाव सदा सानो। 
यतः डभ्यका कारण है वह एक प्रमादयोग जानो ॥ 
अतः नहीं है अव्याप्तिका भय इसमें निरचय मानो । 
जहाँ चौय वहाँ हिंसा होती दोनोंको तुम पहिचानो ॥ १०४ ॥ 
अन्बय अर्थ--आचार्य कहते हैँ कि [ हिंसायाः स्तेयस्थ च अच्याप्ति: न.] हिंसा ( प्राणघात ) 


और चोरीमें व्याप्तिका अभाव है, फिर वेसी शंका ( तर्क ) नहीं करना चाहिये, [ यस्मात्‌ सा सुघट 
एवं ] क्‍योंकि वह ॒व्याप्ति बराबर सिद्ध होती है। देखो [ भन्‍ये: स्वीकृतस्य द्वव्यस्य भन्‍्ये: भहणे 


१. अदत्तादान स्तेयम्‌, तत्त्वाथसूत्र अ०.७ 


२. व्याप्ति अर्थात्‌ अविनाभाव या साहचर्य नियम । 
३३ 
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प्रमत्तयोगो5स्ति ] दसरेके द्वारा प्राप्त किये गये ( संचित ) धनको, यदि बोो£ इसरे आदमी [ जिन्‍्हांनते 
कमाया नहीं है ) ग्रहण करते हैँ अर्थात्‌ चुरा लेते हैं तो बढ़ाँ प्रमाद्मोग भव्य होता हैं बवातू 
उनके तीत्राग या तीब्रकपाय सहिन प्रवृत्ति वराबर पाई जाती है। इस तरह चीरक खद भाव- 
भाणोंका धात होनेसे उसको हिसा पाप तथा चोरीका पाप ( हिसारूप ) दोनों छूगते हूं। अथया 
कदाचितु धनवालेका मरण हो जाय तो नि्मित्ततासे लोकमें उसका अपराधों भी चोर होता हूं । 
सजा मिलती है, ऐसो व्याप्ति समझना चाहिये ॥ १०४ ॥ 


भावार्थ - यहांपर निश्चय हिसा और व्यवहार हिंसा तथा निमबय चोरी और व्यवहार 
चोरी का प्रदर्शन किया गया है, जो स्वाश्वित और पराश्षित है, इसे ठीव-ठीक समझता चाहिये 
जो जीव चोरी करनेका, हिंसा करनेका, झूठ बोलनेका, कुणीछ सेवन करनेका तथा परिग्रह करनेवत 
इरादा या संकल्प करता है वह अपने स्वभावभावकी चोरी या हरण ( घात ) करता है अथवा 
स्वभावभावको प्रकट नहीं होने देता है जो अपराध हैं। अतएव बहू निश्चय या स्वाश्वित चोरी 
है। तथा परद्रव्यकों चुराना यह पराश्नित या व्यवद्वार चोरी है। उसके होनेसे भाव व्‌ द्रव्य दोनों 
हिंसाओंका होना सम्भव है । कारण कि उसका सिमित्तकारण एक कपायकी तीब्तारृप प्रमादयीग 
ही है। तब हिसा व चोरीकी व्याप्ति ( संगति ) बननेमें कोई बाघा नहीं आती--निश्चितरूपसे 
व्याप्ति सिद्ध होती है किम्बहुना । सब पापोंकी खान (योनि या जायतन ) हिसा है वीर हिसाक्ी 
खान प्रमाद है, ऐसा समझना चाहिये। मुख्यत्या जहाँ प्रमादपुर्वक चोरी की जाय, वहाँ तो चोरीका 
पाप लगता है, परल्तु विना प्रमादके नहीं लगता, ऐसा आगमका न्याय है। फलत: खाली परद्रन्यका 
ग्रहण होना मात्र चोरी नहीं कहलाती, जिसमें प्रमाद त हो, जैसे ईर्यापथास्रव होता है बहाँ 
चोरीका दृषण नहीं लगता । छोकमें भी विना इरादेके गलती हो जानेपर गलती नहीं मानी 
जाती। यद्यपि वन्ध ( सजा )के कारण कषाय भौर योग दोनों हैं तथापि कपाय मुख्य है उसीसे 
स्थिति, अनुभाग पड़ता है इत्यादि । ह 


न्यायशास्त्र में अव्याप्ति, अतिव्यप्ति, असंभव ये तीन दोष लक्षणके माने जाते हुँ । उनका 
स्वरूप यथा संभव बताया जायगा, वह सुलभ है। अस्तु। । 


नोट--इस स्थलूमें चोरी और हिसा दोसोंमें अव्याप्ति दोष नहीं है कि कहींपर -चोरी तो हो 
और हिंसा न हो। ऐसा स्थल कोई नहीं है--सर्वत्र जहाँ-जहाँ चोरी हो वहाँ-वहाँ हिसा अवश्य 
होती है। परन्तु ऐसी व्याप्ति प्रमादपूर्वक चोरीके साथ है-प्रमादरहित चोरी ( परद्रव्यका ग्रहण ) 
के साथ व्याप्ति नहीं है, यह विशेषता है। छोकमें गठबन्धनको व्याप्तिकहते हैं। यदि यहाँ यह 
प्रइन किया जाय कि कोई-कोई जीव चोरी हो जानेपर सदमासे नहीं मरते तो क्‍या उस चोरकों 
हिंसाका पाप नहीं छगेगा ? इसका समाधान यह है कि उसके ( घनीके ) -यदि संक्लेशता न हो . 
या राग हेंष न हो बराबर चोरके निमित्तसे धतन्ती हिंसा पापसे' बच सकता है अन्यथा संक्‍लेशता * 
होनेपर चोर व साहुकार दोनोंको हिसाका पाप लगना अनिवाय है, चोरके परिणाम खराब होनेसे 
वह हिंसा पापका भागी हर हालतमें होता है इत्यादि [:. 7 । 
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सारांश--यत्र-यत्र चोरी तत्र-तत्र हिसा' अर्थात्‌ जहाँ-जहाँ प्रमाद योग सहित चोरी हो 
बहाँ-वहाँ हिसा अवश्य होती है। फलितार्थ यह कि जहाँ-जहाँ कषाय हो वहाँ-वहाँ हिंसा अवश्य 
होती है अर्थात्‌ हिंसाकी व्याप्ति कषायके साथ है और यह हिंसाका लक्षण '्रमत्तयोगात्‌ श्राण 
व्यपरोपणं हिंसा! ( त० सू० ) बिल्कुल निर्दोष ( अव्याप्ति अतिव्याप्ति-असंभव दोषरहित ) है ऐसा 
समझना चाहिये | कषायरहित मच-वचन-काय इन तीनों योगोंकी प्रवृत्ति या क्रिया, हिंसा पाप 
है अस्तु ॥ हिंसासे मतलब केवल बाह्य प्राणोंके घात होनेका नहीं है कि शरीर नष्ट हो जाय, 
किन्तु भावप्राणोंके घात होनेकरा भी है कि आत्माकै ज्ञानादिक गुणोंका नष्ट होना भी हिंसा 
कहलाती है । ऐसी स्थितिमें कषाय उत्पत्न होते समय कोई न कोई हिंसा अवश्य होती है वच 
नहीं सकती । तब कहना पड़ेगा या कहना चाहिये कि कषायोदयकी और हिंसाकी व्याप्ति बरावर 
है। यदि कदाचितु वाह्मय हिसा ( द्वव्य हिंसा ) नहो तो अन्तरंग हिसा ( भाव हिंसा ) हो 
ही जाती है इति । 


चोरीका अर्थ, परद्रव्यका अपहरण करना है जो लोकव्यवहार है उसे लोकमें चीरी 
करना कहा जाता है। तथा चोरी 'करनेका भाव होना अर्थात्‌ परद्रव्य ग्रहण करनेका राग 
( कषाय ) होना, यह अलौकिक या अच्तरंग चोरी है। इस तरह दी चोरियाँ होती हैं। परल्तु 
दोनोंका मूल कारण एक 'प्रमाद योग' है अतएवं वह हिंसारूप है। तब यह नहीं कहा जा सकता 
कि चोरी करनेमें हिंसा नहीं होती और इसीलिये चोरीकी हिंसाके साथ व्याप्ति नहीं है ( भव्याप्ति 
दूषण है )। यदि वेसा कहा जाय तो गलूत होगा अस्तु। 'जहाँ-जहाँ प्रमाद है वहाँ-वहाँ हिसा है! 
यह हिंसाका लक्षण निर्दोष है अर्थात्‌ अव्याप्तिव अतिव्याप्ति व असंभव, इन तोन लक्षणके 
'दोषोंसे रहित है-शुद्ध है। तद॑नुसार झूठ, चोरी, कुशील आदि करनतेके भाव होना, सब प्रमादमें 
शामिल हैं और हिंसारूप हैं। तथा तज्जन्य क्रिया-योगप्रवृत्ति भी हिंसा पापरूप है। यत्तः कारणके 
अनुरूप कार्य होता हैं ऐसा न्याय है किम्बहुना ॥ १०४ ॥ ॥$ 
- नोट--यथासंभव पेड्तर अव्याप्ति, अतिव्याप्ति, असंभव, इन तोनों दोषोंका लक्षण बताया 
जा चुका है कि जो लक्षण पक्ष ( समुदाय ) के एक हिस्सेमें रहे या घटित होवे उसको अग्पाप्ति 
दोष' कहते हैं और जो लक्षण,भलक्ष या विपक्षमें भी रहे या घटित होवे उसको अतितव्याप्ति दोष' 
कहते हैं जो लक्ष्य और अलक्ष्य दोनोंमें रहे उसे अतिव्याप्ति दोष कहते हैं और जो लक्षण लक्ष्य 
या पक्षमें विलकुल न रहेया घटित न होवे उसको “असंभव दोष' कहते हैं ऐसा संक्षेपमें 
संमझतना ।। १०४ ॥। 


यहाँपर यदि कोई यह शंका करे कि जब बिना दी हुईं परवस्तुका ग्रहण करना चोरी 


कहलाता है तब केवली वीतरागी भी तो वित्ता दिये कर्म ग्रहण करते हैं अतः उनको भी चोरीका 
दोष लगना चाहिये ? 


आचाये समाधान करते हैं कि हिंसाके लक्षणमें अतिव्याप्ति' दोष भी--नहीं है जेसा 
अव्याप्ति दोष नहीं है यथा-- कण 
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नातिव्यप्तिश्व तयोः प्रमत्तयोगैक्कारणविरोधात । 
अपि कर्मानुग्रहणे नीरागाणामविश्वमानत्वास्‌ ॥१०७॥ 
प्च्च ह 


अतिव्याप्ति दूषण नहिं होता कर्मंग्रहणके करनेसें । 
विता प्रमाद होत है वह तो चीतरागता घरनेमें ॥ 
अहण विसजन किया जात है जहाँ कपाययोग वरते। 
अन्य जगह जो क्रिया होत है चह स्वमावसे ही चरते [| १०५ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ अपि नीरागाणां कर्मानुअ्ंहणे तयो: अतिव्याप्तिः न ] और 
वीतरागियों ( विपक्षियों ) के .जो प्रति समय कर्मोका ( अदंत्त ) ग्रहण होता है उससे हिसाके 
लक्षणमें अथवा चोरी और प्रमादरूप हिंसामें या एकतामें कोई अतिव्याप्ति चामका दूषण नहीं 
आता, कारण कि [ भ्रमत्तयोगेककारणविरोधात्‌ ] विरागियोंके जो करमंग्रहण होता है वहाँ प्रमाद- 
योग नामक मुख्य कारण मौजूद नहीं रहता, अर्थात्‌ वह नष्ट हो जाता है ( सम्पूर्ण मोहका अभाव 
हो जानेसे ) अतः [ स्तेयस्थ अविद्यमानत्वात ] चोरोके न होनेसे, वह ( कमंग्रहण ) स्वभावत 
( अपने आप खाली योगके निर्मित्तते विच्ना कषायके ) होता रहता है, जो वस्तु स्वभाव है, वह 
वेभाविकी क्रिया नहीं है यह तात्पर्य है। ऐसी स्थितिमें वीतरागी जीव, पक्षरूप ( कषाय सहित 
संसारी ) नहीं हैं किन्तु वे विपक्षरूप हैं। अतएवं अतिव्याप्ति दूषण नहीं हो सकता। ऐसा 
समझना ॥ १०५ ॥ ह 

भावार्थ-सर्वत्र प्रमाद और हिसाकी एकता (व्याप्ति ) मिलाई जाती है जो सत्य सिद्ध 
होती है, उसमें कोई दूषण नहीं आता | वीतरागी साधु या देव ( अहुन्त ) कंषायसे सर्वथा रहित 
हैँ अर्थात्‌ प्रमादवाले नहीं हैँ अतएव कर्मोका ग्रहण करने मात्र ( प्रति समय सातावेदनीयका 
सिक प्रकृति प्रदेशवन्ध होता है ) से वे हिसक नहीं होते अर्थात्‌ उन्हें हिंसाका दोष या चोरीका 
दोष नहीं लगता, कारणकि कमरूप पुद्गल किसोंके अधोन नहीं हैं अर्थात्‌ उनका कोई खास 
स्वामी नहीं है, वे सर्वत्र उसाठस भरे हुए हूँ व स्वत्तन्त्र हैँ। अतएव उनम दत्त या अदत्त ( चोरी ) 
का विकल्प ही नहीं होता । इसके सिवाय उन्तका आना जाना प्रमाद ( कषाय सहितयोग- 
परिस्पंदन ) से नहीं होता तब हिसा काहेकी ? वह अहिसारूप है ऐसा समाधान होता है। अस्तु । 
आगममें कपायसहित योगप्रवृत्तिको या तीव्रकषायको प्रमाद कहते हैं यह लक्षण है किम्बहुचा-- 


१, अभाव होनेसे । 

२. वीतरामियोंके, अलक्ष्यकूपवाले विसददजनोंके यांने विपक्षमृतोंक । इस इलोकरम “विरोधात' पदके स्थानमें 
विशेषात्‌ होता तो क्लछिप्ट कल्पना न करना पड़ती सरल होता । 

३. वभावभाव | 

४, विराशणियों त्यागियों के । 
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 सारांश--शंकाकारका कहना है कि यदि चोरी और हिसा एक साथ होती है तब बोत- 

' रागी महात्मा भी विचा दिये कर्मोको ग्रहण करते हैं, जो चोरी है 'अदत्तादान॑ स्तेयस्‌' यह तत्त्वार्थ- 
-. सत्र है। ऐसी स्थितिमें हिसाका लक्षण अलक्ष्य ( विपक्ष ) वीतरागियोंमें चछा जानेसे अतिव्याप्ति 
दषण लग जायगा इत्यादि | इसका खंडन आचार्यदेवने लक्ष्यसे भिन्न अर्थात्‌ विपक्ष या वीतरागी 
बताकर किया है किम्बहुना ॥ १०५॥ 


ह अन्तमें आचाय॑ अणव्रती श्रावकको सारांशरूप उपयोगी शिक्षा देते हैं, जिससे व्नतमें बाधा 
 त्त आवे। 
। अप्रयोजनभूत्तका त्याग करते हैं 
 असमर्था ये कतु निपानतोयादिहरणविनिवृत्तिम्‌ | 
तेरपि समस्तमपर नित्यमदत्तः परित्याज्यमू ॥१०६॥ 
। प्द् 


जो श्रावक नहिं छोड़ सकत हैं, पर के पानी आदि को । 
उनका भी कत्तज्य यही है, अन्य छोड़ दें अद॒त्त को ॥ 

. पदके सा्फिक चरतन करना, नहिं अन्याय कहाता है । 
स्यागी अत्यागी में अन्तर, यही समझसें आता है ॥१०६॥ 


 अन्चय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ ये निपानतोयादिहरणविनिश्वत्ति कत्त असमर्था: ] जो 

“गृहस्थ या श्रावक ( अणुव्रती ) दूसरोंके कुआँ आदिका पाती ( प्रयोजनभूत ) विना दिया हुआ 

नहीं त्याग सकते अर्थात्‌ मालिककी आज्ञा या स्वीकृतिके विना भी उपयोगमें ( वर्त्तावमें ) लाते हैं, 

' उसको वे पदके अनुसार उपयोगमें लावें किन्तु [ तरपि समस्तमपरं अदत्त लित्य॑ परित्याज्यं ] उन 

: प्रयोजनभूत चीजोंके सिवाय ( अतिरिक्त ) अन्य सभी अप्रयोजनभूत चीजोंका विना आज्ञा या 

5  स्वीकृतिके हमेशा त्याग कर देना चाहिये ( श्रावकोंका यह कत्तंव्य है आज्ञा है) इससे एकदेश 

.. चोरीका त्याग करके. वे त्यागी अपुत्रती बने रह सकते हैं, अर्थात्‌ उनका अणुत्रत भंग नहीं हो 
सकता ॥१०७३॥ 

ह भावार्थ--असंयमी और अक्नती जीवनकी मोक्षमार्गमें कोई कीमत नहीं है अत्तएव सम्य- 

- गदर्शन सहित यथाशक्ति ब्रत धारण करना प्रत्येक गृहस्थ श्रावकका कत्तंव्य है, परन्तु वह सब पद 

: और योग्यताके अनुसार होना चाहिये ) अन्यथा लाभके स्थानमें हानि हो जाती है। यही बात- 


- १. अलक्ष्यवृत्तित्वमतिव्याप्तित्वमू, यह लक्षण है । ह 

' २... सिर्फ जल-मिट्टीका उल्लेख छहढालामें 'जरूमुतिका विन और नाहि कुछ गहें अदत्ता' किया गया है मालम 
पड़ता है यहं उदाहरणमात्र है, सीमा नहीं है अर्थात्‌ दो ही चीजोंकी छुट्टी नहीं है और भी प्रयोजनभत 

है---विचार किया जाय । मा 
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इस इलोकमें आचाय॑ने कही है। थोड़ा-थोड़ा प्रमाद छोड़कर प्रमादरहित ब्रत या त्याग ( शुद्ध वीत- 
रागतारूप ) अवश्य करता चाहिये तभी जोवत सफछ हो सकता है| कमसे-कम अप्रयोजन भूत . 
कार्योका त्याग तो कर ही देना चाहिये, उसमें अधिक सोचने-विचारनेकी जरूरत नहीं है। तथा 
क्रमशः प्रयोजनभतका त्याग करना भी अनिवार्य है तभी मानव जीवन पानेकी सार्थकंता-है | 
पुरुषार्थी जो करना चाहे सो कर सकता है। जब कठिनसे-क्रठिच मोक्षकी साधवा-कर सकता है 
तब और क्या कठिन है, जिसके लिए वह कायरता दिखलावे ? नहीं, अपनी गक्तिकों देखकर बरा- 
बर आगे बढ़ना चाहये, प्रमाद नहीं करना चाहिए और वह भी भात्मकल्याणके कार्य करनेमें, न. . 
कि संसारके कार्योंमें, तभी वह पुरुषार्थी कहा जावेगा अन्यथा चहीं, यह ध्यात में रचना चाहिये। . 
किम्बहुना ॥१०६॥ 


आचार्य (४ ) कुशील ( अन्नह्म ) पापका स्वरूप बताते हैं । 
एकदेश सुशीलको पालनेके लिए 
यहेदरागयोगान्मैथुनमभिधीयते. तर्द्नह्म । 
अवृतरति तत्र हिंसा वधस्य सवंत्रसद्भावात्‌ ॥|१०७॥ 
पच्च 


वेदरागके होनेसे जो मेशुनकस जीव करता । 

है अब्रह्म' नाम उसका अरु नाम कुशीरू वही करता ॥ 

हिंसा उसमें होत निरन्तर द्वच्यसांच दोई प्राणों की । 
कारण मुख्य प्रमाद कहा है सब पापों के खानों की ॥१०७॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ यत्‌ वेद्रागयोगात्‌ मेंथुनममिधीयते तत्‌ अन्रह्म ] जो 
वेदरूप रागके निमित्तसे कामसेवनका भाव या क्रिया को जाती है, उसको “अन्नह्म' या कुशील 
कहते हैं। और [ वन्न सवन्नवधस्य सद्भावात्‌ हिंसा अवतरति ] उस मैथनमें सम्मच्छनादि जीवोंका 
घात होनेसे हिसा पाप लगता है, यह हानि है अतएव चह त्यात्य है ॥१०७॥ ह 


भावार्थ--जितने कषाय व॑ परिग्रह ( विषय )के भेद हैं वे सभी पापरूप हैं और पापके 
कारण हैं, अतएव आचाय॑तनि उन्हींको त्याग करनेका उपदेश दिया है व त्याग करवाया है। उसीका . 
पृथक्‌-पृथक्‌ रूपसे स्पष्टीकरण पाँच पापोंके प्रकरणमें किया जा रहा है। अन्नह्म या कुझीरं - 


१. प्रमादकलित: कर्थ भवति शुद्धाभवो्ठसः, कषायभरगौरवादलरूसता प्रमादो यतः | ु ५ 

अतः स्वरसनिभरे नियमितः स्वभावे भवन्‌, मुनि: परमशद्धतां न्रजति मुच्यते वाइचिरात्‌ ॥१९०॥--कलूश 
२. मिथुनस्थ भाव: कर्म वा मैथुनम्‌। दो प्राणियों ( स्त्री-पुरुष ) की परस्पर रमण करनेकी इच्छा या क्रियाको 
.. मैथुन या कुशील कहते हैं। कुशील भावरूप व द्रव्यरूप दोनों तरहका होता है । 
३, ब्रह्मचयंका अभाव । पूर्ण स्वभावकी कमी । 


श्रह्मचर्याणुंबत श्द्‌र्‌ 


-सेचन भी पाप ही है ( अशुद्धता है ) क्योंकि उसमें द्रव्य हिंसा ( योनिगत असंख्यात सम्मूच्छेत्त 
जीवोका.विधात ) होती है तथा परिणाम या भाव खराव ( प्रमादरूप तोन् कषाय ) होनेसे आत्मा 
'के भावप्राणोंका भी घात होता है ऐसी स्थितिमें उमयथा हिंसाका होना अनिवाय है, अतः यह 
.. पाप भी त्याज्य है। वेद त्ीच तरहके होते हैँ--( १ ) पुरुषबेद, ( २) स्त्रीवेद, ( ३ ) नपुंसकवेद। 
ये त्ातों ही रागकपायमें शामिल हैं) इनके द्रव्य व भावके दो भेद होते हैं| द्रव्यवेद ( छिग ) 


.. नामकर्मके आश्वित है वह शरीरमें आकारादिकी रचनारूप है तथा भाववेद कषाय या विकारीभाव- 


रूप है। दोनोंका निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। भाववेदके निर्मित्तसे ( भाववेदरूप विकारी परि- 


.  णामसे ) कार्यवचनादिमें क्रिया ( हरकत ) होतती है तथा उसके लिए जीव निमित्त मिलता है। 


वचनप्रयोग, कायप्रयोंग आदि करता है और उसके आंगोपांग चलाता है त्था मेल मिलाता है 
. इत्यादि। स्त्रीके गुह्य स्थासोंमें ( योनि, काँख, कुच आदियमें ) असंख्याते जीव स्वतः सम्मूच्छंच 
. जन्‍्मवाले होते रहते हैं अतः परस्परके संबर्यसे वे सब मर जाते हैं जिससे द्रव्यहिसा होती है, 
इत्यादि पापकी खान मैथुन कम है अतः वह त्याज्य है। 
2 चेदके विषयमें विशेषता 
.; द्रव्यकर्म, भावकर्म को तरह, वेदनाम नोकषायके भी द्रव्य भाव ये दो भेद हैं या माने जा 
जा सकते हूँ । 
(१ ) द्रव्यवेद, नोकषायरूप पुदंगलका पिण्ड है, जिसके उदय होनेपर जीवके भाव खराब 
होते हूँ । अतः वह द्रव्यदेद है । 
(२) भाववेद, स्त्री-पुरुषके खोटे भावोंका होना है, जिनसे क्रिया की जातो है। उन परि- 
णासोंकोी भाववेद कहते हैं । 
| ३ ) नामकर्मके उदयसे होनेवाली पुद्गलकी रचना, लिंग या चिह्न कहलाती है--वह 
आकार-प्रकार, जिससे स्त्री-पुरुष-नपुंसककी पहिचान होती है, ऐसा भेद समझता चाहिये। 
नोट--स्त्रीवेदके उदयमें स्त्रीके जेसे भाव होते हँ--अर्थात्‌ पुरुषसे रमण करनेके भाव होते 
हैं। पुरुषवेदके उदयमें पुरुषके जेसे भाव होते हैं। अर्थात्‌ स्त्रीसे रमनेके भाव होते हैं। नपुंसक 
वेदके उदयमें मंपुंसकके जैसे भाव होते हैं, उभयसे रमनेके इत्यादि । 
आगे आचार्य उसी द्रव्यहिसाकी पुष्टि उदाहरण देकर करते हैं । 
.-  हिंस्यन्ते तिलनालल्‍यां तप्तायसि विनिहिते तिला यद्दत्‌ । 
.. बहबो जीवा योनो हिंस्यन्ते मैथुने तद्ृत्‌ ॥ १०८ ॥ 
सा 2 ह पच्च 
तिलनालीके अन्दर जैसे तघलोहके पड़नेसे । 
_. विलका क्षय हो जात, तत्क्षण आपसमाहिं रगड़नेसे ॥ 
' उसी तरह योनिके भीतर रहनेवाले जीवोंका। 
- घात -होत है. मेंशुनमें जब -अंग रगड़ता दोनॉका ॥- १०८ ॥ - 


२६४ परुधाथासद् चपाय 


अन्वय अर्थ-आचार्य कहते हैं कि [ यद्वत्‌ तिलनाढ्यां तप्तायसि विनिहिते विलाः हिंस्यन्ते _] 
जिस प्रकार तिलीसे भरी हुई पुंगरिया ( नाली )में तपे हुए छोहेके सरियाको डालनेसे तिलछी.जल . 
जाती या नष्ट हो जाती है [ तदवत्‌ मेथुने योनों बहवो जीवाः हिस्यन्ते ) उसी तरह मैथुन करनेसे . 
योनिमें रहनेवाले बहुतसे सम्मूच्छेत जीव मर जाते हैं, जिससे द्रव्यहिसारूप पाप छूगता है अतः 
हु छोड़ना चाहिये।॥ १०८ ॥ 


भावाथे--कुशील या मैथुन या अब्रह्म इन तीनोंका अर्थ एक ही होता है। परच्तु कुशील 
ताम क्यों पड़ा है? यह विचारणीय है। शीलकां अर्थ स्वभाव है अर्थात्‌ निविकार ( सहज ) 
आत्माका परिणाम है। तदचुसार आत्मामें विकारका होता ( विभावभाव उत्पन्न होना ) कुशील . 
ही है भर्थात्‌ स्वभावसे रहित या विचलित होना है। जिसकी प्रतिक्रिया मेैथुनादिके रूपमें होती 
देखी जाती है जो सव कुशीलमें शामिल है। किन्तु लोकाचार या लोकके न्यायमें स्वस्त्री' सेवनको 
कुशील नहीं कहा जाता, परस्त्री' सेवनको ही कुशील कहा जाता है। अतएव स्वस्त्रीके सेवनमें - 
दंड नहीं मिलता और परस्त्रीके सेवनमें दंड मिलता है। परल्तु परछोकमें ( आगमके न्यायसे ) 
वह 'भत्रह्म' पाप है अर्थात्‌ ब्रह्म जो आत्मा, उसके स्वभाव ( रागरहित )से विचलित होना: है 
इसलिये उसकी सजा सभीको मिलती है. यह तात्पयं है। अथवा जीवहिसा होनेसे सभी अपराधी 
समझे जाते हैं, क्योंकि मुख्यपाप हिंसा ही है। लछोकका न्याय परलोकमें नहीं छगता, दोनों न्याय 
जुदे-जुदे हैँ। मेथुत्रक्रिया ( कर्म )के समय पुरुषके पुरुषवेदका व स्त्रीके स्त्रीवेदका तीन्र उदय 
रहता है अतएव दोनोंके कमंबन्ध होता है व द्रव्यहिसा भी होती है भावहिसा तो होती ही है 
ऐसा समझना चाहिये ॥ १०८ ॥ ही | हे 


विशेष विचार--लोकमें कहा जाता है कि तब्रह्म' परंव्रह्म परमात्मा ( ईश्वर )से ही जगत 
( संसार )की और गुणकर्म स्वभावसे चार जातियों ( वर्णों )की उत्पत्ति होती है, इत्यादि इसका 
खुलासा कया है यह थोड़ा बताया जाता है। ह 


व्रह्मशब्दका अर्थ या वाच्य आत्मा' है। सो वही आत्मा अपने गुणकर्म स्वशावसे--बहि- 
' रात्मा ( सिथ्यादृष्टि ), अन्तरात्मा ( सम्यग्दष्टि ), परमात्मा ( सर्वज्ञकेवली ) बन जाता है किन्तु 
यह कहना कि 'ब्रह्मसे ब्राह्मण ( जाति ) उत्पन्न होते हैं यह गलत है, क्योंकि शरीर या कुल- 
जाति वंश सब पौद्गलिक हैं-पुद्गलकी रचना है, जो रजवोर्यादिकसे होती है। आत्मा उससे 
भिन्न हे और नित्य अजन्मा है, अतः उसे कोई उत्पन्न नहीं कर सकता इत्यादि | फलतः गछत- 
धारणा निकाल देना चाहिये। यथार्थ वात यह है कि जो 'ब्रह्म' अर्थात्‌ आत्माको पंहिचान लेवे 
या जान लव, वह ब्राह्मण ( भेदज्ञावी अन्तरात्मता सम्यग्दष्टि ) है। और जो ब्रह्मको यथार्थ न 
जान सके, वह अव्राह्मण ( मिथ्यादृष्टि बहिरात्मा ) है। उसके पश्चात्‌ जो'-रागादिक विकारो 
भावोंको भी, मिथ्यात्व ( अज्ञान )के साथ निकाल देंवे, उसको परमात्मा वीतरागी” कहते हैं। 
उसके--१) सकलूपरमात्मा (२) निकलूपरमात्मा दो भेद होते हैं यथा भहेन्‍त व सिद्ध जानना । 


लोकिक जातियाँ--सब कुल ( माता-पिता ) व कर्म- ( व्यापारादि व स्वभाव ) पर निर्भर 


2 ब्रह्मचेयाणुब्नत इ १६५ 


: रहती हैं और उनका स्थाणित्व नहीं हँ--सिंफ वत्तमान जीवनतक ही वें रहती हैं। जेसे कि (१ ) 
“जो पठनत पाठत व संध्यावन्दन पूजा आदि कार्य करता है, वह ब्राह्मण कहलाता है। ( शील- 
“/संतोषी ) ( २) जो हथयार आंदि:चंलाता है देशकी रक्षा व शासन करता है वह क्षत्रिय कहलाता 
. *है। ( उमग्रस्वभावी तेज ) ( ३) जो चीजोंका क्रय विक्रय या संचय करता है वह वेश्यं कहलाता 

' है।( सहनशील ) (४) जो संबकी सेवावत्ति करता है वह शुद्र कहलाता है इंत्यादि ( दीनवृत्ति) 
.. परन्तु ये सब खानदानी या कुलपेरम्पराकी चीजें नहीं हैं। जीवनमें हर कोई वैसे कर्म ( व्यापार ) 
“कर सकता है व-करते हैं तंब स्थायित्व ( नित्यत्वं ) कहाँ रहता है। ऐसी स्थितिमें जाति आदि 
““अनित्य चीजोंका- अहंकार क्यों करता ? नहीं करना चाहिये! | फिर भी ब्राह्मण मूलमें चार तंरहके 
“5 होते हैं--( १ ) कुलकृत-ब्रांह्मण कुलमें उत्पन्न हुए । ( २) ज्ञानकृत-विशेषज्ञानी-पठनपाठव करनेवाले 
5 श्रोत्रिय वेदपाठी। .(३ ) क्रियाकृत कर्मकाण्डो ( याज्ञिक ) (४) तपं:कृत-तपस्या करनेवाले। 
: मत्स्यपुराणमें .१० भेद माने गये हैँ, उनमें त्ीचकर्मी भो बतलूाए हैं। अतएवं ये जाति कंत॑ भेद 
“*थोथे हैँ अमान्य हुँ। कमंसे हरः एक जेसा चाहे बन सकता है। गुणंकृत भेद जो ऊपर बतलाये हैं 
संम्यग्दृष्टि आदि वे. सव समुचित व॑ मान्य हैं व हो सकते हैं । भरतमंहांराज॑ने गुणकृत ब्राह्म॑णींको 

ही स्थापना की थी ऐसा समझना, किम्बहुना। छोकाचार रूढ़िरूप होता है वह मिथ्या है अस्तु । 


तर्क और उसका खंण्डन या युक्तिपुवंक समाधान किया जाता है | 
अनंगक्रीड़ाके विषयमें 
यदपि क्रियते किंचिन्मदनोद्रेकादनंगरमणादि | 
तत्रापि भवति हिंसा राँगावुंत्पात्तितंत्रत्वात्‌ ॥१०९॥ 


पद 
वेद उदयकी उत्कंटतासे जो अंनंगमें रमता हे। 
' उससे भी हिंसा होती है ज्ञानादिक गुण नशता है ॥ 
इससे उसका भी क्षय करना मैथुनका है वह संगी । 
ह , « -कारणं राग एक है उसका अतः न करो उसे अंगी -॥१०५९॥ 

. १, जन्मसे जाति माननेपर छोग अहंकारी वन जाते हैं, पुजापा कंराते हैं तथा 'आलसी प्रमादी वन जाते 
हैं। खानदानी ( जन्मजात ) वनकर अत्याचार अन्याय करते हैं, गुणों व कर्मों ( आचरणों ) को नहीं 
बढ़ाते । मूर्ख कदाचारी होनेपर भी परमात्माका अंश मानते हैं, अतः जन्मसे जांति नहीं मांनी जाती, 

. शुणकर्मसे मानना चाहिये । 

उद्देक--तीव्ोदय वेदका वेग । 

« कामसेवनके अंगों ( योत्ति ) से भिन्न अंगों या स्थानोंको अनंग कहते हैं । 

« अघीन या आश्रय । 

- साथी । 

« स्वीकार । 
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२६५ घुरुपाथ सिद्धचुपाय॑ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ अपि मंदनोद्वेकात्‌ू यत्‌ किंचित्‌ अनंगरमणादि क्रिग्नते ] -- 
मैथुनके सिवाय तीज्न वेदके उदय ( वेग ) में जो कुछ अनंग क्रीड़ा की जाती है। अर्थात्‌ प्राकृतिक 
काम सेवनके अंगोंको छोड़कर अन्य आंगों द्वारा ( हस्तमेथन-गदामैथुन-पशुमेंथन आदि ). मैथुन 
या कामसेवन किया जाता है। [ तत्रापि रागाद्यचत्तितंत्रत्वात्‌ू हिंसा भवति ] उसमें भी रागादिककी . 
अधिकतासे हिसा ( भावहिसा ) होतो ही है--अवश्य होती है । भत्तउ॒ब वह भी वर्जनीय है, पापका ' 
कारण होनेसे । जहाँ रागादिक रूप प्रमाद है वहाँ हिसा अनिवाय है ।॥१००९॥ “' 


भावार्थ--शरीर भरमें जहाँ तहाँ जीवराशि पाई जाती है किन्तु गुप्त स्थानोंमें अधिक . 
पाई जाती है, अतः द्रव्य हिसाको बचानेके लिए उन स्थानोंका मैथुन कर्म छुड़ाया. जाता है-और 
उसके साथ-साथ अन्य स्थानोंका भी भावहिसा बचानेके लिए त्याग कराया जाता है अर्थात्‌ द्रव्य .. 
और भाव दोनों हिसाओंके छटने पर ही 'अहिसा धर्म' का. पालनेवाला जीव हो सकता है और. 
तब मोक्ष जा सकता है इत्यादि, किम्बहुना । का | 


इसी तरह श्रावकके एक देश संयम.या व्रत पल सकता है भर्थात्‌ अप्रयोजनभूत्‌ कुशीलके 
छोड़नेसे एवं प्रयोजनभूतके सेवन करनेसे कथंचित्‌ अणव्नरती बन सकता है। अर्थात्‌ जितने 
रागादिक घट जायेंगे व हिसा कम हो जायगी; उतना ही ब्रती वह हो जायंगा और अभ्यास करते 
करते वह सबका त्यागकर पूर्णव्रती बच जायगा, यह लाभ है। इसीमें स्वदारसंतोष--परल्त्री त्याग 
आदि गरभित हैं पश्चात्‌ पूर्ण ब्रह्मचारी या ब्रह्मन्रती होता है। चरणानुयोगका. यह क्रम है, जो _ 
विल्म्बसे होता है, उसका नाम अन्तरंग त्याग है। अन्तरंग परिग्रह सब कपाय या विकाररूप है । * 
साधक सभी बातोंका ध्यान रंखता है और रखना चाहिये--भूलना, उसका स्वभाव" नहीं है-- 
स्मरण रखना उसका स्वभाव है अस्तु । स्मरण करके त्रुटियोंको निकालना उसका कर्त्तव्य है 
किम्बहुना । वह हमेशा सावधानी रखता है कर्मंघाराके समय भी बह आत्माकों सतक करता रहता. 
है या वराईसे बचता रहता है भरुचि करवाता है ॥१०५ ॥ 

आचार्य श्रावकक्रे लिए चौथे कुशीलपापके त्यागनेका क्रम बतलाते हैं । 


एकदेश ब्रह्मचयंकों पालनेके लिए 
ये निजकलत्रसात्रं परिहत्त शक्‍लुवन्ति न हि मोहात | 
निःशेषशेषयोपिज्लिपिषणं. न. तेरपि कायम ॥११०।॥ 


« स्त्री-निजपत्नी । 

त्याग न करना । 

. चारित्रमोहका उदय । 

सम्पूर्ण स्त्रीमात्र । 

. स्त्रियाएँ। उत्त चं--- ६ > 
न॒तु परदारान्‌ गच्छति न परान्‌ गमयति च पापभीतेर्यत्‌ । 

सा' परदारनिवृत्ति: स्वदारसन्तोषनामापि ॥५९॥ 


टुण 6 & आए ट2रूए २० 


ब्रह्मचर्या णुन्नत के श्६७ 
ह पय 


चरित मोह के दीत्र उंदय से निज स्त्रीन हि तज सकते | 
डनका भी कत्तव्य, यही हैं अन्य सभी को तज देते ॥ 

- मैथुन त्याग दो तरह होता निज स्त्री पर स्त्री का। 
पर स्त्री के त्याग करें से एकदेश ब्रत पलने का ॥६१०॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ ये मोहात्‌ निजकल्त्रमात्र परिहत्त न हि शक्जुबन्ति ] जो 
ब्रक चारित्रमोहके ( वेदके ) विशेष उदय से सिर्फ अपनी स्त्रीका त्याग नहों कर सकते अर्थात्‌ 
के सेवनमें हो सन्तुष्ट रहते हैं | तेरपि निःशेपशेषयोपिन्निपेवणं न कायस्‌ ] उनका भी कत्तंव्य यही 
मुख्य कर्त्तव्य है ) कि वे अन्य सम्पूर्ण स्त्रीसमाजका ( चेतन-अचेतन या देवी मानुषी तिर- 
का) त्याग कर देवें, जिससे वे एकदेश ब्रह्मचारों अर्थात्‌ कुंशीलत्यागी वन सकते हैं यह 
पर्य है ॥११०। ह 
भावार्थ--व्रह्मचयंका अनुपम व अद्वितीय महत्व है, अतएवं उसका पूर्ण पालन. करना तो 
क्षुक्ा कत्त॑व्य है. ही किन्तु जब वह पूर्ण पालन करनेमें असमर्थ हो अर्थात्‌ चरित्रमोहके उदयसे 
; स्त्रियोंका त्याग न कर सके तव अपवादरूपसे वह स्वदारसन्तोषी ( निज स्त्री मात्रमें स्तुष्टी 
क्रर बाकी सभी स्त्रीसमुदायका त्याग कर देवे, जिससे अणुत्रती या एकदेश ब्रह्मचर्य व्रतधारी 
वन जाय । यही अप्रयोजनभतका त्यागी कहलाता है। जबकि सभी स्त्रियोंका संसग नहीं हो 
दत्ता ( असंभव है ) तब व्यथंमें उनका त्याग क्‍यों नहीं कर देता--क्यों मुहमिल ( अत्यागी: 
थिलाचारी ) वना रहता ? यह शिक्षा है। निष्प्रयोजन चीजको पासमें रखनेसे क्या लाभ है ? 
७ नहीं, वुद्धिमानों विवेकियोंकों उन्तका त्याग कर ही देना चाहिये ॥११०॥ 


ब्रत प्रतिमा ( दूसरी कक्षा ) घारी श्रावक ( नेष्ठिक श्रावक अणब्रत्ती ) का कत्तंव्य है कि 
४ १२ ब्रतोंका पालन करे। उन्हीं बारहमें ४ चौथे नम्बरका कुशील त्याग है ( अत्रह्मत्याग ) 
पके दो भेद.या प्रकार हैं (१) स्वदारसन्तोष (२) परदारत्याग।] यद्यपि स्वदारसन्तोषी 
स्वस्त्रीसेवी ) के पूर्ण कुशील ( विभाव ) का.त्याग नहीं होता तथापि परस्त्रीका त्याग कर देनेसे 
मसे-कम एकदेश कुशीलका त्याग हो जाता है अतः बह पूर्ण कुशीलसेवी नहीं माना जा सकता, 
पितु वह एकदेश कुशीलसेवों कहा जा सकता है। फलत: वह थोड़ा पापबन्ध करनेसे वच जाता 
यह लाभ होता है। 


नोट--स्त्रीमात्रका, त्यागी ( स्वस्त्री-परस्त्री-वजारूस्त्रीका त्यागी ) सप्तम प्रतिमाधारी हो 
णी यथा ब्रह्मचारी कहला सकता है। परन्तु वह भी अपूर्ण है जबतक कि त्रियोंगसे व क्ृतकारित 
नुमोदनासे त्याग नहीं कर पाता | हाँ, श्रावकके आचारके अनुसार वह खाली दो भंगोंसे अर्थात्‌ 
_त व कारित से त्याग करनेपर अणुब्रती मध्यम ब्रह्मदारी कहा सकता है। इसका कारण केवल 
र द्रव्यका अर्थात्‌ वाह्यवस्तुका ( स्त्रीरूपका ) त्याग है। उसीकी लोकमें इज्जत व प्रतिष्ठा है-- 
र्थात्‌ लोकमें बाह्य चीजोंका त्याग करने वृलेकी हो त्यागी या ब्रती कहते हँ---यही तो एक देश 


श्दृ८, : .- पुरुषार्थ सिद्धधपाय-.- 


है ( दोमेंसे अर्थात्‌ अन्तरंग व वहिरंग इन दो परिग्रहोंमेंसे केवछ एक परिग्रह अथवा वाह्मपरि 

ग्रहका त्याग करना है )। १० वीं प्रतिमाघारी तीसरे अनुमोदता भंगसे भी त्याग कर देता है' 
अतएव उसे उत्तमश्रावक कहते हैं, परन्तु वह भी तो वाह्मपरियग्रह मात्रका त्यागी होनेसे अपूर्ण त्यागी 
व पूर्ण ब्रह्मचारी है अथवा एक देशत्यागों है। फछत: ११ वों प्रतिमाधारी वारह ब्रतोंके धारी .. 
सभी एक देश त्यागी हैं ऐसा समझना चाहिये, विचार किया जाय। रुढ़िकी बात ( मान्यता ) 
दूसरी होती है और शास्त्रकी वात ( मान्यता ) दूसरी होतो है, किम्बहुना । ५ 


सागारधर्मामृतादिमें इस विषयमें विषमता पाई जाती हैः उसका यहाँपर निष्प्रयोजन और ह 
विवादकारक होनेसे विचार नहीं किया गया ऐसा समझतना। ह 


चारित्रके सम्बन्धमें ह 
आगे अथावसर विचार किया जायगा--संक्षेपमें चारित्र, पर्यायरूप है और वह पर्याय . 
द्रव्यके अनुरूप होना चाहिये अर्थात्‌ जैसी द्रव्य हो वेसी पर्याय हो सब वह पर्याय चारित्र कहलावे.] 
तदनुसार आत्मद्रव्य शुद्ध, रागादि दोष रहित वीतरागता गुणरूप है तव उसकी पर्याय भी तो... 
वीतारागत्ता रूप -.होना चाहिये; किन्तु रागरूप- नहीं होना चाहिये, यह न्याय व सिद्धान्त है, उस . 
चारित्रके धारण करनेका निषेध नहीं-है--विधि है : सो घारण किया जाय इत्यादि । प्रवचनसार - « 
अध्याय- ३ में देखो । 
द्वव्यस्य -सिद्धी चरंणस्प सिद्धि: चरणस्य सिद्धों द्वव्यस्य सिद्धि: ।. 
बुध्चेति. कर्माचिरता: - परे ये द्वव्याविरूद्ध चरणं चरन्तु ॥ १ ॥ टीकाकार 
नोट--यहाँपर शुद्ध वीततराग. चारित्र धारण करवानेकी योजना ( प्रेरणा ) की गई है।. 
ओर अशद्ध शुभराग रूप चारित्र धारण न करनेकी शिक्षा दी गई है ऐसा समझना और भी नियम- 
सारमें इसी तरह द्रव्यानुसारि चरणं चरणानुसारि द्रव्यं मिथो दृयमिदं ननु सब्यपेक्षं | तस्मान्मुमक्ष- - 
रघिसेहतु - मोक्षमार्ग । द्रव्यं प्रतीत्य यदि-वा चरण प्रत्तीत्म: सारांश श्रह॒ कि चारित्र तो वह है जो 
बन्धको दर करे अतः वह .वीतरागता-रूप है-। 'मौर,जो व्न्ध:करावे वह कसा चारित्र. ? अत 
वन्धकारक शुभराग चारित्र त्हीं.हो सकता, वेसा मानना-उपचार या व्यवहार मात्र है अस्तु-। 
. परिग्रहपाप प्रकरण : ' 
आचाय॑ परिग्रहका स्वरूप बताते.हैं। 
या मृच्छा- नामेयं विज्ञातव्यः परिग्रहों होषः । 
मोहोदयादुदीणों मूच्छो तु ममत्वपरिणामः ॥१११॥ 
पद्च ' : 
मूर्च्छ नास परिग्रहका हैं पाप पांचवां. कहछाता । 
मोह उदयके कारणले वह होता चह श्रश्भु बचछातावआ 
मूर्च्छा . समता . और परिग्रह नाम सेद उसके -जानो । हक 
मूल पदारथ- पुकहि है नहिं भेदु रूप. उसको मानों ॥ ११३१॥. 


परिग्रहपरिमाणाणुन्नत;- ८... २६९ : . 


: अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं | या इयं मूच्छा नाम ] जो यह मूर्च्छा है भर्थात्‌ जिसको 
. लोकमें मर्च्छा नामसे कहा जाता है, [ हि एप: परिग्रह: ज्ञातव्य: ] निर्वयसे उसीका नाम परियग्रह 
है ऐसा समझना चाहिये जर्थात्‌ मु््छा और परिग्रहमें कोई भेद नहीं है। कारण कि [ ठ॒ मोहोदयात्‌ 
डदीण: समत्वपरिणामः मूर्च्छा ). वयोंकि मोहकरके उदयसे जो ममत्तारूप अर्थात्‌ रागरूप (मेरा 
यह है ) परिणाम ( भाव ) होता है उसीका दूसरा नाम 'मूर्च्छा है। मूर्च्छाका अन्तरंग निमित्त- 
कारण मोहका उदय है ॥। १११। 
/ भावार्थ-मर्च्छा नामका परिग्रह अन्तरंग परिग्रह कहलाता है और धनधान्‍्यादि बाह्यपदा्थे 
वाद्य या. वहिरंग परिग्रह कहलाता है । जब पूर्णहपसे दोनोंका त्याग हो जाता है तब जीव पूर्ण- 
त्यागी-निष्परिग्रही-वीतरागी कहलाता. है: या कहा जा सकता है । उसको किसी तरह॒की इच्छा 
नहीं-रहती, अन्यथा वह परिग्रही होनेसे मोक्ष नहीं जा सकता, यह तात्पये है। इच्छा, बांछा, अभि- 
. लाषा, ममता, राग, हेषादि ये सेव ही परिग्रहमें ( अच्तरंगमें ) शामिल हैं | उनके रहते हुए प्रमाद 
* पाया जाता है जिससे द्रव्य और भावहिंसाका होना अनिवार्य है बस वही पाप है। अतएवं यह 
परिग्रह त्याज्य ही. है: विकार या पर है किम्बहुता-। ज्ञानी. विवेकी जीव परिग्रहका त्याग अवश्य करें, 
क्योंकि वह .संसारका कारण है। संसार ब मोक्ष ये दोनों आत्माकी ही पर्याएँ हैं। आत्माकी 
विकारी पर्याय संसार है और शुद्ध पर्याय ( विकार रहित पर्याय ) मोक्ष है। फलत्त: बाह्य पदार्थोके 
: संयोग्रमें न-संसार है, न उन्तके वियोग ( त्याग.) में मोक्ष है ऐसा समझना चाहिए इत्यादि । 
' . उक्त च--..... ज्ञानिनों न हि परिग्रहभाव॑ कम रागरसरिक्ततयेति । 
रंगयुक्तिरकपायितवस्त्रे स्वीकृतेव हि. चहिछुठतीह ॥१४५८॥| समयसारकछूश 


अर्थ--ज्ञाची आत्माके पास कर्म, राग ( रुचि या चिकेताई )का अभाव होनेसे परिग्रहपनेको 
प्राप्त नहीं होते अर्थात्‌ अधिक . समयतक नहीं ठहरते ( वेराग्य परिणति होनेसे उनकी स्थिति 
अनुभाग.घट जाता है और वे जल्दी नष्ट हो जाते हैं ) जिस त्तरह- विना कषायले रसके ( चिक- 
' त्ताईके ) कपंडाका रंग जल्दी छूट जाता:है .अधिक समयतक नहीं टिकता, ऐसी विशेषता समझना 
चाहिए। विकार ही नुकसान पहुँचाता है। मूर्च्छा भी विकार है रागका भेद है ॥१११॥। 
..... नोठ--सम्यग्दृष्टि जीव भोगोंको भोगता हुआ भी उत्तमें रुचि चहों रखता, अपितु अरुचि 
. रखता है वह उन्हें विगारी की तरह भोगता है यह भाव है ॥११श॥ 
ह आचार्य मर्च्छ और .परिग्रहके सम्बन्धमें होनेवाली शंकाका खण्डन कर समाधान 
करतें हैं।.... 
' | मूर्च्छालक्षणकरणात्‌ सुघटा. व्याप्तः पारग्रहत्वस्य. | 
सग्रन्थोी मूच्छावान्‌ू विनापि किल शेपसंगेम्यः ॥११२॥ 


१... समता, चाह, राग, रुचि आदि-सब विकारीः भाव | 
२. परिग्रहसहित अर्थात्‌ पहिग्रहवाला। - 
३. घनवथान्यादि बाह्मपरिग्रह विना | 
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मूर्च्छा नाम परिग्रह का है-ऐसी व्याप्ति परस्पर है । 

जहाँ मूर्च्छा पाई जाती-बवहाँ परिग्रह निश्चिचत हैं ॥. 

अतः बिना धनधन्यादि के भी जिनके ममता होती है । . 

वे सब होत परिग्रह धारी व्याप्ति उसी से वनती है ॥११२॥ . 


. अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ मूर्च्छालक्षणकरणात्‌ परिग्रहत्वस्थ व्याप्ति: सुघगा ] अभी , 
नं० १११ के इलोकमें जो मर्च्छा या परिग्रहका लक्षण बताया गया है वह दोष सहित भर्थात्‌ 
अव्याप्ति दोषवाला नहीं है किन्तु व्याप्ति सहित निर्दोष है क्योंकि जहाँ-जहाँ मूर्च्छा( अन्तरंग . 
परिग्रहरूप ममताभाव रुचि ] पाई जाती है, वहाँ-वहाँ परिग्रह वरावर है। फलत: | किल शेप- 
सगेभ्य: विनापि मूर्च्छावान्‌ सग्रन्थो भवति ] निशचयसे यदि--किसीके--बाह्य धनधान्यादि परिग्रह 
न भी हो और मूर्च्छो या ममता या रुचि या चाह हो तो अवश्य हो नियमसे वह परिग्रही समझा : 
जाता है अर्थात्‌ उसको परिग्रहवाला समझना चाहिए। कारण कि असली परिग्रह तो अन्तरंग- 
परिग्रह ( विकारीभाव ) कहलाता है। अत्तएव उपयुक्त परिग्रहका लछक्षण सुलक्षण है बर्थात्‌ भति- 
व्याप्ति आदि तोनों दोषोंसे रहित है ॥११२॥ 


भावार्थ--वाह्य धनधान्यादिकरो -परिग्रह उपचार ( व्यवहार ) से माना गया है अर्थात्‌ 
मूर्च्छका निर्मित्तकारण होनेसे, उसका परिग्रह मान लिया है। असलूमें परिग्रह ममत्व आादिरूप 
विकारीभाव हैं । ऐसी हालततमें यदि बाह्य परिग्रह ( धंनधान्यादि ) किसीके न भी हो ( जैसे गरीब 
मनुष्य, पशु-पक्षी आदि ) परन्तु उसकी चाह ( रुचि ) या अभिलाषा होनेसे वह तिःसन्देह परियग्रही 
है वह संसारका पात्र है। फलतः पहिले मूल ( अन्तरंग ) परिग्रहका त्याग करना चाहिए तभी 
वह परिग्रह त्यागी कहा जा सकता है। बाह्मपरिग्रह तो अपने-आप छूट जाता है या छूटा-सा है, 
कारण कि जब उसको ग्रहण करनेवाला या अपनानेवाला राग न होगा तब न काययोग ग्रहण- 
क्रिया करेगा ( प्रयत्न या व्यापार न करेगा ) न वचनयोग कुछ करेगा तब वहाँ जहाँका-तहाँ धरा 
रहेगा, इत्यादि फिर उसका ग्रहण कैसे होगा ? नहीं होगा, यह विचारिये। इसके सिवाय कदाचित्‌ 
वह वाह्मय परिग्रह वस्तु स्वभावसे स्वयं आ जाय या कोई दूसरा जीव पास पहुँचा देवे तो क्या- 
विन्ा रागके या स्वामित्वके उसका वह हो जायगा ? नहीं होगा ऐसा परस्पर संयोग-वियोग तो 
हर समय हर एकके होता ही रहता है । परन्तु वह अपराधी या चोर परिग्रही नहीं हो जाता, जब- 
तब राग या रुचि न हो । फलत: विना ममता ( मर्च्छा ) के कोई परिग्रही नहीं होता यह तात्पंये 
है। अस्तु । आगे इसीके सम्बन्धमें प्रद्नोत्तर किया जायगा ॥११शां 


रिग्रहके पूर्वोक्त लक्षण करनेसे सिर्फ अन्तरंग परिग्नह ही मुख्यतया परिश्रह सिद्ध होता 
है और वही हिंसा पापका कारण माना जा सकता है अतएवं -उसीको मानना चाहिये, शेष दश 
प्रकारकी धनधान्यादि बाह्य वस्तुओंको परिग्रह मानना व्यर्थ है? उत्तको-परिग्रह वहीं मानना 
चाहिये ( बाह्मके १० भेद हैं ) इसका समाधान आचोये करते हैं।. .: 


परिग्रहपरिसाणाणुबंत.... २७३ 


देव भवति तदा परिग्रहो न खलु को5पि बहिरंगः । 
 भ्व॒ति नितरां यतोञ्सी धत्तेमूच्छों निमित्तलम््‌ ॥११३॥ 
| पच्चय 
मुख्य परिग्रह् मूर्च्छा ही हैं, इसमें करना नहीं विकल्प । 
फिर भी बाह्य परिग्रह सान्ना, व्यवहर नयसे कर संकर्प ॥। 
कारण उसमें निमित्तता है, मूर्च्छादिकके होनेमें । 
अतः . त्यागना. उसका भी है, निर्विकल्पता होनेमें ॥११३। 


अन्वय अर्थ--आचार्य करते हैं कि शंकाकारका यह कहना स्वेथा सत्य नहीं है कि [ यदि 
एवं सदा खल्लु को5पि चहिरंगः परिग्रह: न भव॒ति ] यदि मूर्च्छको ही ( अन्तरंगचोज विकारको ही ) 
मुख्य परिग्रह माना जाय या मानते हो तो निश्चयसे वाह्म परिग्रह कुछ भी न बनेगा ( असिद्ध 
रहेगा ) अर्थात्‌ बाह्य .परिग्रहका मानना व्यर्थ सिद्ध होगा ( निष्फल है )। किन्तु उक्त तर्कका 


उत्तर ( समाधान ) यह है कि वेसा नहीं है [ यतो्सो मूर्च्छा निमित्तत्वं नितरां घत्ते | कारण कि 


वाह्म वस्तुएँ भी परिग्रहरूप ( लगावरूप ) मानी जाती हैं ( उनका खंडन नहीं किया जा सकता ) 
क्योंकि वे मच्छाके होनेमें हमेशा निमित्त कारण होती हैं अर्थात्‌ उनके रहते हुए मूर्च्छा होती 
है। अतएव व्यवहारनयसे निमित्तताकी वजहसे वे भी परिग्रहरूप हैं इत्यादि समाधान है ॥ ११३ ॥ 


भावा्थ--आजकल प्राय: लछोगोंकी दृष्टि निमित्तोंकी ओर मुख्यतासे हो रही है--निमित्तको 
' ही सर्वेर्वा मान रहे हैं अर्थात्‌ निमित्तसे हो सब कुछ कार्य होता है यह धारणा बन गई है जो 
"अभूतार्थ है. (व्यंवहारमात्र है)। निरचयसे उपांदान ही सर्वेसर्वा ( सबकुछ मूल कारण ) 
'ऐसा समझना चाहिये। परन्तु अज्ञानी जीव वाह्य धनधान्यादि सब या आरंभ ( साधन ) को 
_ ही परिग्रह मानते हैं, अन्तरंग म॒र्च्छा परिणामको परिग्रह नहीं मानते, क्योंकि वह दृष्टिगोचर 
' नहीं होता अतः वे भअ्रममें पड़ जाते हैं। यदि उन्तका मान्तना सत्य होता तो बाह्य परिग्रहसे 
रहित पशुपक्षी मनुष्य सभी मोक्ष चले जाते, क्योंकि मोक्षका कारण निग्नेन्थता ( परिग्रह रहित- 
पना ) वतलाया है। परन्तु वेसा नहीं होता--चह सव विपरीतता है। अतः असली परिग्रह तो 
: भन्तरंग मर्च्छा ही है किन्तु निमित्तरूप होनेसे वाह्मय धनधान्यादि भी व्यवहार या उपचारसे परिग्रह 
. माने गये हैं । फलत: मुख्यतया अन्तरंग परिग्रहका त्याग करना जरूरी है। बाह्य तो भिन्‍न है 
ही, उसके छोड़नेमें क्या देरी या अड़चन है ? कुछ नहीं, वह आसानी ( सरलता ) से छूट सकता 
है 'मूलाभावे-कुत: शाखा' यह न्याय है। परल्तु अन्तरंग परिग्रहका छोड़ना कठिन है और वही 
हिसाके साथ व्याप्ति रंखतां है--वाह्य नहीं यह तात्पय है अस्तु । 
नोट--बाह्य परिग्रहका दूसरा बर्थ, वाह्य भर्थात्‌ दश्यमान पदार्थ, उनका परिग्रह आर्थात्‌ 


- त्रियोगसे या एकत्व मानकर ग्रहण करना--बाह्मपरिग्रह केहलाता है, सो वह कब होता है जबकि 
: अच्तरंग कारण हो, वह :अन्तरंग . कारण मूर्च्छा ( मिथ्यात्व ) या रागादि परिणाम हैं, अतएव 


कि 


€& झपांयें ह 
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सच्चा परिग्रह वही सिद्ध होता है किम्बहुना । 'यत्र२ मूर्च्छा तत्ररं परिग्रह: ( ग्रहणं )' ऐसी व्याप्ति 
वरावर वनती है। उपचार या आरोप कई तरहके होते हैं ( १.) कारण ( निमित्त ) में कार्यका 
आरोप--जैसे अन्न वै प्राणाः (२) कार्यमें कारणका. आरोप--जेसे उजेलेको दीपक कहना . 
इत्यादि यथायोग्य संगति विठालना चाहिये यहाँपर बाह्य परिग्रहमें निमित्तता इस प्रकार है कि - 
उसके रहते हुये मूर्च्छा या ममत्वरूप परिणाम हुआ करते हैं बस इतना ही सामान्य निमित्त नैमित्तिक- 
पना परस्पर पाया जाता है और कुछ विशेष नहीं पाया जाता, यह तात्पय॑ है । अतएवं निमित्तता 
( लगाव ) को दृष्टिसि बाह्य धनधनयादि परिग्रह भी त्याज्य है- त्यागा जाना अनिवार्य है।॥ ११३ ॥ 


मर्च्छको परिग्रहका लक्षण माननेमें अतिव्याप्ति दोष-( वादीके तकंके अनुसार ) नहीं आता, . 
बताया जाता है। ष 


एवसतिव्याप्तिः स्थात्‌ परिग्रेहेस्थेति चेदू भवेज्नवस्‌ । 
यस्मादकपायाणां कमग्रहणे न मूच्छास्ति ॥११४॥ 


पद ह 
केवल परके आनेप्ते “यदि पंरिग्रहवास कहा जांचे ? 
: बिना कषाय कंस आने पर घीतराग भी बेघ जावे ।॥। 
पर ऐसा नहीं होत विपयय,; मूर््छा हो ' परिग्रह होता । 
बिन मूर्च्छा के दोप॑ न आता, अतिव्याप्तिका असम थोता ॥११४७॥ . - 
अन्वग्र अर्थं--वादी कहता हैं कि जेन शासनमें - जो परिग्रहका” लक्षण <( मूर्च्छा ) किया 
गया है, उसमें 'अतिव्याप्ति' दोष आता है कारण कि वह परद्रव्यके ग्रहण या -संग्रह करने रूप - है। 
ऐसी स्थितिमें उत्तर दिया जाता है-- के! 


[ चेत्‌ एवं परिप्रहस्य अतिव्याप्तिः स्यात्‌ ] आचार्य कहते हैं कि यदि तुम ऐसा कहते हो 

(शंका करते हो ) कि पूर्वोक्ति परिग्रहका लंक्षणं अतिव्याप्ति दोष सहित है क्योंकि अलक्ष्य ( कंषाय 

' रहित वीतरागियों ) में वह चला जाता है ( लांग हो जाता है ) अर्थात्‌ वे भी कर्मतामंक परद्वंव्य- 

का ग्रहण करते हैँ। इसका खण्डन ( आचार्य ) करते हूँ कि [ नंबं सवेत्‌ यस्मात्‌ अंकषायाणां कम- 

- ग्रहणे सूर्च्छा नास्ति ] इस प्रकार अंतिव्याप्ति दूषण- नहीं है न हो सकता है कारंण कि-राग--कंषाय 

: रहित वीतरागियोंके मात्र कर्मोका ग्रहण होना: परिग्रह नहीं कहा जा सकता इंसलिंएं कि वह 

: सूर्च्छा ( राग-कषाय ) पूर्वक नहीं होता, खाली योगके द्वारा होता है। अतएंव अतिव्याप्ति दषण . ' 
' लागू नहीं होता, वह ख्यारू-गलत ( थोथा ) है। इसके सिवाय परिग्रहका विचार व कथन सरागियों 

( सकपायों ) के माध्यमसे है, उन्हीं:में दोष ढेढ़नां चाहिये जो सपक्षरूंप हैं ॥११४॥ 


भावार्थ--जहाँका कथन हो वहीं करनों चाहिए तब फिट बैठता है। परिग्रहका कथत परि- , 
ग्रहियोंमें ही लगाना ( जोड़ना ) चाहिये, ने कि अंपरिग्रहियों ( कषायरहितों ) में | तथा निरचय. या... : 
'अन्तरंग परिग्रहके विचार करते समय वहिरंग या- व्यवहार परि ग्रहसे दोष देना व्यर्थ हैं।. उसकी . 


परिश्रहेपरिसाणांणुत्रत..... २७६ 


व्याप्ति कंदापि नहीं मिल सकती तब. व्ये्थंका विवाद क्‍यों करना ? विना कषायंके मर्च्छा नामकां 
. परिग्रह नहीं होता--योगजन्य परियग्रह अर्थात्‌ परंद्रव्यका आगमन या सम्बन्ध या संचय, परिग्रहका 
रूप धारण नहों.करता--वह ऊपर२ अतराता जेैसा- रहता है। समवशरंणादिकी अपार विभति 
'अहंन्त देवका परिग्रह नहीं माना जाता है, वह तो -भक्तोंका कत्त॑व्य है--उससे वे हो परिग्रही 
- होते हैँ ऐसा संमझंता चाहिये । फलतु: अतिव्याप्तिका लक्षण विरागियोंमें परिग्रहको लेकर घटित 
नहीं होता । किम्बहुना-- ह - 


नोट--इसी तरहका सामंजस्य ( संमंन्वय ) इलोक नं० १०५ में पेहतर वेठाया गया है। 
- अतएवं उसको वारीकीसे समझना चाहिये। दोनों इलोकोंका एक ही लक्ष्य है और वह संसारी 
रागी हंषी जीवोंकी अपेक्षा है। .कारण कि उक्त पाँच पापों एवं -उत्तके त्याग आदिकी चर्चाका 
आधार गुणस्थान व मार्गणास्थान हैं और वे सब संयोगी पर्याथमें औपशमिकादि ५ पाँच 
भावोंसे सम्बन्ध रखते हैँ, -उन्हींकी अपेक्षा गृणस्थानः मार्गणास्थान बने हैं। मलकारण पाँच भाव 
हो हैं ( षट्खंडागम पुस्तक १ ) है 
अन्तमें परिग्रहके भेद बतलाये जाते हैं | 
ह स्पष्टीकरणार्थ 
अतिसंक्षेपाद्‌ द्विविधः स भवेदास्यन्तरबच वाह्मस्च.] 
ः ९ ०. 4 ४५ 6 द्व्ती 
. अयमश्चतुदंशविधो भवति द्विविधो द्वितीयस्तु ॥११५॥ 
. 5९ छाई 5 बा मु ०, 
सूलभेद दो हैं परिग्रहके अन्तरंग बहिरंग जानो । 
अन्तरंगके भेद चतुदंश, बहिरंगके दो भिद्‌ मानो ॥ 


.... सब मिलकर सोलह होते हेँ--क्रससे इसका त्याग करे। 
: परिग्रह रहित होय जब प्राणी सुक्तिवधू तब उसे. चरे ॥११७०॥ 


... .अन्चयं अर्थ--आचार्य कहते हैं कि.[ अतिसंक्षेपात्‌ स ह्विविधः-जआभ्यन्तर: बाह्मइच ] संक्षेपमें 

वह प्रिग्रह दो प्रकारका होता है. (१.) आभ्यन्तर या -अंतरंग परिग्रह (२) बाह्य या बहिरंग 

परिग्रह। [ प्रथमः चतुदंशविधो भवति.] प्रथम आर्थातु अन्तरंग, परिग्रहके चौदह भेद होते;हैं.) 

: [ तु द्वितीय: द्विविध: सवति ]-और द्वितीय भर्थात्‌ बहिरंग परिग्रहके दो भेद होते हैं। कुल १६ भेद 
समझना जो आगे बताए जानेवांले हैं ॥११५॥ 

«.  भावार्थे-परिग्रह 'मूलमें' दो प्रकारका' होता है 'अन्तरंग * और बहिरंग | इनमेंसे वादी 

: ( अन्यमती ;) केवल व्राह्म परिग्रहको ही . जानंता:व. मानता, है, ,जन्तरंग परिग्रहको नहीं जानता 


१.. विस्तारसे २४ भेद हैं अर्थात्‌ अंतरंग परिग्रहके १४ भेद भौर वाह्मपरिग्रहके.. १० भेद कुल, २४ भेद 
होते हैं। ्ि 23 अल 20880 कक 
रेप । 
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मानता तभी वह तक ( शंका ) करता है। खास बात यह है--यह स्पष्टीकरण है। संभवत: अव॑ 
आगे वह तक न करेगा इत्यादि। वाह्म परिग्रह नाममात्रका है, वह भकेला ( विचा अन्तरंग 
परिग्रहके ) कुछ बिगाड़ सुधार नहीं कर सकता | वह खाली देखनेमात्र विजूकाके समान है। 
परन्तु शैतान कुछ न करे पर हलाकान करता है, इस न्‍्यायसे उसका भी त्याग करना ही चाहिये । 
क्योंकि परवस्तुका संयोग भी बुरा होता है। संयोगके छुटनेपर ही भर्थात्‌ वियोगके होनेपर 
ही मुक्ति होती है । अन्तमें यह उदाहरण है इसे समझना । किम्बहुना--वाह्म परिग्रहका छगाव 
अन्तरंग परिग्रहके साथ निमित्तरूपसे माना जाता है। इति ॥ ११५॥ 
अन्तरंग परिग्रहके १४ भेद बताए जाते हैं । 


मिथ्याच्ववेद्रागास्तथैव॒ हास्यादयइच पड़्‌ दोपाः । 
चत्ताररच कपायाइ्चतुदशास्यन्तरा। . ग्रन्था। ॥११३॥ 
पचद्य 


पहिला भेद सिथ्यात्व अरु वेदन्नय पहिचान | 
चार कपाय समिकाय पुन. नोकषाय छह जान ॥। 
सब मिलाकर चौद॒ह भये, जन्तर परिग्रह सेद्‌ । 
इन सबको. निखारना, इनसे होता खेद ॥११६॥ 


अन्बय अर्थ--- मिथ्याच्ववेद्रागा ] मिथ्यात्व और रागरूप तीन वेद ( स्त्रीवेद, पुरुषवेद, 
नपुंसकवेद ) [ तथेव हास्यादयः षद्‌ दोषा: ]) और हास्य रति अरति शोक भय जुग॒प्सा, ये छह 
त्तोकषाएं [ च चत्त्तारः कषाया: ] और क्रोध मान माया लोभ, ये चार कषाएं, [ चतुदुशाभ्यन्तराः 
अन्था; ] ये कुल मिछाकर १४ चौदह अन्तरंग परिण्रह होते हैं। अर्थात्‌ इनका अस्तित्त्व भीतर 
आत्माके प्रदेशोंमें पाया जाता है, बाहिर आकार प्रकारसे जाहिर नहों होते इत्यथ: ॥ ११६ ॥॥ 


भावार्थ--उपयुक्त १४ भेद सब मूर्च्छा अर्थात्‌ रागद्नेष मोहरूप होनेसे अन्तरंग परिग्रहमें 
शामिल हैँं---उन्तमेंसे एकके भी रहते मोक्ष नहीं होता यह नियम है।. फछतः सभीका निमूल त्याग 
होना चाहिए इत्यादि | इसीका नाम निग्नेन्थता या निष्परिग्रहपत्ता है जो साक्षात्‌ मुक्तिका कारण 
माना जाता है, ऐसा जीव ही निकट संसारी समझना चाहिये | किम्बहुत्ता-- 


आगे बहिरंग परिग्रहके दो भेद बतलाए जाते हैं--जिनसे हिंसा होती है। 
अथ निश्चिचसचितो वाह्मस्थ परिग्रहस्य मेदो दो । 
नेपः कदापिसंगः सर्वोष्प्यतिबतंते हिसाम ॥११७॥ 


१. निकालला, त्यागना चाहिये। 
२. दुःख या संसार । 


परिग्रहपरिमाणाणुन्नत....... . | श्७्५ 
पच ु 
बाह्य परिग्रह दो प्रकार है--जीव अजीव .डसे जानो। 
उसके रहते राग होत हे--हिंसा उसको पहिचानो॥ 
परिश्रह हिंसा व्याप्ति कहां है, इसमें झूठ नहीं कोई। 
ऐसा परिग्नह कोई नहीं है, जिसमें हिंसा नहिं होई ॥११७॥ 


., अन्बय अथै--आचायय कहते हैं कि [अथ वाह्मस्थ परिग्रहस्य निश्चित्तसचित्तो द्वौ भेदौ ] 
इसके बाद अर्थात्‌ अन्तरंग परिग्रहके कथन करनेके पश्चात्‌, बहिरंग परिग्रहके अचित्त ( जड़ ) 
और सचित्त ( चेतन ) ये दो भेद मलमें होते हैँ। इनमेंसे [ सवोडपि एप: संगः कदापि हिंसां न 
अतिवत्तते ] कोई भी परियग्रह ऐसा नहीं है जिसमें हिसा ( साक्षात्‌ या परंपरया, प्रत्यक्ष या परोक्ष ) 
कभी न होती हो ? अर्थात्‌ सर्वदा होती है--अनिवार्य है॥॥ ११७॥ - 


'भावार्थ--परिग्रहकी और हिसाकी पक्की व्याप्ति है ( अविनाभाव नियम है ) कभी टलछ 
नहीं सकती । अतएव अन्तरंग परिग्रह हो या बहिरंग परिग्रह हो बराबर मूर्च्छारूप होने व 
उसका निमित्त होनेसे हिंसाका होना अनिवाय है। बाह्यपरिग्रह मूर्च्छा ( भन्तरंग परिग्रह )का 
निमित्तकारण होता है । अतः वह भी हेय है। सामान्यतः बाह्यपरिग्रहके अन्यत्र ( १) सचित्त 
(२) अचित्त (३ ) मिश्र ऐसे तीन भेद माने गये हैं। जसेकि क्षेत्र वास्तु हिरण्य सुवर्ण धन धान्य 
दासी दास कुप्य भांड ( वस्त्र और बत्तंन ) इनमें सिफे दासीदास चेतन हैं, शेष आठ अचेतन हैं ऐसा 
समझना चाहिये । अस्तु ॥ ११७॥ 

आगे आचार्य उपसंहार ( सारांशरूप ) कथन करते हैं। 


'उभयपरिग्रहबंजनमाचार्याः.. ख्चयन्त्यहिंसेति | 
'.. ४७ ० ९ ८ कप 
हिविधपरिग्रहवहनं॑. हिंसेति. जिनग्रवचनज्ञा: ॥११८॥ 


'पद्च : 
साररूप यह कथन किया है आगमके ज्ञाताओंने । 
. हिंसा और अहिंसा दोनॉ-भेद किये हैं. परिग्नह ने ॥ 
दोनों रहत परिग्रह जिनके-हिंसा उनके होती है। 
- नहिं परिग्रह जिनके होता-अहिंसा उनसे पछती है ॥॥११८॥ 


अन्वप अर्थ--.] जिनप्रवचनज्ञा: . आचार्या-उसयपरिग्रहवजनमहिंसेति सूचयन्ति | जिनागमके- 
ज्ञाता आचाये, दोनों तरहके परिग्रहका त्याग कर देना सो 'अहिसा घम्म है” और [ द्विचिघ 


१, छोड़ना-त्यागना । 
२, भ्रहण करना । 
३, आगम या जिनवाणीके जानकार | ' 


5 
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परिग्रहवहनं, हिंसा इति सूचयन्ति ] दोनों तरहके. परिग्रहको धारण करता ( संग्रह करता था . 
आसक्त रहना ) सो हिसा' हैं ऐसा सारांश कहते हूँ, अर्थात्‌ यह संक्षेप कथन हैं. ऐसा समझना 
चाहिए ॥ ११८॥ 


भावार्थ --अनादिकालसे दोलों प्रकारका परिग्रह जीवोंके साथ संयोगंखू्पसे मौजूद रह. रह 

है, उसीकी बदोलत संसारसे पार नहीं हो पाते | जब वह निः:शेष ( पूर्णख्प ) छूट जाता है तभी 
जीव मक्त या संसारसे पार होता है। इसका रहस्य यह है कि जवतक परिश्नह साथ रहता है. 
तबतक हिसापाप लगता रहता है अर्थात्‌ 'अहिसाबर्म' परिपूर्ण नहीं होता और बिना उस बर्मके : 
पूर्ण हुए वह जीव मोक्ष नहीं जा सकता--संसारमें ही निवास करता है | वह अहिसावरमम, आत्मा 
या जीवका स्वभाव है और हिसा अथवा परिग्रह जीवका विभाव है। तव उसके रहते हुए स्वभाव 
प्राप्त नहीं हो सकता, परस्पर विरोधी होनेसे | इसी लिये शुद्धोपयो गको ही --वीत्तरागतारूप अहिसक ... 
स्वभावभावको ही, मोक्षका कारण वध्यात्तश्ास्त्रोंमें बताया गया है। शुद्धका अर्थ है विकारसे . 
रहित आत्माका परिणाम ( भाव ) जो कि ज्ञानानन्द स्वरूप है। फलत:ः उस शब्धोपयोगकी प्राप्तिके 
लिये संयोगी पर्यायमें अन्तरंग विकारीभाव ( मिथ्यात्त्वादि १४ प्रकार परिग्रह ) और' उनके 
निर्मित्तमत १० दशप्रकारके या संक्षेपमें सचित्त ( चेतच ) अचित्त ( जड़ ) दो प्रकारके वहिरंग 
परिग्रहका त्याग अवश्य करना चाहिये तभी प्रयोजनको सिद्धि हो सकती है, तान्यथा इति 


अहिसा'का ड्रदुगमस्थान या आयतन आत्मा ही है परन्तु वह तब.प्रकट होता है जब-कि 

संयोगी ( साथी ) विकार अन्तरंग व निमित्त वहिरंग दूर हों। वस उसीके लिये पुरुपार्थंको 

आवश्यकता मात्ती गई है। अतः उसे करना ही चाहिये परन्तु निमित्तमान करके, उपादान नहीं 
ह लक्ष्य रखना नितान्‍त आवश्यक है| किम्बहुना । 


सम्यग्दृष्टि और मिथ्यादष्टिके परिग्रहपनेमें पूर्व पश्चिम जैसा अन्तर ( भेद ) रहता है (१) 
सम्यग्दृष्टि बाहिर- परिग्रही देखनेमें आता या लगता है। किन्तु भीतर परिग्न ही नहीं है। कारण कि 
वह परवस्तु मात्रसे विरक्त रहता है--अरुचि रखता है, होनेका विषाद ( दु:ख ) करता है--पुष्कर 
पलाशवत्‌ निलिप्त रहता है। अतः कथंचित्‌ परिग्रही नहीं है और मोक्षमार्गी है । तथा मिथ्यादष्ट 
वाहिर भीतर दोनोंसे परिग्रही है, उसको भेदज्ञान न होनेसे सबको अपना ही मानता है कभी _ 
उन्हें त्याज्य नहीं संमझता, न अरुचि करता है। निरन्तर उनमें रुंचि या राग करता हुआ अस्त 
रहता है । अतः वह मोक्षमार्गी-निष्परिग्रही नहीं: है, प्रत्युत संसारमार्गी है । इत्यादि ॥११८॥ 


आचार्य--अन्तरंग ओर बहिरंग दोनों प्रकारके परिग्रहोंमें हिसा बतलातें. हैं । 
निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ससे....ः 
हिंसापर्यायत्वात्‌ सिद्धा हिंसान्तरंगसंगेपु | लक 
बहिरंगेप तु नियत प्रयातु मूच्छेव हिंसाचम्‌ || ११९॥ - 


परिग्नहपरिसाणाणुच्रतत ... इ७७. 
पद्य 


' हिंसाकी पर्याय कहेसे यदि हिंसा सानी जावे। 

अन्तरंग परिग्रहमें मित्रो ! वाह्य परिग्रहमें धावे ॥ 

' ज्ञब कोई जन बाह्य वस्तुकों अहण करे मन ललंचावे । 

. चही रूप हिंसाका जानों-शंका सबकी मिट जावे ॥॥११५९॥ 
अन्चय अर्थ--आंचार्य कहते हैं कि | अन्तरंगसंगेएु हिंसापर्यायत्त्यात्‌ हिंसा सिद्धा ] यदि कोई 
अन्तरंग परिग्रहमें हिसाकी पर्याय होनेसे, हिसाका होना मान लेता है। ( मंजूर करता है ) ( कोई 
विवाद न हो.) तो फिर [ ठु बहिरंगेएु संगेपु मूर्छा नियतं-हिंसात्व॑ प्रयात |] बहिरंग परियग्रहमें जो 
मूर्छा ( ममता आदि ) होती है बस वही तो हिंसा है। अतएव निमित्तताकी अपेक्षासे बाह्य 
- परिग्रहकी नाई ( तरह ) हिसा निविवाद सिद्ध होती है--यह सबको. मानना चोहिये ॥११०॥। 


भावार्थ--मूर्च्छाका होना ही हिंसा है, सो वह मूर्च्छा अच्तरंग परिग्रहमें भी होती है 
( रागद्वेषादिभावरूप ) और वाह्म परिग्रहमें भी होती है। तब दोनोंमें समानता होनेके कारण 
दोनों ही परिग्रह हेय हैं। क्योंकि हिंसारूप कार्य दोनों करते हैँ । आत्मामें मूर्चछा भर्थात्‌ राग- 
परिणति, स्वयं ही. उदयमें आती है ( प्रकट ही है ) और परवस्तु ( वाह्मवस्तु ,के दर्शन, स्पर्शन, 
ग्रहण आदि निंमित्तसे भी उदीरणारूप नैमित्तिक होती है, यह तात्पयं है। अस्तु, हिसा दोनों तरहसे 
होती है भर्थात्‌ स्वयं उदयमें आनेपर या दूसरोंके द्वारा उदयमें छानेपर, उसमें अन्तर कुछ नहीं 
होता। ऐसा समझना चाहिये। स्वाभाविक.या नेमित्तिक दो भेद अवश्य माने गये हैं, जो कारणताकी 
अपेक्षासे हैं, कार्यकी अंपेक्षासे नहीं हैं । अस्तु, उक्त समाधान सही है व मान्य है इतिभाव: | 


निष्कर्ष--अध्यवसायभाव ( विकारीभाव ) सर्वथा त्याज्य हैं क्योंकि आत्मामें बन्धके साक्षात्‌ 
कारण वे ही हैं, ( उससे आत्मा स्वयं वध जाती है ) परन्तु वे भी कर्मबन्धके प्रति निमित्तरूप 
ही हैं। निशचयसे उपादानरूप कार्माणद्रव्यगत रूप रस गंध स्पर्श ही हैं। अत्तएवं रागादिरूप 
अध्यवसानभावोंकोी कर्मवन्‍्धका कारण मानना उपचार या व्यवहार है । और आत्मबन्ध ( जीव- 
बन्ध )के प्रति रागादि विकारीभावों ( अध्यवसानों )को कारण मानना अशुद्धनिश्चयनयसे सत्य 
है ( भूतार्थ है ) उपचार या व्यवहार नहीं है । तब वाहिरी बाह्य कारण ( पर द्रव्यें-इन्द्रियविषय ) 
सव निमित्त कारण हैं इत्यादि।. अतएव वे बाह्य निमित्त स्वयं हिंसारूप नहीं हैं किन्तु हिंसाके 
निमित्त हैं लेकिन कब जब उनके जरिये रागादिक विकार होवें तबं, अंन्यथा नहीं हैं ऐसा सारांश 
समझता चाहिये। किस्बहुना--जो जीव सिर्फ बाह्य वस्तुओंके वियोग करने ( कारणवश त्यागने ) 
को ही मुख्यत्याग मानते हैँ व उनके त्यागसे त्यागी होना मानते हैं वे एकान्ती-अज्ञानों हैं यत 
तत्त्वज्ञानपुर्वक मुख्यत्याग विकारों ( कषायों )का त्याग करता है ॥११०॥ 


शंकाकार ( वादी ) शंका करता है कि यदि मूर्च्छाका नाम परिग्रह रखा जावे तो फिर 
-परिग्रहमें कोई भेद न होगा--सभी जीव एकसे परिग्रह॒न्नाले समझे जावेंगे ? 


छह ऊँ 
श्७८ -पुरुषाथसिद्धयुपाय ह 
इसका उचित समाधान आचार्य करते हैं । 


एवं न विशेषः स्यात्‌ उन्दररिपृहरिणशावकादीनाम्‌ | 
नेवं, भवति विशेषस्तेषां. मूच्छाविशेषेण ॥१२०॥ 
प्च्च 


परिश्रहमें भी भेद होत है, नहीं एकसा .होता है । 
तीम्र सन्द इत्यादिक बहुविध, फल वैसा ही लगता है ॥ 
इसीलिये बिल्ली अरु बच्चा हिरणीके परिणामंर्मे । 
तीत्रमन्‍्दता देखी जाती-उनके खाद्यपदार्थों में ॥१२०॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि मर्च्छा ( रागादि )को परिशग्रह माननेपर भी [ एवं 
उन्दररिपुहरिणशावकादीनां विशेष: नस्थात्‌ ] यदि बिल्ली और हरिणके बच्चेके परिग्रहमें कोई भेद 
( अन्तर ) न रहेगा--एकमा माना जायगा ऐसा वादीका तक ठीक नहीं है। आगे उसीका खंडन 
करते हैं [ नेवं, तेषां सूच्छाविश्ेपण विशेष: भवति ] कि वादीका कहना ( तक ठीक नहीं है, क्योंकि - 
बिल्ली और हरिणके बच्चेको मर्च्छा ( परिग्रह )में बड़ा अन्तर ( भेद ) पाया जाता है और प्रत्यक्ष . 
देखनेमें भी वेसा आता है कि एकसी मूर्च्छा नहों होती | जिसका खुलासा भावार्थमें आगेके इलोकमें 
बताया जाता है ॥१२०॥ 


भावार्थ -मूर्च्छा, तोन्, तीव्रतर, तीकन्नतम और मन्द, मन्दतर, भमन्दतम आदि. अनेक 
प्रकारको होती है अतएवं परिग्रह भी अनेक प्रकारका समझना चाहिये । देखो बिल्लीके अत्यन्त 
तीत्र मूर्च्छा होती है, तभी वह मारखानेपर भी अपना शिकार ( चूहा या दूध आदि )को नहीं 
छोड़ती और हरिणका वच्चा जरा भी भाहट आनेपर अपना खाद्य ( घास वगेरह ) और स्थान 
छोड़कर भाग जाता । है अत: उसके मन्‍्दमूर्च्छा है। इति। इसीका स्पष्टीकरण ( परिग्रहमें भेद ) 
आगे आचाये स्वयं कर रहे हैँ । अस्तु ॥१२०॥ 


आचाय॑ आगे परिग्रहमें होनाधिकता बतलाते हैं | 


हरिततृणांकुस्वारिणि मन्दा मगशावके मवति मूच्छों । 
उन्द्रनिकरोन्माथिनि: मार्जारे सेव जायतेः तीत्रा ॥१२१॥.. 


पद 


हरितघासके खानेवाले सरहगंमें मूच्छा कम होती । 

चूह समूह मिटानेवाली बिल्ली मूर्च्छा बहु घरती ॥ 

अतः उस्तीसे हिंसा होती, कमबढ़ भेद रूप जानो । . . 
परिम्रहमूछ हु:खका कारण, त्याग अहिंसा पहिचानों ॥$२३॥ 


, परिग्रहपरिसाणाणुचंत | १७९ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ हरितितृणांकुरचारिणि स्ृगशावके मूर्िच्छा मन्‍्दा मचति ] 
: . हरे घासको खानेवाले मृग ( हरिण ) के वच्चेमें मूर्च्छा मन्द अर्थात्‌ कमती या मामूली होती है 
और [ उन्दरनिकरोन्साथिनि सार्जारे सैव .तीत्रा जायते ] चूहोंके समुदाय ( कुल ) को खानेवाली 
.. किल्लीमें वही मूर्च्छा तीव्र ( अधिक ) होती है । इस तरह मूर्च्छा अनेक तरहकी होती है--एक 
. त्तरहकी ( समान ) नहीं होती, यह चात्पय है ॥१२१॥ 


भावाथ--असंख्यात लोक प्रमाण कषायाध्यवसायस्थानोंके भेद हँ--उत्तम मध्यम जघ- 

न्‍्यादिके भेदसे | अतएव जैसे . जिसके परिणाम ( मृच्छाछूप भाव ) होते हैं वेसा ही फल उनको 

मिलता है अर्थात्‌ उच्त परिणामोंके अनुसार हिसा पाप छगता है और नवीन कर्मोका बन्ध भी कम 

बढ़ होता है, एवं फल स्वरूप दुःख आदि भी कमबढ़ होता है ऐसा समझना चाहिए। तीत्र मन्द 

मूर्च्छा ( आसक्ति या राग ) का परिचय बाहिर देखनेमें भी बिल्ली व मृगके बच्चोंमें खुलासा 

भाता है। बिल्लीके बच्चेमें अत्यन्त आसक्ति रहती है क्योंकि वह अपनी शिकारमें या दूध वगैरहके 

पीनेमें इतना मस्त भासक्त या गुद्ध रहता है कि डंडा वगेरह मार पड़ने पर भी उसे नहीं 

छोड़ना चाहता, जिससे मालूम पड़ता है कि उसके अत्यन्त तीत्र मूर्च्छा है। तथा हरिणके बच्चेमें 

. इतनी कम ( मन्द ) मूर्च्छा है कि वह थोंड़े से भय या खटका माल्‌म होने पर तुरन्त खाना (घास) 

छोड़कर भाग जाता है। इस तरह दोनोंका प्रत्यक्ष परिचय मिलता है । तदतुसार दोनोंको कमबढ़ 

. हिसा पाप लगता है और पापका बन्ध भी वेसा ही होता है। अतएव मूर्च्छा ( ममता ) त्यागने 

योग्य ही है, चाहे वह मनुष्य या पद्ु किसीके भी हो वह आाफतका ही घर ( स्थान ) है। अस्तु, 
.. उकत प्रकारसे वादीका त्तक ( समानताका ) खंडित हो जाता है॥ १२१ ॥ 


. आचाय॑ कंहते हैं कि निश्चयसे मूर्च्छामें तरतमभाव (हीनाधिकता ) स्वभावत: (प्राकृतिक ) 
होता है वह कृत्रिम या मैमित्तिक नहीं है, परन्तु व्यवहारसे वेसा कहनेमें आता है जो उपचार है। 
चेतन अचेतन वस्तुमें तरतम भाव ( परिणमन ) निराबाघ ( अम्नतिहत ) रहता है यथा-- 


निर्वाध संसिद्ध येत्‌ कार्यविशेषो हि कारणबिशेषात्‌ | 
ओघस्यखंडयोरिव माधुयत्रीतिभेद इव ॥१२२॥ 


पच् 
काय विशेष होत है बैसा--जैसा कारण होता है । 
कारण के अनुसार काय का होना जग विख्याता है ॥ 
। | ० न 
दूध खॉँड़ दोनों ये कारण, प्रीति भेद के करता है। 
जैसा मीठा तेसी प्रीति नहिं विवाद कोई घरता है ॥१२२॥ 


१. वाधा रहित, निविवाद, स्वभावतः । 
२, पदार्थ या द्वव्यें ।. 


३८३ पुंसुपाथसिद्धद पांय॑ 


अभीतक भाचाय॑ देवने समुदायरूपसे अन्तरंग परिग्रहका कार्य बताया है। भागे प्रत्येक ..' 
कषाय व कर्मका पृथक-पृथक काय॑ बताते हैं। न्यायदष्टिसि विश्लेषण करते हूं। ह 


तच्वार्थाश्रद्धाने नियुक्त प्रथममेव मिथ्याचस | 
सम्यग्दशनचौरा।. प्रथमकपायाइव चच्चार; ॥१२४॥- - 
पद्य ह । 


तत््वार्थ श्रद्धा डलटती है, उदय जबे मिथ्यात्वका | . , 
अरू सुभश्रद्धा होत नाहीों, उदय. होय अनंतका ॥। 
इस भाँति अन्तर कमंका दो काय करते हैं प्थक्‌। 
उनको छथक करना अहो ! पुरुषाथ सच्चा चह अथक ॥१२४॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ प्रथमेव तत््वार्थाश्रद्धाने मिथ्थात्त्वं नियुक्त.) हमने सबसे 
पहिले अन्तरंग परिग्रह मिथ्यात्त्वका कार्य, जीवादि प्रयोजनभूत सात तत्त्वोंमें विपरीत ( उल्टी ). 
श्रद्धाका होना बतलाया है ( कहा है इलोक नं० २२ में ) सो जानना परन्तु अब अनतानुवंधी 
कषाय ( अच्तरंग परिग्रह ) का कार्य बताते हैं कि [ चत््वारः प्रथमकपाय्रा:- सम्यग्दर्शनचोराः ] 
अन॑तानुवंधी कषायके चारों भेद सम्यग्द्शनको चुराते हैं अर्थात्‌ सम्यकृश्नद्धा या सम्यग्दशेन नहीं... 
होने देते ( रोकते हैं ) यह कार्य भेद दोनोंका है॥ १२४॥ 


भावारथ--न्यायदष्टिंस दो परिग्रहके या कर्म के दो पथक-पथक कार्य होते हैं, दोनोंका कार्य. 
एक नहीं है । अन्यथा एक व्यर्थ सिद्ध हो जायगा यंह आपत्ति आती है। यह विचित्र. विश्लेषण 
आचाय महाराजने ( अद्वितीय ) किया है। वे कहते हैं कि 'मिथ्यादशंत”! नामका परिग्रह (कर्म) . 
जीवोंकी श्रद्धा--( प्रयोजनभूत सात तत्त्वोंमें) विपरीत करता है ( विधिरूप कार्य करता है.) , 
और अनंतानुबंधी कपाय नामक अन्तरंग परिग्रह--( कम ) ( प्रयोजनभूत सात तत्त्वोंमें ) - 
सम्यक्‌ श्रद्धा ( सम्यग्वर्शन )को रोकता है अर्थात्‌ नहों होने देता. ( निषेघरूप कार्य करता: है.) | 
इस प्रकार विपरीत श्रद्धाकों करता और सम्यक्‌ श्रद्धाको न होने देता. दो कार्य दो- कर्मके हैं, . 
एकके नहीं हूँ । ध्वन्यर्थले भले ही कोई एक अथ निकाले परल्तु वह यथा नहीं हो सकता 
इत्यादि । । जल मी 8 2, हु 
विज्ेष नोद--सिद्धान्तमें भी मिथ्यात्त्व कमंको चतुष्टय जुदा है और अनंतानुवंधी कर्मकी 
सात तत्त्वोंमें उल्टा या विपरीत श्रद्धान । 
. तीनों भेद-मिथ्यात्त्व, मिश्र, सस्यवत्व । 
अनंतानुवंधी क्रोध मान माया छोभ चारों । 
. सम्यकथद्धा अर्थात्‌: अविपरीत श्रद्धा. अथवा सम्यरंददांन-। 
५, अधिक । 


व दा (० 2० 


-परिग्रहपरिमोणाणुत्नत...ः २८३ 


चंतुष्टय जुदा है तंव कार्य भी उसके जुदे-जुदे हैँ ऐसा तथ्य समझना चाहिये । हाँ सामान्य विवक्षासे 
एक कंहं दिया जाता है। परन्तु यथा वात नहीं है। तभी तो अनंतानुबंधी कषायके चार 
भेदोंमेंसे किसी एक कषायका उदंय आनेपर सम्यकश्रद्धासे शिथिक होकर मिथ्यात्त्वको ओर 
तीचेको चतुर्थ गुणस्थानवाला जाता है । यह सैद्धान्तिक चर्चा है ( सम्मत्तरमणण पव्वय इत्यादि ) 
व आदिम सम्मत्तद्वा ( इत्यादि गो० जीवकांड गाथा १९२० ) देखना चाहिये। 


चरित्रकी अपेक्षासे वह स्वरूपाचरणचारित्रको भी घातती या रोकती है--नहीं होने देती | 

इस प्रकार अन॑तानुबंधी कषाय दो कार्य करती है अर्थात्‌ (१ ) सम्यग्दर्शन ( सम्यक्‌ श्रद्धा ) 
को रोकती है--नहीं होने देती ( २) स्वरूपाचरणको भी रोकती है। इसका खुलासा पेइ्तर कर 
दिया गया है ( इलोक ३७ में चारित्रपाहुड़ और षट्खंडागमका प्रमाण देकर ) अतएव सन्देह 
नहीं करना चाहिये, यह निर्धार सत्य है। इसके विषयमें एक उदाहरण दिया जाता है उससे 
स्पष्ट समझमें आ जायगा | 


एक नाकेपर दो आदमी खड़े हैं, उन्मेंसे एक आदमी उल्टा मार्ग ( रास्ता ) बताता है। 
और एक आदमी सही माग्गंपर नहीं . चलने देता--बन्द किये हुए है। ऐसी हालतमें वह पथिक 
( मुसाफिर ) भटकता फिरता है, ठिकाने नहीं लगता | उसी तरह मिथ्यात्त्व उल्टा मार्ग बतलाता 
है और अनंतानुबंधी कषाय सुमार्गंपर नहीं चलने देती, फलत: परस्पर दो निमित्तोंके दो भिन्‍्त- 
भिन्न कार्य होनेसे जीव भटकता फिरता है और यह सब सम्भव है, ऐसा विश्लेषण दोनोंका समझना । 
आचाय॑ने यहु विशेष जानकारी दी है, इसपर लक्ष्य देना चाहिये। सारांश यह कि भिथ्यात्त्व 
परोन्‍्मुख करता है और अनंतानुवंधी कषाय स्वोन्मुख नहीं होने देतो यह भेद पाया जाता है। 
किम्बहुना-जव दोनों प्रकृतियोंका अभाव ( उपशमादिरूप ) होता है तभी 'सम्यग्दर्शन' गुण 
प्रकट होता है भर्थात्‌ विपरीतश्रद्धा चष्ट हो जाती है व सम्यकृश्रद्धा प्रकट होती है, व स्वरूपाचरण 
चारित्र भी व्यक्त होता है। अस्तु | 


दूसरा अर्थ 


ह (१ ) मिथ्यात्त्व, ४ अनंनानुवंधी कुल ५ कर्म प्रकृृतियाँ अनादि मिथ्याद्ष्टिके सम्यग्दर्शनको 
घातती हैं, नहीं होने देतों और सादि मिथ्यादृष्टिके मिथ्यात्त्व ( दर्शन मोह )को ३ अनंत्तानुवंधीकी 
४ कुल ७ प्रकृतियाँ सम्यग्दर्शनकों रोकती हैं, यह सामान्य अथे है। पाठक यथारुचि तत्त्वको 
समझें दोनों अर्थोर्में संगति बिठा लें | किम्बहुना )] १२४ ॥। 


विशेषाथ ( खुलासा ) 
असलमें मिथ्यादष्टिकी गंछती क्या हो जाती है ? कि वह वस्तुके नियत स्वभावकों भूल जाता 
है । अर्थात्‌ मिथ्यात््वके समय वह अपने स्वभावंसे और परके स्वभावसे भी विचलित हो जाता है। 
उसको यह ख्याल या स्मरण नहीं रहता कि प्रत्येक वस्तु सदेव अपने स्वभाव ( गुण या पर्याय ) में 
ही स्थिर रहती हैं, पर स्वभावरूप नहीं होती, यह शाइवतिक अखंड नियम है। तभी वह अपने 


] सिद्ध नम हे 7 
१८० पुरुषाथ सिद्ध पाये :: 


अस्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ हि कारणविश्वेषात्‌ कांयविशेषः निर्वाधं संसिद्येत्‌ | 
निरचयतयसे यह नियम है कि जैसा कारण ( द्रव्य ) होता है वैसा ही कार्य होता है, अर्थात्‌ ' 
कारण विशेष ( परिणामी द्रव्य विशेष ) हो तो कार्य विशेष अवद्य होगा ऐसा. निविवाद निर्धार 
होता है--इस निर्णयमें किसीको विवाद नहीं हो सकता। उदाहरण स्वरूंप [-औधस्यखण्डयोरिव' 
माधय्यप्रीतिसेद इव ] जिस प्रकार दूध और खांडरूप कारण ( द्रव्य ) से अर्थात्‌ उनमें रहनेवाली 
विशेषता ( माघ॒र्य ) से खानेवालोंकी प्रीति भिन्न-भिन्न प्रकार की होती है .भर्थात्‌ कमबढ़ प्रीति 


होतो है--दूधमें कम प्रीति और खांडमें अधिक प्रीति होती है ॥१२२॥ 


भावार्थ-प्रीति ( मच्छा या रुचि ) भेदका कारण, निमित्तकी देष्टिसे ( ध्यंवहारसे ) 
बाह्मपदार्थ ( भोगोपभोगके साधन ) होते हैं या माने जाते हैं जेसे कि दूध कम मीठा होता है 
अतएव उसमें कम प्रीति ( मर्च्छा या आसक्ति ) होती है तथा खांड़ ( शवकर ) में अधिक मिठ 
होनेसे उसमें अधिक रुचि होती है ऐसा देखा जाता है। इस न्यायसे लोकमें 'कारणगुणा: कॉर्यगु्ण- 
मारभन्ते” कारणके समान कार्य होता है ऐसा कंहा जाता है। तदनुसार अन्तरंग निमित्तकारण 
मूर्च्छा माना जाता है, उसके अनुसार बाह्मपदार्थों ( परिग्रहों ) में अधिक या कम प्रीती होती है। 
अर्थात्‌ तीत्र मर्च्छा हो तो भोगोंपभोगके साधनों ( विषयों ). में अधिक या , तीत्र रुचि प्रीति या 
आसक्ति अथवा दृष्ट वृद्धि होती है और यदि मन्द मूर्च्छा हो तो कम रुचि प्रीति या आसक्ति होती 
है, इत्यादि भेद है । 


यहाँ पर यह विचारणीय है कि जड़ पदार्थों ( दुग्धादि ) में मधुरता कमबढ़ कौन करता 
है? उत्तरमें कहना होगा कि वह सब स्वभावसे होती है, कोई परद्रव्य उसमें वह पैदा नहीं कर 
देता--वह स्वभाव सिद्ध है, पारिणामिक है। अन्यथा मानने पर वस्तुकी स्वतन्त्रता नष्ट होती 
हैं। इसी तरह कमती-बढ़ती मूर्च्छा भी स्वयं स्वोपादानके स्वतः परिणमनसे. होती है व मिटती है, 
उसमें परद्रव्यको कारण मात्तता अज्ञान या व्यवहार है, जो स्वतन्त्रताका बाधक है | ऐसी वस्तु 
स्थिति है । तथापि निंमित्तंकी दृष्टिसे बाह्मपरिग्रह भी हेय है, क्योंकि परस्पर निंमित्त नैमित्तिकता 
मानी जातो है । अस्तु । 


नोट--निरचय्नयकी , अपेक्षा 'कारणविशेषका अर्थ! .उपादांन कारणकी विशेषता मानना 
चाहिये और व्यवहारनयकी अपेक्षासे “कारण विशेषका अर्थ” निमित्तकारणकी विशेषता मानी 
जाती है, यह खास भेद है। इसी व्यवहारका आगे दृष्ठटान्त द्वारा खुलासा किया जानेवाला है। 
अस्तु ॥१२श९॥ ' 


आगे आचाये निमित्तकारणकी मुंख्यतासे प्रीतिभेद ( मर्च्छा भेद ) बतलाते हैं. अर्थात्‌ 
व्यवहारतयका कथन करते हैं।. :* ह | 


माधुय्यग्रीतिः किल दुग्धे. मन्देव मंन्द्रमांधुय्ये। 7 
सेवोत्कट्साधुव्य खंडे व्यपद्श्यते तीज ॥१२३॥ 


... परिग्रहंपरिसाणाणुच॑तत ह ड्८प 
पद्च | 
अल्प मिठास सहित वस्तु में अल्प प्रीति होती है नित्त । 
जैसे दूध पदारथ मांहीं, अल्प प्रीति रखता है चित्त ॥ 
बहुत मिठास सहित वस्तुमें, अधिक प्रीति होती है नित्त । 
जैसे खांड़॒ पदारथ माहीं, वीच्र प्रीति रखता है चित्त ॥३२३॥ 


. _.... अन्चय अर्थ--आचार्य॑ दृष्ठान्त देते हैं कि [ किक मन्दमाधुय्य दुग्धे सन्‍दा साधुय्यप्रीति: ] 

- जिस प्रकार निमित्तकी अपेक्षासे स्वभावतः ( लोकमें ) थोड़े मिठासवाले दूधमें स्वभावत: मन्द 

( अल्प ) प्रीति या मूर्च्छा-हचि होती है। और [ उत्कट्साधुय्य खंडे सैव तीच्रा व्यपदिश्यते | अधिक 

. मिठासवाली खांड़ ( झकर ) में वही मूर्च्छा, प्रीति या रुचि, स्वभावत. तीन्र या अधिक होती है। 

उसी तरह इष्ठ पदार्थोमें अधिक और साधारंणपदार्थोमें कमती रुचि ( मूर्च्छा ) होती है। अतः 

ऐसा समझता चाहिए कि. भेदका कारण परपदाथे है जो व्यवहारमें सत्य है और वेसा मानता भी 
जाता है ॥१रशा ह 


भावा्थ--लोकमें दश्यमान बाह्यपदार्थों ( निमित्तों) की हो मुख्यता मानी जाती है-- 
उसीके द्वारा कुंल कार्य होते हैं, ऐसा छलौकिकजन मानते हैं और इसका कारण एक ही कालमें 
उनका मौजूद रहना है । लौकिकजन बहिर दृष्टिसे ( नेत्रोंसे ) देखते हैं, अतः उन्हें भीतरी वस्तु 
हीं दिखती, तव उसका उन्हें महत्त्व मालम नहीं होता। यदि कहीं वे अन्तर दृष्टिसे ( भेदज्ञान से ) 
देखते होते तो उन्हें हें निःसन्देह सत्याथंत्राका पता रूगता और वे उस तरफ रुचि या प्रीति रखते 
उसका. महत्त्व. वर्णत करते इंत्यादि। यह खास कमी मिथ्यादृष्टि या लौकिकजनों के रहती है। 
और सम्यग्दृष्टि .भेदज्ञानीकी अन्तरदृष्टि होनेसे वह भीतरी असलोीतत्त्व समझ लेता है व हेयो 
पादेयका बोध हो जानेसे वस्तुके यथार्थ स्वरूपकों अपनाता है, उसीमें संलग्न होता है । उसकी 
पराश्चितता या पराधीनता छूट जाती है। उसे उपादान व निमित्तका यथार्थ ज्ञान होनेसे वह 
कभी भूल या भअ्रममें नहीं पड़ता, वह सत्यका उपासक बन जाता है। यदि कदाचित्‌ संयोगी 
पर्यायमें उसकी व्यवहारद्ष्टि होती भी है तो वह उसमें भूलता बहों है, उसको. उपादेय नहीं 
मानता न ॒ प्रसन्न होता है उसमें उसे दुःख ही होता है ओर उसको हटानेका प्रयत्न ( पुरुषार्थ ) 
करता है, लेकिच उस स्वकीयपर्याय या परिणमनका कर्ता पुरुषार्थ द्वारा नहीं बतता, यह कत्त त्व 
त्यागता है। उपादानतासे कर्त्ता होता है निमित्ततासे कर्त्ता नहीं होता इत्यादि समझना 
' चाहिये॥ १२३ ॥ 


नोट--सम्यर्दृष्टि वाह्यपरिग्रह अधिक होनेपर ( चक्रवर्ती जेसा ) भी निष्परिग्रही जेसा 
अल्प मूरच्छावान्‌ ( रागी ) है और सिथ्यादृष्टि वाहिरमें अल्प परिग्रह ' होनेपर भी भीतर रुचि 
होनेसे अधिक परिग्रहवाला माना जाता है। अतएव वाह्मपरिग्रहके पीछे मंच्छों मन्द या तीत्र 
नहीं माती जा सकती, यह तात्पय॑ है। वह तो स्वतः ही वस्तु ( आत्मा:) का. परिणमन है, अत 
वह ही उसका कर्त्ता व भोक्‍ता माना जाता है ऐसा जानना ॥ १२३ ॥ 
ह रद 


ञ्क 
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स्वभाव ( सिर्फ जानना देखना व सबसे पृथक्‌ रहना ) को छोड़कर पर अर्थात्‌ शरीर व॑ धनादियें: 
एकता या अभेद स्थापित करता है जो त्रिकालमें असंभव है। वस्तु स्वभावके प्रतिकूल है भर्थात्‌ .. 
कोई एक पदार्थ किसी दूसरे पदार्थमें स्वभाव छोड़कर सर्वंथा तादात्त्मरूपसे मिल नहीं सकता ' 
न कभी अनादिकालसे मिला है, स्वभावको लिये हुए सब जुदे-जुदे रहे हैँ । 'स्वभावों नातिवत्तते” 
यह कहा गया है। न्‍्यायके अनुसार यद्यपि जीव ( आत्मा ) अपना ज्ञाता दुष्टा (चेतल-) स्वभाव 
को छोड़कर, जड़ स्वभाववाले पुदुगलादिरूप ( तनन्‍्मय ) नहीं हो सकता तथापि या फिर भी 
मिथ्यादष्टि हठसे प्रक्ृतिविरुद्ध परके साथ मिलने या तादात्मरूप होनेका प्रयत्न करता है यह 
उसकी महाचु भूल व अज्ञानता है अर्थात्‌ वस्तु स्वभावकी विस्मृति है। इस प्रयत्समें ( असंभव 
कार्यमें ) जब वह सफलता नहीं पाता तब दुःखी होता है, इष्ट अनिष्ट व रागद्वेषरूप बुद्धि करता 
है, इत्यादि विपरीतता मानना व वेसा आचरण करना मिथ्यात्वका प्रभाव है, वही विपरीत श्रद्धा 
या मान्यताको जन्म देता है अर्थात्‌ वस्तुस्वभावकों भुलवा देता है तब तत्त्वार्थ या वस्तु स्वभाव 
में वह गलती करने लगता है, कुछ से कुछ मानने लगता है। इसीका नाम नास्तित्व या अन्यथा- 
पना है। ऐसी स्थितिमें वह अपराधी रहता है एवं संसारमें रहनेकी सजा ( दंड ) पाता है। 
अतएव सबसे पहिले जीवको यही असली व बड़ी भूल ( मिथ्यादष्टि ) निकारूना चाहिये तथा 
सम्यक्त ( सम्यकद॒ुष्टि ) प्राप्त करना चाहिये तभी जीवनकोी सफछत्ता है, अन्यथा नहीं यह 
निष्क्रष है। 


बरहिलुठति यद्यपि स्फुटदुनन्तशक्तिः स्वयं । 
तथाप्यपरवस्तुनोी विशति ज्ञान्यवसूवन्तरम्‌ ॥ 
स्वभावनियतं यत: सकरूमव  चस्व्विप्यते । न 
स्वभावचलूनाकुछ: किसिह मोहित: क्लिइयते ॥९१२॥ समयसार करूघ ॥२१७॥ भी | । 


नोट--पुराणोंमें श्रीरामचन्द्रजोकों मर्यादापुरुषोत्तम लिखा है वह व्यवहारका कथन है। 
क्योंकि उन्होंने सीताजीको भी अग्नि परीक्षा लेकर लोक पद्धतिका निर्वाह किया था, भंग नहीं 
किया था किन्तु निरुचयसे मर्यादा पुरुपोत्तम सम्यग्दष्टि जीव ही होता है जो वस्तुकी मर्यादा 
( स्वभाव ) को नहीं छोड़ता--उसीमें स्थिर रहता है इत्यादि। मिथ्यादृष्टि मर्यादा ( स्वभाव ) 


मत कु ब्ट 


तोड़ देते हँ--विचलित हो जाते हैं इति-- 


विश्षेषार्थ ( स्पष्टीकरण ) 
सिथ्यात्व बोर अनंतानुवंधीमें चिइलेषण 
(१) मिथ्यात्त्वकर्म, सम्यग्दर्शन गुणको घातता है अर्थात्‌ वह विपरीत श्रद्धान करता है 


अथवा मोक्षमार्गोगयोगी जीव अजीवादि सात तत्त्वोंकी यथार्थ श्रद्धा नहीं होने देता--उसको 
ढॉँकता है, प्रकट नहीं होने देता, यह मुख्य कार्य है। 


( २) अनंताचुवंवीकर्म स्वरूपाचरण चारित्रको घातता है, यह मुख्य कार्य है। किन्तु 


परिग्रहपरिमाणाणुब्रतत शर्ट 


: सम्यग्दर्शनको घातना इसका मुख्य कार्य नहीं है किन्तु गौण कार्य या उपचार है और उसका खास 
हेतु साहचर्य संबंध है, संयोगीपर्याय है। 


(३ ) दोनों बहुधा साथ-साथ रहते हैं और साथ-साथ उदयमें भी आते हैं, अतएवं काल 
दोनोंका एक है। इस तरह द्रव्य ( अधिकरण ) क्षेत्र ( आत्मप्रदेश ) काल ( उदय ) एक होने पर 
भी भाव या कार्य दोनोंका जुदा-जुदा है--एक नहीं है। ु 

.. (४) अनंतानुवंधीकर्म ( कषाय ) में दो शक्तियाँ या स्वभांव माना गया है कि वह 
सम्यग्दर्शनकी भी घातती है और स्वरूपाचरणचारित्रको भी घातती है ( जीवकांड गोम्मटसार 
गाथा २० तथा षट्खंडागम संतसुत्त जीवट्राण पृष्ठ १६६ देखो ) ऐसा वहाँ लिखा गया है। सो 
क्यों ? इस प्रइन का उत्तर-- 


(५) उक्त प्रकारका उल्लेख गौण मुख्यकी अपेक्षासे या निश्चयव्यवहार कथनकी अपेक्षासे है 
अर्थात्‌ मुख्यतासे दोनों एक-एक कार्य ही करते हैँ, मिथ्यात्त्वकर्म सम्यग्दर्शनको ही घातता है और 
अनंतानुबंधीकर्म स्वरूपाचरण चारित्रकों ही घातता है, लेकिन गौणता ( व्यवहार या उपचार ) 
से अनंतानुबंधीका कार्य सम्यक्तको घातना भी बतलाया गया है। अतएवं यहाँ इलोक नं० १२४ 
में सम्यग्द्शंनचौरा: प्रथमकषायाश्च चत्त्वारः, लिखा गया है और वहाँ जीवकांड गाथा २० में 
भी वेसा हो ध्वन्यर्थ रूपमें लिखा गया है। 'सम्मत्तरयणपव्वय सिहरादो मिच्छभूमिसमभिमुहो, 
णासियसम्मत्तोसो सासठाणामो मुणेयव्बो ॥ २० ॥ 


भावार्थ-दूसरे सासादन सम्यग्दृष्टि गुणस्थानमें अनंतानुबंधी कषायके चार भेदोंमेंसे किसी 
भी एक भेदका उदय होने पर सम्यक्तरूपी रत्नके पर्वत परसे नीचे घरतीकी ओर जीवका भाव 
हो जाता है अर्थात्‌ नीचे मिथ्यात््व ( पहिले ) में जानेको उन्मुखत्ता या योग्यता ( प्रागभाव ) 
उसको प्राप्त हो जाती है न कि वहाँ वह चला जाता है, जिससे मिथ्याद्ृष्टि वह कहावे | जब- 
तक व्यक्ति या प्रकट दशा ने हो जाय तबतक प्रकट दह्य मानता उपचार मात्र है, सत्य नहीं है। 
है। यदि सचमुच ऐसा होता तो उसको सासादन सम्यर्दष्टि न कहकर खुलासा मिथ्यादृष्टि 
कहते परच्तु वह नहीं कहा जाता । इससे भविष्यपर्यायको ध्वन्यर्थसे मानना व्यर्थ है। सत्य बात 
तो यह है कि उसको उस समय द्रव्यनिक्षेपस्ते वंसा कह सकते हैं ( मिथ्यादृष्टि ) किन्तु भावनिक्षेप 
से नहीं ।॥ अतएव अनंतानुवंधी कषाय सम्यक्त्वको मुख्यतासे नहों घातती, उपचारसे घातती है। 
जिस प्रकार चोरी करनेवाला असलमें चोर है किन्तु व्यवहारमें चोरकी सहायता करनेवाला या 
साथमें रहनेवाला भी चोर कहलाता है, यही न्याय यहाँ पर मिथ्यात्वके साथ होनेसे अनंतानुवंधी 
को भी लगता है ( संगतिका दोष लगता है ) इत्यादि। यदि सत्य कहा जाय तो सासादनका 
काल सम्यवत्वका ही बकाया काल है ( छह आवली काल ) वह मिथ्यात्त्वका काल नहीं है जैसा 
कि सम्यग्दर्शन होनेके पहिले करणत्रयका काल मिथ्यात्त्वका ही है, सम्यक्त्वका नहीं है। तब अपने- 
अपने कालमें उसका पद या स्वरूप केसे बदक जायगा, यह ॒विचारणीय है, इसमें हठ या पक्षका 
.. प्रयोजन नहीं है--तत्त्वका निर्धार करना है। जनागम या जेन साहित्यमें ऐसा प्रसंग या प्रकरण 
. अनेक जगह आया है। अतएवं कोई नवीन बात नहीं है। तत्त्वका निर्धार करना गुण है, दोष या 
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अपराध नहीं है। अपराध या दोष उल्टा मात्तना या निर्वार न करना है, यह ध्यानमें रखा जाय। 
अस्तु। / ह पु 
वस्तुस्वभावके अनुसार अपना कार्य करते हुए दूसरेकों सहायता देना या मदद करना 
कत्तंव्य पालन है। तदनुसार मिथ्यात्त्वकर्म अपना मुख्य कार्य विपरीत श्रद्धाका करता, यह करते. 
हुए दूसरा गौण कार्य सम्यक श्रद्धाकों घातना याने उससे हटाना या: व्यावृत्ति करना, यह भी 
करता है अथवा अनंतानुबंधीकों स्वरूपाचरण चारित्रके घातनेमें मदद देता है। इसी त्तरह अनं- 
तानुवंधी कषाय अपना मुख्य कार्य, स्वरूपाचरण चारित्रको घातता करती है। और गौण: कार्य 
मिथ्यात्वकों मदद देना भी करती है। तब कोई विरोध नहीं आत्ता, सव विरोध प्रइत व शंकाएं 
समाप्त हो जाती हैं। हाँ गौण कार्यको कभी मुख्य कार्य नहीं समझना चाहिये जो वस्तु स्वभावगत 
है। इसके सिवाय एक बात और भी है कि यदि अनंतानुबंधो कपायकों सम्यक्त्वको घातक सानी 
जाय तो वह पूरी घातेगी या खंड रूपसे यह प्रइत्त होगा | यदि सभीको घातेगी तो जब एक साथ 
चारों भेदों ( क्राधादि ) का उदय होगा तभी वह समर्थ होगी--संवको घातेगी; एक-एकके उदय 
होने पर तो अंश-अंश रूपसे घातेगी, तब एक कालमें आंशिक सम्यक्त्व व आंशिक मिथ्यात्त्व दोनों 
मिश्ररूप रहेंगे यह आपत्ति आयेगी? ऐसी स्थितिमें मुख्य गौण मार्गका अवरूम्बन करना ही 
श्रेयस्कर है--साध्यक्रा साधक है। किम्बहुना-विचार किया जाय, हमछोगोंका क्षायोपशमिक अल्प 
ज्ञान है। जे ४ | 
आचार्य आगे अध्रत्याख्याचावरणकषाय ( परिग्रहमलछ ) का कार्य बतलाते हैं। 


प्रविद्याय च ह्वितीयान्‌ देशंचरित्रेस्थ सम्मुखायातः । 
नियतं ते हि कपाया। देशचरित्र निरुन्चन्ति ॥१२५७।॥ 


] 


दुतियकषाय - त्यागवा जब हे--देशचरित्र प्राप्त होता।- 


अतः सिद्ध होता है इससे-देश चरित्र थात होता ॥ 
अप्रत्याख्यान कपाय छोड़ना, - अणुत्बनत घारण कहलाता । 

€्‌ /ज है रे न 5 ० है 
घम अहिसा पछता है -अरू देशचरित्री गिना जाता ॥$२७॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ च ह्वितीयान्‌ बिहाय ] जीव जब दूसरी कषाय अर्थात्‌ 
अप्रत्याख्यानावरण कषायको त्त्याग देता है ( पृथक्‌ कर देता है ) तब [ देशचरित्रस्थ सम्झुखायातः | 
देशचारित्र अर्थात्‌ अणुब्रत या देशचारित्र धारण करनेके योग्य होता है अर्थात्‌ उसको. देशचारित्र 
प्राप्त होता है, यह नियम है। इंससे मालूम पड़ता है कि [ हि ते कपायाः नियतं देशचरित्र 





१. छोड़ देने पर अर्थात्‌ पृथक कर देने पर । 
२. अप्रत्याख्यानावरण कषाय । ह 
३. अण॒ब्रत या देशब्रत | 
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' निरुच्धन्ति | वे दूसरी प्रत्याख्यानावरण कषायके चारों -( क्रोध, मात, माया, लोभ ) भेद निरचय 
'या अनिवार्य रूपसे, देशचारित्रको घातते हैं अर्थात्‌ प्रकट नहीं होने देते। अतएवं उनका भी त्याग 
करना चाहिये, क्योंकि वे भी प्रमादरूप व हिसाकारक हैं, देशचारित्रके घातक हैं ॥। १२५ ॥ 
भावाथं--जितने भी आवरणी कम होते हैं वे सभी व्यक्ति ( प्रकटता ) को रोकते हैं, 
शक्तिका कुछ भी विगाड़ नहीं कर सकते, शक्ति बराबर मौजूद रहती है। सिफे ऊपरसे आवरण 
पड़ जानेके कारण बाहिर प्रकट नहीं हो पाती, यह तात्पय॑ है। यदि कहीं आवरण शक्तिका घात 
( ताद् ) कर देवे तो वह वस्तु ही नष्ट हो जाय तथा फिर नष्ट हुई शक्ति नवीन उत्पन्न नहीं हो 
सकती क्योंकि 'असत्‌का उत्पादन नहीं होता' यह सिद्धान्त है, और सत्‌ ( शक्ति ) का विनाश भी 
नहीं होता, यह्‌ अटछ नियम है । फलत: इसीलिये आचाय॑ते “'निरुन्धति' क्रिया लिखी है, जिसका 
अर्थ रोकना या आवरण करना ( ढकना ) होता है इत्यादि विचारणीय' है। भप्रत्याख्यनावरण 
. कपायका उदय होने पर एकदेश अर्थात्‌ स्वमात्र भी व्रत ( चारित्र ) नहीं होता यह उसका काय॑े 
है ( अर्थात्‌ नहीं, प्रत्याख्याव अर्थात्‌ त्यागब्रत, ) यह निरुक्ति है--उसका शब्दार्थ है, सभी भावरण 
रूप हैं ॥ १२५॥। 
विशेष वक्तव्य. 
यह है कि इस इलोकके आगे अभी पृथक्‌ रूपसे 'प्रत्यास्यानावरण” तोसरी कषाय तथा 
: 'संज्वलन' चौथी कपायका कार्य नहीं वताया गया है। अतशब अममें नहीं पड़ जाना चाहिये किन्तु 
सर्वेघामन्तरंगसंगानाम!/ १२६ इलोकके इस समुदायरूप कथनसे सभी अन्तरंग परिग्रहोंका त्याग 
करता, समझ लेना चाहिये। जिसका खुलासा इस प्रकार है--प्रत्याख्यानावरणकषाय व संज्वरून- 
कपाय तथा हास्थादि ९ नोकपाय, ये सभी अन्तरंग परिग्रह हैं और प्रमादके अन्तगंत हैं, उन्तसे 
हिंसा अवश्य होती है । देखो ! प्रत्याख्यानावरणकषाय 'सकलसंयम ( चारित्र ) या सकलब्रत, को 
- रोकती है । अतएवं उसको प्राप्तिके लिये अथवा मुनिपद धारण करनेके लिये उस कषायका त्यागना 
अनिवार्य है, उसके त्याग किये विना कोई मुन्ति ( सकलचा रित्री ) नहीं बन सकता तथा संज्वलून- 
कृषाय. व नवन्तोकषायोंके त्याग किये विन्ता 'यथाख्यात' चारित्रधारी नहीं हो सकता, न निविकल्प 
समाधि हो सकती है, और फलूरूप न केवलज्ञान उत्पन्न हो सकता है। अतएवं उन सबका त्याग 
करना भी अनिवाय॑ है। . 
सभी कपायोंके त्याग करने पर ही 'शुद्धोपयोग व श्रामण्य वे समभाव या माध्यस्थभाव' 
हो सकता है ( होना संभव है ) अन्यथा नहीं, ऐसा समझना चाहिये । किम्बहुना-शेषपुन: ॥१२५॥ 
आगे आचार्य समुदायरूपसे अन्तिम शिक्षा देते हैं। 
बचे हुए अन्तरंग परिग्रह त्यागने की 
निजशक्त्या शेषाणां सर्वेषामन्तरंगसंगानास । 
| कर्चव्य; परिद्ारोमार्दत्रशोचादिभावनया ॥१२६॥ 
१. भावनाका बर्थ आकांक्षा करना, चित्तको लगाना या एकाम्र करना होता हैं । 
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शक्तिप्रमाण परिम्नह त्यागे--शेप अन्तरंग बचे हुए। 

मोक्ष सिद्धि का कारण बह है--साथ भावना छिए हुएक॒ .. 
हैँ निमित्त कारण वे भावन--मार्दंव शौच आदि जानो |... * 
नहिं अनथ होता है उनसे, चरित रूप ग्रुण पहिचानों ॥ 


अन्वय अर्थ--आचारय कहते हैं कि [ निज शकक्‍त्या शेपाणां सबंपासन्तरंग संगानाम ] अपनो 
खुदकी शक्तिके अनुसार अर्थात्‌ स्वावलम्बनसे ( परावलम्बनसे नहीं ) शेष बचे हुए ( प्रत्याख्याना- 
दिकषायरूप ) सम्पूर्ण अन्तरंग परिग्रहका भी [ परिहारः कच्तेब्यः ] त्याग केरना चाहिये । परन्तु उसके । 
त्याग करनेका सच्चा उपाय [ मादवज्लौचादिभावनया ] मार्दव शौच इत्यादि अन्तरंग निमित्तरूप 
भावताएँ हैं अतः उनका अवलम्बत लेना चाहिये ॥१२६॥ ह ९ 


भावारथ-अन्तरंग परिग्रहका त्याग अन्तरंग कारणोंसे ही होता है--बाह्य कारणोंसे नहीं 
होता । वे अन्तरंग कारण कपायोंकी मन्दता या अभाव होनेपर ही [ वेराग्यरूप ] प्रकट होते 
हैं-उनको भावनाएँ ( संस्कार ) कहते हैं । अर्थात्‌ जब कषाएँ मन्द होती हैं अर्थात्‌ साधारण 
रूपसे उदयमें आती हैं और विकारीभाव जोरदार नहीं होते--नाममात्रउदयमूल होते हैँ, तव 
जीवके अच्छे शुभ विचार होते हैं भर्थात्‌ परिणामोंमेंसे कठोरता ( तोब्नता ) निकल जाती है व 
मृदुत्ता ( मन्दता ) था जाती है--दयाभाव व करुणाभाव होने छग्ता है--परोपकार आदिकी वृद्धि 
प्रकट होती है--जिससे मार्दव धर्म पलता है, मानकषाय घटतो है, इत्यादि । तथा छोम कषायकी 
मन्दतासे त्यागके भाव होते हँ--उदारता आंती है, परिग्रह या आसक्ति छूटती है, जिससे आंत्मामें 
पवित्रता ( शौचधर्म ) प्रकट होतो है, इत्यादि । उधर धीरे-घोरे क्रमशः अन्तरं॑गमें विकारीभावोंके 
छूटने ( हटने ) से आत्मशक्ति या आाहूम्वन प्रकट होता है, बढ़ता है, अर्थात्‌ वीतरागता बढ़ती 
जाती है, जिसके निमित्तसे अन्तरंगपरिग्रररूप बचे हुए विकारीभाव सत्तामेंसे निकलते हैं ( भाव 
निजंरा होती है ) इत्यादि अभीष्ट प्रयोजन सिद्ध होता है। विकारको अविकार हटठाता है। फलत: 
भावना भाते-भाते अर्थात्‌ परिग्रह छोड़नेका विचार व प्रयोग करते-करते उसका इतना जबद॑स्त 
संस्कार पड़ जाता है कि उसीका राज्य हो जाता है और वही स्वत्तन्‍्त्र रह जाता है। भतएव अच्छे 
वेराग्यके संस्कार हमेशा डालना चाहिये, संसारसे छुटनेकी वारंबार भावना -( स्मृति ) करना 
चाहिये।॥ १२६॥। । ः ' ह 


नोट--यहाँपर मार्दव शौच आदिकी भावना, निरचयसे मात्तादिकषायोंसे .विरक्त होनेका- 
अहनिश चित्ततन करना रूप है अर्थात्‌ वेराग्य भावनासे प्रयोजन है उसीसे परिग्रहरूप कर्मोकी . 
निर्जरा होना संभव है। अन्तरंग परिग्रह उसीसे छूट सकता है इत्यादि । ,वीत्राग भावना हरी 
हितकारी है। भावनाका बर्थ वारंबार चिन्तर्वव करनेका है और प्रयोग एवं पुरुषार्थ करनेका 
भी है। किसी भी कार्यका बार-बार और सतत प्रयास करनेसे वह सिद्ध और संरल हो जाता है, .. 
ऐसा नियम है। उसका कारण संस्कारका पड़ना. है, वह ,संस्कार बड़ा कार्य करता. है तथा वह 
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_ जन्मजन्मान्तर तक साथ जाता है।. फलतः रागका- संस्कार न डालकर . सम्यग्दष्टि वेराग्यका 
संस्कार अपने आत्मामें निरन्तर डालता है अर्थात्‌ परकी ओरसे हटाकर अपना ज्ञानोपयोग 
अपनी ओर लाता है और उसीमें .स्थिर करता है, जिससे उस एकाग्रताके द्वारा निराकुल होकर 
अपने शुद्ध स्वरूपका अनुभव करता है अथवा-स्वाद लेता है, तब महान्‌ सुख उत्पन्त होता है। 
उस आस्तिक सुखके सामने वंषयिक- सुख तुच्छ मालम होते हैं तथा उस समय वह अपनेको 
कृतकृत्य मानता है | ऐमी स्थितिमें अन्तरंग परिग्रह छटानेके लिये निस्चयरूप अर्थात्‌ वीतरागता 
. रूप मादंव-शौच' धर्मकी भावना कत्तंव्य है, क्योंकि रागट्रषादिरूप अन्तरंग परिग्रहका विनाश 
. उसके विपक्षी वेराग्यसे ही होना सम्भव है। वह भावना संक्षेपमें कहा जाय तो एकाग्रता 
- करना है। अर्थात्‌ उपयोग (चित्त )के हटनेपर ( चंचल होनेपर ) पुरुषार्थ करके पुनः पुद 
उसको भात्मस्वरूपमें लगाना चाहिये, इत्यादि) तभी भावनाको साथंकता मानी जा सकती है। 
किम्बहुना ।। १२६ || 


आगे आचाय॑ यह बताते हैँ कि अन्तरंग परिश्र हका त्याग करंना तो मुख्य है ही किन्तु 
वाह्य परिग्रहका त्याग करना भी अनिवायं है, वह उपेक्षणीय नहीं है अपितु अपेक्षणीय है। 


रंगादपि संगाग्रमात्‌ प्रभवत्यसंयमो5लुचितः । 
परिवजयेदशेप॑ तमचित्तः वा सचित्त - वा ॥१२७॥ 


प्द्च 


वाह्य परिग्रह चजनीय हे-उससे होत असंयम है । 
वह स्वभाव नहिं जीव द्वव्यका-व्यर्थ कलंक छगाता है ॥ 
सेद अनेकों उसके हैं पर, मुख्यभेद दो होते हैं । 
एक अचित्त नाम है दूजा-नाम सचित्त बताते हैं ॥३२७॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ यस्मात्‌ बहिरंगादपि संगात्‌ अनुचित: असंयम: प्रसचति ] 
जबकि वहिरंग  परिग्रहके निमित्तसे भी अनुचित असंयम उत्पन्न होता है इसलिये [ तमचित्तं वा 
सचित्तं परिवजयेत्‌ | उस अचित्त व सचित्त ( पूर्वोक्त ) दो प्रकारके बाह्य परिग्रहका भी त्याग 
“करना अनिवायं है। क्योंकि उससे [ अन्ुचितः असंय्रम: प्रभवति ] अनुचित असंयम उत्पन्न होता है 
'अर्थात्‌ उसके निमित्तसे व्यर्थ ही ( आनुषंगिक ) असंयमभाव प्रकट होता है। अन्तरंग परिग्रहका 
त्याग हो जानेपर बांह्मपरिग्रहका रखना या रहना बेकार है-निष्प्रयोजन है ( फालतू है )॥१२७॥ 


.  भावाथथ--वाह्मवस्तुओंका ग्रहण अर्थात्‌ परिग्रह ( संग्रह ) अच्तरंग परिग्रहसे ही किया 


जाता है अर्थात्‌ उसके रहते हो उसका संग्रह व संरक्षण आदि होता है, कारण कि कषायके द्वारा 
.  संसारके प्रायं: सभी कार्य हुआ करते हैं। तथा उसकी शोभा या कार्यपटुता भी तभीतक रहती 





१, हिंसा या पाप होता है । अहिसात्रत नहीं पछता इत्यर्थ: । 
३७ 
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है। कषाय या अन्तरंग परिग्रहके नष्ट हो जानेपर सब व्यर्थ सिद्ध होता है। जैसे कि मर जानेपर 
स्नान पूजन सब बेकार है। ऐसी स्थितिमें बाह्य परिग्रहका त्याग करना अनिवायें है, जिससे 

असंयमपत्ता (हिंसा या त्रुटि ) उत्पन्न नहो अर्थात्‌ बाह्मपरिग्रहधारी, असंयमी ( हिंसक ) 
कहलाता है एवं उसको मोक्ष नहीं होता--निष्परिग्रही ( दोनों परिग्रह रहित अहिसंक-असंयोंगी 
या वियोगी ) ही मोक्ष जाता है, यह नियम व तात्पयं है। फलत: वाह्मपरिग्रहका भी त्यागकर 
देना चाहिये, व्यर्थ ही क्यों असंयमी या परिग्रही-संयोंगी बना जाय । वह लांछन ( कलूंक ) है। - 
अस्तु--सिद्धान्ततः एकवस्तु जब स्वभावसे अन्य वस्तुसे भिन्न है अर्थात्‌ अपनेमें ही नियंत्रित 
होकर सदेव रहती है तब उसके साथ संयोगरूपसे भी दूसरी वस्तुओंका रहना: या उन्हें साथमें 
रखना विरुद्ध है, न्‍्यायके प्रतिकूल है। अतएव एकत्त्व विभक्तरूप-आत्माका रहना ही निष्कलंक . 
और उत्तम है, कारण कि जबतक बिना कषाय ( अन्तरंग परिग्रह )के भी बाह्य शरीरादि परिग्रह 
रहेगा तबतक मोक्ष कदापि न होगा --यह नियम है। अतएव वुद्धिपुवंक उसका त्याग करना हो 
उचित है, इत्यादि ॥१२७॥ 


आगे भाचाय॑ कहते हैं कि परिग्रह तो सभी त्यागने योग्य है, किन्तु जो जीव ( गृहस्थ ) सभी 
का इकदम त्याग नहीं कर सकते उनका कत्तंव्य है कि थोड़ा-धोड़ा उसे कमती. करें। 


योडपि न शक्यस्त्यक्त - धनधान्यमनुष्यवास्तुवित्तादि । 
सो5पि तनूकरणीयः निवृत्तिरूप॑ यतस्तत््वस्‌ ॥१२८॥ 


प्य 


जो समथ नहिं पू्ण त्यागको--धनथान्यादि परिग्नरह को | 

उसे चाहिये कमती करना--शुद्ध स्वरूप “विचारककों॥ - 

सभी वस्तुएण परसे निरवृत्त, कोई किसीमें मिलूत नहीं । ' 
क्यों फिर मेरू करत हो परसे, तुम निजरूप विचार सही) १२८ ।॥ 


अन्बय अर्थ--आचार्य प्कहते हैं कि [ योध्पि धनधान्यमनुष्यवास्तुवित्तादि त्यक्तु.न शक्‍यः ] 
जो भी श्रावक ( परिग्रही ) ऐसा हो कि वह घन घान्य, मनुष्य (-दासीदास ), मकान, खेत, रुपया 
चॉदीसोना आदि वाद्य परिग्रहका पूर्ण त्याग नहीं कर सकता ( असम है ) [ सोडपि तनूकरणीय: ] 
उसका भी कत्तंव्य है कि बाह्य परिग्रहको कम करे। अर्थात्‌ अप्रयोजनभूत परिग्रहका तो पूर्ण 
त्याग करे ही तथा प्रयोजनभूतको भी थोड़ा-थोड़ा धघटावे [ थतः तच्त्व॑ निवृत्तिर्प॑ |] कारण कि. 





परम यथाख्यात चारित्र न होनेसे उसका घात या हिंसा होगी व वियोग ( पृथक्त ) न॑ होगा । 
कमती करना-घटाना ॥ 


परसे भिन्‍न-स्वतंत्र व शुद्ध । | 
वस्तुस्वरूप या आत्मस्वरूप सबसे भिन्न एकरूप या चारित्ररूप । 


ब्ददण ट्० 2० 


. है परिग्रहपरिसाणाणुन्नत प . २९१ 
| वस्तुका स्वरूप निवत्तिरूप है गर्थात्‌ परसे सभी वस्तुए. ( आत्मादि ) तादात्म्यरूपसे पृथक रहती 


हैं, यह नियम है। अतएवं परिय्रहसे - आत्माको क्‍यों लिप्त करना ? नहीं करना चाहिये। यह 
विवेक अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनका. तकाजा है, स्मरण दिलानारूप कार्य है ॥। १२८ ॥। । 


भावार्थ--इस इलोक द्वारा आचार्यने पदके अनुसार परिग्रहका त्याग करना बताया है। 
. यद्यपि परिग्रह सभी त्याज्य है, वह एक साथ नहीं त्यागा जा सकता, किन्तु पद और 
. योग्यता ( शक्ति ) के अनुसार त्यागा जाता है। श्रावक ( गृहस्थ ) उस आश्रममें रहते हुए 
सबका त्यागी नहीं वन सकता, क्योंकि उसे गृहस्थीके कार्य करना पड़ते हैं। अतएवं वह धन- 
धान्यादि संग्रह भी करता है और दानादि कार्य ( खर्च ) भी करता है। ऐसी स्थितिमें वह सवंथा 
परिग्रहका त्यागी नहीं हो सकता, कुछ त्यागी हो सकता है, यह नियम है। तथापि उसके लिये 
भी विधि ( कत्तंव्य ) बतछाई गई है कि वह प्रयोजनभूत परिग्रहका परिमाण (सीमा ) करके 
श्षेषकों छोड़ देवे तथा अप्रयोंजनभूतका पूर्ण त्याग कर देवे, जिससे मोक्षमार्गका साधक देशब्रती 
बना रहें। वस्तुस्वभावका विचार करने पर यही सिद्ध होता है कि परिग्रह परपदाथे है, वह 
आत्माका नहीं है, अतएंव उसका सम्बन्ध आत्माके साथ क्यों रखा जावे ? नहीं रखना चाहिये, 
वह कलंककी बात है ( विरुद्ध है ), परत्वकी भावनासे सभी सम्यर्दृष्टि परसे विभक्त होते हैं एवं 
प्रारंभसे ही विरक्त रहते हैं | किम्बहुना | विचार किया जाय। पर ब्रव्यका त्याग करना उचित है। 


अस्तु । 
॒ विचारधारा ( पद्धति ) । 


विचारधारा दो तरहकी होती है ( १) सेद्धान्तिक दृष्टि ( निश्चयनय ) से ( २) नैमित्तिक 
दृष्टि ( व्यवहारनय ) से । वहिरंग परिग्रहका त्याग करना क्यों आवश्यक है ? इसका समाधान इस 
प्रकार है कि उसके निमित्तसे असंयम ( हिंसा-द्रव्याहिसा:) होता है भर्थात्‌ बाह्य चीजों ( वास्तुक्षेत्र 
धनधान्यादि ) के साथमें रहनेसे उनकी उठाधरी-रक्षा संभाल आदि करते समय बराबर जीवधघात 
होता है, उससे असंयम होता अनिवार्य है अतः वह असंयम ( द्रव्यहिसा ) नेमित्तिक होनेसे वर्ज- 
त्तीय है अर्थात्‌ बाह्य परिग्रहका त्याग-करना जरूरी है। (२) सेद्धान्तिक दृष्टिसे--बहिरंग 
पंरिग्रह आत्माका है नहीं, वह आत्मासे भिन्‍न है--अत्येक वस्तु या द्रव्य, दूसरी वस्तुसे भिन्‍न व 
स्वतंत्र है। फलतः आत्मा भी सबसे पृथकू--एकत्त्वविभक्तरूप है। तब जानते हुए उसके साथ 
बाह्य परिग्रहका सम्बन्ध जोड़ना--संयोग स्थापित करना अज्ञानता है अथवा जिनोपदेशकी 
अवहेलना करके अपराधी बनना है। अतएव बाह्य परिग्रहका सर्वेथा त्याग करना, सम्यक्त्वका 
चिह्न है--मोक्षमार्गका सेवन है। किम्बहुना। पापोंके त्याग करनेका प्रमुख उद्देय--संयम ( चारित्र) 
या अहिंसाधर्मंका पालना है। और उनका त्याग न करता असंयम या हिंसारूप अधर्मका संचय 
करना है। अतः यथासंभव अहिंसा या संयम श्रावकको अवश्य प्राप्त करना चाहिये | अस्तु ॥१२८॥ 


प्रस्परसंगति ( व्याप्ति ) या शंका समाधान 
आगे प्रइन उठता है कि प्रिग्रह त्यागके साथमें रात्रि भोजन॒का त्याग करना क्‍यों बतलाया 


२०२ . पुरुषाथसिद्धबुपाय' 


जाता है? क्या परिग्रहका और रात्रि भोजनका परस्पर सम्बन्ध है ? ( व्याप्ति हैं) इसकां उत्तर . 
दिया जाता है कि दोनोंका कार्य समान होनेसे परस्पर संगति है यथा-- पक १ 


गत्री झुंजानानां यस्मादनिवारिता भवति हिंसा |... 
हिंसाविरतेस्तस्मात््यक्तव्या. रात्रिश्रक्तिपपि ॥ १२९ ॥ 


प्च्च 
राज्चि समयके भोजनमें भी जीव बहुतसे मरते हैं । 
अतः अहिंसान्नतके धारी रात्रि भोजकों तजते हैं॥ 
वाहिर हिंसा दिख पड़ती है अन्तरंग भी होती है। 
रागमूल हिंसा होती है--भावप्राणको हरती है.॥ १२५९ ॥ ह 
अन्चध अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ चस्मात्‌ रात्नौ भुंजानानों अनिवारिता हिंसो भचति ] जब: 
कि रात्रिकों भोजन करनेवाले जीवोंके हिसा ( जीवधात ) का होना अनिवाय॑ है अर्थात्‌ भावहिंसा 
व द्रव्यहिसा दोनों होती हैं [ तस्मात्‌ हिंसाबिरते: रात्रिक्लुक्तिरपि त्यक्तब्या ) तब हिसाके त्याग्रियों 
को अर्थात्‌ अहिसाब्रत ( धर्म ) के पालनेवालोंको तिय्रमसे राजिभोजनका त्याग कर ही-देचा: 


गे ॥ १२९ 


भावार्थ--रात्रिको भोजन करना धामिक दष्टिसे तो वर्जत्तीय है ही क्योंकि उससे द्रव्य व 
भाव हिसा दोनों होती हैँ ।॥ देखो जब अत्यधिक राग होता है त्तभी तो रात्रिको बनाया व खाया 
जाता है, जिससे बाह्य असंख्यात जीवोंकां घात ( मरंण:) होता है तथा भीतर . प्रचर या अधिक - 

राग होनेसे भाव प्राणोंका विनाश होता है। इसके सिवाय लोकनिन्‍न्दा भी. होती है, धर्मशास्त्रकी 
आज्ञाका उल्लंघन ( अनादर ) भी होता है,.' जिससे घंमंमें अश्रद्धा जाहिर होती है। एवं लौकिक . 
जोवनमें हानि होती है--वेद्यकशास्त्र कभी राच्रिकों- भोजन .करनेकी आज्ञा नहों देता--वह 
कमसे कम सोनेसे ४ घंटा पहिले भोजन करनेकी. भाज्ञा देता है जिससे स्वास्थ्य अच्छा रहे 
वीमारी आदि न हो, हजम ( पाचन ) .होनेमें कष्ट न हो इत्यादि--आगे और भी दोष व .हानियाँ 
बतलाई जावेंगीं उत्तपतर ध्यान रखना जरूरी है। इसके सिवाय दिसके भोजनसे राजत्रिके भोज़नमें - 
सूर्य प्रकाश ( स्वच्छ )के समान प्रकाश न -होनेसे गिरते सरनेवाल ,जीव: स्पष्ट दिखाई नहीं 
पड़ते, इत्यादि अधिक हानि होती है। फलत: हिसाकें आयतन होनेसे परिग्रह.व रात्रि भोजन 
दोनों ही वर्जनीय सिद्ध होते हैं, यह सारांश है | किम्बहुना--दोप्कके प्रकाशका तर्क करना असंगत- 





१. रात्रिकों भोजन करना भी परिग्रहका साथी है क्योंकि उससे भी हिसा होती .है--समानता- है द्ंब्य- 
हिंसा व भावहिसा दोनों होती हैं ( रागसे भावहिसा व भक्षण करनेसे- द्रव्यहिसा होती हैं ) 
२. सोनेसे ४ घंटा पहिले भोजन करलनेपर रात्रि हो. हो नहीं. पाती, दिन ही रहता है । जैसे ९. बजे सोने 


का समय हो तो ५ बजे भोजन' दिनमें कर छेता पड़ेगा । १० वंजे सो जाय तो ६ वजें भोजन करना 
पड़ेगा, दिन रहेगा । * ६ >ल 


रात्रिसोजनत्यागाणुच्चत २५०४३ 


- - और असंभव है--वहं सर्वत्र सुलभ नहीं है, न सूबे प्रकाशकी बराबरी कर सकता है कृत्रिम उपाय 
- सव कष्ट साध्य होते हैं--दुलंभ होते हैं, सुझभ नहीं होते । इत्यादि नैतिक व धामिक दोनों 
दृष्टियोंसे रात्रि भोजन वर्जनीय है, यत्त: वह प्रमाददोषमें शामिल है ॥१२०॥ 
' रात्रि भोजनमें हिसा किस तरह होती है वह आचाये बताते हैं । 


स्पष्टीकरण करते हैं 


रामाद्रदयपंरत्वादनिवृत्तिनातिवत्तेते. हिंसां । 
सात्रान्दावमाहरत) कर्थ हि हिसा ने ससृवात ॥१३०॥ 


ह प्च्च 
रागादिकके तीत्र उदयसे त्याग भाव नहीं होता है। 
विना त्यागक्के हिंसा होती, नियम अटछ नहिं टलता है ॥ 
जो, इतने बहुरागी होते, जब तब भोजन करते हैं। 
विना विवेक जीव इस जरमें हरदम हिंसा करते हैं ॥१३०॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ रागाद्यद्यपरस्वादनिवृत्ति:: हिंसां नातिवत्तते ] रागादिक 
की प्रचुरतासे जो त्यागभाव ( निवृत्ति: ) नहीं होता है अर्थात्‌ संयम धारण नहीं किया जाता है 
उससे हिंसा बराबर होती है, कारण कि रागसे ही तो हिसा होती है । अतएव [ रान्निन्द्विमाहरत 
हिंसा कं न संभवति १ ] बिना नियमके दिनरात जबतक मसनचाहा भोजन करनेवालेके हिंसा 
यथार्थमें क्यों न होगी ? अवश्य होगी ( अनिवार्य है ) यह भाव है ॥ १३० ॥ 


... भावाथ--रागकी प्रचुरतासे भावहिसा व द्रव्यहिसा दोनों होती हैं, क्योंकि अन्तरंग कारण 
हिंसा पापका वही है। बनादिसे संसार अवस्था उसीने की है, अतएव विवेकी-ज्ञानी पहिले उसीको 
हटाते हैं, वह बड़ा शत्रु है। सब बातोंका नियम है, परन्तु जो जीव नियम नहीं पाछते आहार 
विहार आदिमें दिन राचिका कोई भेद नहीं रखते वे मनुष्य नहीं हैं प्रत्युत राक्षस या दानव हैं--- 
मानव नहीं हैं, मानवका आचार विचार उच्च व आदर्श होता चाहिए। मनुष्य योनि बहुत उच्च 
योनि है क्योंकि उसीसे मुक्ति होती है, अन्यसे नहीं ॥ तब क्या उसमें विवेक नहीं होना चाहिये ? 
वित्ता विवेक और बिना संयम ( अहिंसा धर्म ) जीवन निरथंक माना गया है, जेसे कि अजा 
( बकरी )के गलेके स्तन बेकार पाये जाते हैं। फलतः: भोजन पान दान हवन पुजन आदि मंगल 
कार्य व नित्यकार्य दिनमें ही होना चाहिये--रात्रिमें चहों होना चाहिये, धर्मशास्त्रकी यही सम्मति 
है। किम्बहुना--हिंसा व पापसे जीवका उद्धार नहीं होता यह नियम है। सदाचारका मुल्य अत्यधिक 
होता है, उसका आदर जरूरं॑ करता चाहिये। मनुष्य और अन्य जीवोंमें संयम ( अहिंसा धमम ) 

की ही विशेषता पाई जाती है अर्थात्‌ मनुष्य संयम पाछता है और दूसरे संयम नहीं पाल सकते 


१. अत्याग बनाम प्रवृत्ति: । 


छह 
२९४ रुषघाथसिद्धच्चपाय 


इत्यादि खास अन्तर ( भेद ) समझना चाहिये। नैतिक दृष्टिसे अनेक पशुपक्षी भी रात्रिको खाना 
नहीं खाते ऐसा नियम देखा जाता है--राचििका समय विश्वाम करनेका है.। अस्तु ॥ १३० ॥ 


वादी तक करता है कि जिस प्रकार रागको प्रचुरतासे रात्रि भोजनमें हिसा होती है उसी 
प्रकार दिन भोजनमें भी होना सम्भव है तब राजत्रिक्री तरह दिनका भोजन क्‍यों न त्याग दिया 
जाय, दोनोंमें समानता है। इसका उत्तर आगे दिया जाता है। ( पूर्वपक्ष ) 


यद्येवं तहिं दिवा कत्त व्यी भोजनस्यथ परिहार | 
भोक्तव्यं तु निशायां नेत्थं नित्य भवति हिंसा ॥१३१॥ 


पद्य 
रात्रि समय नहिं भोजनका है, वह विश्रामकरनका है।... 
और न उसमें दिख पड़ता है, जीवविधात जो होता है ॥ . 
अतः कुतक नहीं यह करना, दिनका भोजन त्याग करे । 
दिनमें दीख पड़त है सब. कुछ, हिंसा आऊलस दूर टरे ॥१३१॥ 


अन्वय अर्थ--वादी कुतक॑ करता है कि [ यद्येवं-तर्हि दिया भोजनस्थ परिहारः कत्तब्य: ] यदि 
रागादिककी प्रचुरतासे और सदाकारू भोजन करनेसे रात्रिका भोजन त्याग कराया जाता है 
क्योंकि उससे अधिक हिंसा होती है, तो दिनको भोजन करना भी छोड़ देना चाहिये, क्‍यों 
उसमें भी तो राग होता है [ उठ निश्वाया भोक्तव्यं | और रात्रिको भोजन करना चाहिये [ इत्थं हिंसा ._ 
नित्यं न भवति ] ऐसा करनेसे हमेशा हिंसा न होगी अर्थात्‌ एकबार ही होगी जब भोजन किया : 
जायगा। अर्थात्‌ वार-बार भोजन न करनेसे बार-बार हिसा न होगी यह लाभ होगा ॥१३श।॥ 


ह सावार्थ--यह कुतक॑ वादीका उचित नहीं है कि बार-बार अर्थात्‌ दिन रात भोजन करनेसे 
जब हिंसा होती है तब उस हिंसासे बचनेके लिये दिनंको भोजन करता. तो बन्द कर देना चाहिये _ 
और रात्रिको ही ( एकबार ) आरामसे भोजन करता चाहिये इत्यादि । कारंग कि रात्रिको भोजन 
करना अनेक दृष्टियोंस हानिकर तथा वर्जनीय है क्योंकि उसमें - अत्यधिक हिंसा होती है अर्थात्‌ 

व्य और भाव दोनों हिसाएँ होती हैं। दिनको भोजन करनेमें हिसा कम और छुाभ अधिक होतो. 
है, अतः वेसा श्रावकका कत्तंव्य है। वास्तवमें देखा जाय तो यह इंलोक पृर्व॑पक्षका है, उत्तरपक्षका 
इलोक आगेका है अस्तु ॥१३१॥ । 


उत्तर पक्ष--आवचार्य इस इलोक द्वारा रात्रि भोजनका खंडन करते हैं। 


नेव॑ वासरश्ुक्तेः भवति हि रागाधिको रजं॑निशुक्तो | 
अन्नकवलस्य श्रुक्तें! भरुक्ताविव. मांसकबलस्यथ ॥११२॥ . - 


१. यदि भवेत्‌ क्रिया होती तो वेहतर होता, विचार किया जाय | 


. रात्िभीजनत्यागाणुन्ंत......& -.. ईे९७ 
पं 


'मित्र तुम्हारा तक ठीक नहीं, रात्रि भोजके करनेका । 
रात्रि भोजमें हिंसा वहु है, अधिक रागके धरनेका ॥। 
जैसे अन्न सोजमें कमती रागादिक सब होते हैं। 
मांस भोजमें अधिक रागका होना निर्चत करते हैं ॥१३२॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ उत्तर देते हैं ( पुर्वपक्षका खंडन करते हैं ) कि [ नेवं, रजनिभुक्तो 
वासरभुक्तेः हि रागाधिको भवति ] भाई ( मित्र ) तुम्हारा पूर्वपक्ष (रात्रि भोजनकी पुष्टि करना ) 
'उचित था बजनदार नहीं है, कारण कि निशुचयसे देखा जाय तो दिनके भोजनकी अपेक्षा रात्रिके 
भोजनमें अधिक राग होता है जो अधिक हिंसाका कारण है। दृष्टान्‍्त द्वारा बतलाते हैं [ अन्न- 
“कबलूस्य मुक्तेः भांसकबलूस्य भुक्तो इव ] जैसे कि अन्न खानेकी अपेक्षा मांसके खानेमें अधिक राग 
पाया जाता है, जिससे अधिक हिसा होती है, अतएवं वह हेय है ॥१३२॥ 


भावाथ-- जीवनमें भोजन-पान करत्ता अनिवाये है-सभी संसारीजीव भोजन-पान किया 
करते हैं कारण कि व्यवहा रनयसे भोजन-पान ही प्राण माने गये हैं, क्योंकि उन्कके बिना जीवन 
स्थिर नहीं रह सकता । परन्तु भोजन अनेक किस्मका होता है और अनेक तरहके जीव भी होते 
हैं । ऐसी स्थितिमें हर एकका भोजन ( खुराक ) प्रायः नियत रहता है, किसीका भोजन कोई नहीं 
करता न हर समय करता है ऐसी व्यवस्था प्राकृतिक देखनेमें-सुननेमें आती है | तदनुसार मनुष्यका 
'मुख्य भोजन ( प्राकृतिक ) अन्न है ( मांसादि नहीं है ) पशुओंका भोजन घास फल आदिका खाना 
है इत्यादि । परन्तु अज्ञात्तावश प्राकृतिक भोजन ( मांसादि ) प्रायः करने लगा है, यह बड़े दुःख 
व्‌ आइचंयेंकी बात है, इतना ही नहीं वरल््‌ रात्रिको भी और बार-बार जहाँ तहाँ जिस त्तिसका 
'भोज॑त करने लगा है व पतित हो गया है। प्राणीका हरएक कार्य नियमित व सीमित होना चाहिये 
तभी उसकी शोभा है व महत्त्व है। .जितने कार्य विपरीत होते हैं वे प्रायः अज्ञान व रागादिक 
* विकारोंकी अधिकतासे ही होते हैँ अतएव वह महात्‌ हिसक व पापी समझा जाता है जिससे वह 
संसारसे पार नहीं हो सकता। फलछतः अहिसाधमंको ही धारण करना चाहिये, वही मोक्षका 
मार्ग है, दूसरा नहीं, उसकी पूर्ति दिलके भोजनसे ही हो सकती है जो प्राकृतिक है । किम्बहुना | 
कुत्तक करना बेकार है। अस्तु ॥१३श॥ 


आचाये--लछोकप्रसिद्ध व अनुभवसिद्ध उदाहरण देकर दिवा भोजनकी ही पुष्टि करते हैं। 
अकालोकेन विना झुुंजानः परिहरेत्‌ कथं हिंसाम्‌ | 
अपि बोधितशदीपे भोज्यजुपां खश््मजीवानाम ॥ .१३३॥ 
पच 


दीपकके उजाकेसे भी ज्ञान होत है जीवॉका | 
पर सूरज सम नहीं. होत है, यही भेद है दोनोंका ॥ 


ट छ 
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सूक्ष्म जीव नहिं दिख पड़ते हैं दीपकके उजियालेमें । 
अतः उन्हींका मरना संभव, राज्ि सोजके करनेसें ॥ १३३ ॥ 


अन्वय अर्थं-आचाय कहते हैँ कि [| अकालोकेन- विना प्रदीपे बोधितः जपि म्|ुंजान: ] सूर्यके . 
उजेले बिना ( रात्रिको ) दीपकके उजेलेमें- देखकर भी भोजन .करनेवाला जीव ( मनुष्यादि ). 
[ मोज्यजुपां सूक्ष्मजाबानां हिंसां कथं परिहरेत्‌ ] भोजनमें पतित होनेवाले. सृक्ष्म जीवोंकी हिसाका : 
त्याग कैसे कर सकता है ? अर्थात्‌ कभी नहीं कर सकता--उसका होना अनिवाय है।॥ १३३.॥ 


भावाथं--रात्रिके समय भोजन सामग्रो ( खाद्य वस्तुमें रसोईमें ) में स्वयं ही असंख्यात 
जीव विचरते हुए उस रसोईमें गिर पड़ते हैं और वे भोजनके साथ भक्षेण करनेमें मर जाते हैं, 
जिससे वह हिसा रात्रिके खानेवालोंसे नहीं बच सकती, यह नियम है। अतएव रांत्रिको भोजन 
छोड़ना अनिवाय है, अवश्य त्याग देवें। ऐसा करनेसे जेन समाजमें धामिकता और श्रमणसंस्कृतिका . 
संरक्षण--पालन हो सकता है। परन्तु दुःख है कि जेन समाजमें भी अधिकांश व्यक्ति अन्य लोगोंके 
सम्पर्कंसे उनकी देखादेखी वेसा ही आचरण करने छगे हैं, जो रागकी प्रचुरताका द्योतक है, या 
धामिक श्रद्धाका अभाव जाहिर करता है। “न धर्मो धामिकेविना' धर्मात्मा बने बिना धर्म नहीं ... 
चल सकता। भर्थात्‌ धर्ंके पालनहारे धर्मात्मां ही हुआ करते हैं। धर्मसे बढ़कर कोई दूसरी 
चीज भत्माकी हितकारी नहीं है, अतः घर्मका बड़ा भारी. महत्त्व! है। यद्यपि. धर्मके अनेक रूप 
( प्रकार ) संसारमें प्रचलित हैं तथापि सबसे उत्तम ( उत्कृष्ट-अनुपम ) धर्म 'अहिसा' ही है। इस 
तथ्यको सभी विवेकीजन मानते हैं । किम्बहुना। यंद्यपि धर्म आँखोंसे दिखनेवाली चीज नहीं है, - 
तथापि उसका फल ( बाह्यविभूतिर्प ) अवध्य देखनेमें आता है। अतः उंसपर विश्वास करके 
लोग बाह्य व्यवहारीधमं धारण करते हैं। तथापि ( निश्चय ) में धर्म, अमृतिक व भआत्माकी चीज 
है, उसका दर्शन या प्रत्यक्ष ज्ञाननेत्रके द्वारा ही होता है, जिसका फल पुर्ण सुख व शान्ति है। 
अतएवं उसको जानचा व प्राप्त करना. मनुष्यका मुख्य कार्य है। भस्तु ॥ १३३ ॥ ह 


आगे आचायें उपसंहार अर्थात्‌ सवका सारांशरूप ( निचोड़ ) कथन करते हैं। 


कि वा वहुप्रलपितैरिति सिद्ध यो मनोवचनकाये) | 
परिहरति रात्रिश्व॒क्ति सततमहिंसां स- पांलयति ॥९३४॥ 


पद 
बहुत कहेसे क्या मतरूब है, सार यही सबका जानो। 
मनवचकाय तीन योगुसे . राज्रिसोज _ तजना. मानो.॥ - 
९. उत्तंच--धर्मो - वसेस्मनसि यावदर्ले स तावद्धस्तान :हन्तुरपिपश्यशतेध्यतस्मिन्‌.].. ... 
दृष्टा परस्परहतिज॑नकात्मजानां . रक्षा ततोश्स्यजगतः खलु घर्म एव ॥२६॥ 
अथ--जवबतक आत्मामें धर्म मौजूद रहता हैं तबतक छात्रु भी बदला नहीं ले सकता और जब' धर्म नष्ट 


हो जाता हैं तव बाप बेटाको और बेटा वापको “मार. डालता है। फलतः धर्मसे ही संसारकी रक्षा 
होतो है । इति ॥२६॥ ५ ; |! हर 


. रात्रिभोजनत्यागाणुन्नेत - कै. 2 १९०७ 


* . पूर्ण अहिंसाघस चही है जो गुणिजन धारण करते । 
कम काट शिवपुरको जाते सदा काल सुखमय रहते ॥१३४॥ ८. 


अन्वय अर्थ--आचारय्य कहते हैं कि | किं वा बहुप्रकपिते: ] बहुत विस्तार के साथ और बारं- 
बार एक ही बातकों कहनेसे कोई लाभ नहीं होता। अतएवं [ यथः सनोवचनकायः राज्रिभुक्ति 
परिहरत्ति ] जो प्राणी ( मनुष्य विवेकी ) मन-वचन-काय इन तीन योगोंसे ( भंगोंसे ) रात्रि 
भोजनका त्याग करता है [स सतत बहिसां पालयति ] वह निरंतर ( अहिसा ) को पाछता है 
[ इति सिद्ध ] यह सारांश निकलता है ( सिद्ध होता है ) ॥ १३४ ॥ 


भावाथ--इस ग्रंथमें मोक्षमागंका अथवा 'अहिसा धर्म का मुख्यतासे निरूपण किया गया 
है ( जिसके पाछक--श्रावक व मुनि होते हैं ) अस्तु | इलोक चं० ४० से हिसा ( अधर्म )के सावत्त- 
. अत पाँच पापोंका वर्णन किया है। फिर इलोक नं० १११ से हिंसाके महात्‌ साधन परिग्रह पापका 
. . किस्तारके साथ कथन किया है। उसके बाद इलोक नं० १२९ से रात्रिभोजन पाप ( परिग्रहके 
भेद )का विस्तारके साथ वर्णन किया है। और “अहिसा' धर्मको पालूम करनेके लिये उक्त सभी 
बातोंका त्याग करना जरूरी वतलाया है, जिसका सारांश इस इलोक ( १३४ ) में बतलाया है। 
जब कोई विवेकी जीव वद्धिव श्रद्धाबलसे हेय-उपादेयको समझकर वेसा आचरण ( वृत्ति ) 
करता है तभी वह संसारसे मुक्त होता है। धर्मका स्वरूप तभी समझें आता हैं जबकि स्वपरका 
भैदज्ञान होता है। स्वपरका भेदज्ञान, मिथ्याद्शत्त और मिथ्याज्ञानके अभाव होनेपर होता है, 
. अतएव पेह्तर उनका भी अभाव ( क्षय ) करना अनिवाय॑ है। रत्नत्रयकी प्राप्ति करना हो 'पुरुषार्थ 
की सिद्धिका उपाय' है जो अहिसा या वीतरागता रूप है किम्बहुना ॥ १३४॥ 


.._ जो मसक्षु जीव निरन्तर रत्नत्रयरूप मोक्षमार्गका सेवन करते हैं उत्तको मोक्षकी प्राप्ति 
: अवश्य होती है, यह फल दिखाते हूँ। 


इत्यत्र त्रितयात्मनि मार्गे मोक्षस्य ये स्वहितकामाः । 
अनुपरतं ग्रयंतन्ते प्रयान्ति ते मुक्तिमचिरेण ॥११२५॥ 


प्द्च 


 स्वहित वचाहनेवालोंको यह, है उपदेश अन्‍्तमें अब। 
हित उनका सोक्ष पदारथ, साग तीन विध माने तब ॥ 
ऐसा, निदच्य करके जो ज़न्न, मोक्ष साममें छगते हैं। 
मोक्ष उन्हें मिलता है जबंदी, जब उससें थे पगते हैं ॥१३६५॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ ये स्वहितकामाः अन्न ब्रितयात्मनि सोक्षस्य सागें | आत्म- 

. - कल्याणके इच्छुक ( मुमुक्षु ) जो भव्यजीव इस रत्तत्रयरूप सोक्षके मार्गमें [ अज्भुपरतं प्रयतन्ते ] 

, निरन्तर प्रयत्त या पुरुषार्थ करते रहते हूँ [ ते अचिरेण मुक्ति प्रयान्ति ] दे जल्दी ही मोक्षको 
३८ 


कक पुरुषाथसिद्धयुपांय 


चले जाते हैं अर्थात्‌ मोक्षको प्राप्त कर लेते हैं, यह फल बताया ज॑ इसे ही 
2, पक ता है, इसे प्राप्त करे 
चाहिये ॥| १३५ ॥ है ह ता 


कार्यमें कम हर हा या फलके कोई मूर्ख आदमी भी किसी 
सांसारिक सभी रू व ले नेके ही छोभसे हर कार्य करता है। तदनुसार 
' त्याग हर कोई नहीं कहे पदार्थ व॒ तज्जन्य सुख आदिका त्याग करता सरल कार्य नहीं है उसका 
व उसके साधनोंका तथा « सकतों, परन्तु जिन ेदज्ञानियोंको यथाथे ज्ञान हो जाता है, असली सुख 
भयके उन सांसारिक सभी 'ननसे प्राप्त होनेवाले फलका पता रूग जाता है वे उत्साहके साथ बिना 


कप वे व &९.० बे गेंक हः ० देते 4३० 
मोक्षकों प्राप्त कर लेते हैं यह तत्पर संयोग बातकी बातमें कर देते हैं बौर उसके फलस्वरूप 


संकोच करते हैं वे कदापि मोक्ष नहीं जा सकते संधी. संसारके भोगविलासोंको छोड़तेमें भय व 
मोक्ष ही एक ऐसा पदार्थ-निरुपद्रव निर्भय सुखंमय अनुपम नित्य ६ुख सहित जीवन व्यतीत करते हैं । 
कर सकता । फलत: आत्महितैषी विवेकी जीव ही दुःखमय अनित्य चाजक़ी बरावरी कोई नहीं 
बदलेमें नित्य सुखमय चीज प्राप्त करते हैं यह विशेषता ज्ञानी व अज्ञानियोर्मोका व्यागकर उसके 
मोक्षका मार्ग या उपाय निशचयसे एक ( रत्लत्रय ) ही है--इंसरा नहीं है ऐस[ है। लेकिन उसे 
चाहिये, किम्बहुता | इस ग्रन्थमें व इस प्रकरणमें आचार्य महाराजका यह है हि पककों समझना . 


अब सावधान होओ, गफलतमें व्यर्थ समय मत खोओ, यह नरभव मिलनाम वक्तव्य है कि. 
इत्यादि ॥ १३५॥ | फिर कठिन है 





उत्त ह 
त्थक्त्वा5शुद्धिविधायि तत्किक परद्वव्यं समग्र स्वयं । ... 
स्वद्वव्ये रतिमेति यः स नियत स्वापराधच्युतः ॥ 
बंधध्व॑समुपेत्य निध्यमुदित: स्वज्योतिरच्छोच्छछ-- 
च्चैंतन्यास्ुतपूरपुणमहिमा.. झुद्धो सवन्मुच्यते ॥ १९१ ॥ 


क्रष--अशुद्धता या विकारको उत्पन्न करनेवाली चोजोंको अर्थात्‌ सम्पूर्ण पर -. . 
छोड़कर जब ज्ञानी आत्मा अपने निज स्वरूपमें उपयोगको लगाता है तब वह अपराधौर्रव्योंको. । 
है तथा उसका पूर्ण बंध चष्ट होता है। इस तरह भाववन्ध ( रागादिरूप ) और द्रव्यवंध से छुटता । 
वरणादि कम न्ोकर्म ) दोनोंसे छुटकर अर्थात्‌ अपराधसे मुक्त होकर या शुद्ध निरपराधे[ ज्ञाना- 
जल्दी ही मोक्षको जाता है अन्यथा नहीं, यह भाव है। फलछतत: मुमुक्षुओंकी यही सनातप होकर 
पकड़कर उसपर निःसन्देह चलना चाहिये तभी कल्याण होगा, यह निष्कर्ष है।। १३५॥ त्तमार्ग 


१ 


 छठवाँ ग्रध्याय 
सघशील प्रकरण 


। ... आचार्य ब्रतों ( पाँच अणक्नतों )की रक्षाके लिये सात शीछोंका अर्थात्‌ ३ गुणब्रत ४ शिक्षा- 
ब्रतोंका वर्णन करते हैं भौर पालनेका उपदेश देते हैं । 


परिधय इव नगराणि त्रतानि किलपालयन्ति शीलानि | 
ब्रतपालंनाय.. तस्माच्छीलान्यपि पालनीयानि ॥१३१९॥ 


प्च्च 


अणुबबोंकी रक्षा' करना जिनको जति ही प्यारी है । 
सप्तशीलको पालन करनेके वे ही अधिकारी हैं ॥ 
सप्तशीकूंको पालन करके प्नतरक्षा हो जाती है। 

. यथा नगरकी रक्षा देखो कोट खाईसे होती है ॥१३६॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य॑ कहते हैँ कि [ परिधय नगराणि इब ] जेंसे कोट व खाई नगरकी 
. रक्षा करते हैं उसी तरह . .किल शीछानि च्रतानि पालयन्ति ] निबचयसे सातशील अणक्ञतोंकी रक्षा 
: करते हैं ( कुशीलका प्रवेश नहीं होने देते ) | | तस्मात्‌ त्रतपाछचाय शीलान्यपि पाछनीयानि ] इसलिये 
. ब्रतोंकी रक्षाके लिये सप्ततीकोंका पालना भी अनिवाये है ( अवश्य पालना चाहिये )॥१३६॥ 


भावार्थ-मूलकी रक्षा ( पूजीकी रक्षा ) करते हुए वृद्धि करता विवेकियों--समझदा रोंका 
: “कर्तव्य है। इस न्यायंसे जबतक मूलब्रतों ( अणुब्रतों )की रक्षा न की जायगी तबतक आगे प्रगति 
. ( उन्नति ) होना असम्भव है। ऐसी स्थितिमें मूलब्रतोंकी रक्षाका उपाय सातशीलोंका पालना हो 
: है, उनके पालनेसे उनमें गड़बड़ी ( दोष आदि ) नहीं हो सकती | जिस प्रकार शहर या नगरके 
चारों ओर कोट खाईके रहनेसे डाकू चोरोंका प्रवेश नहीं हो पाता व शहरकी रक्षा रहती हैं तथा 
शहंरकी उन्नति भी हो सकती है इसलिये शहरकी रक्षा करना अनिवाय॑ है । तात्पर्य इसका यह है 
कि जब ब्रतीके भोगोपभोगके बाह्य॒साधन सीमित हो जायंगे तब उन्तके बाहिर प्रवेश करना यां 
प्रवृत्ति करना स्वतः बन्द हो जावेगी, तब वहाँ संबंधी अपराध भी न होगा, और बिना अपराधके 
सजा भी न मिलेगी, -एवं अपने: क्षेत्रमें ही. चित्तव॒त्ति स्थिर हो जावेगी, फलत: व्रतकी रक्षा बनी 
बनाई है, सुख व शान्ति, त्यागसे ही प्रकट होती है। गमनागमन, लेनदेन, खानपान, रहन सहन 
: आदि सब सीमित या परिमित हो जानेसे, आरम्भ परिग्रह कम हो जाता है, आकुलता चिन्ता कम - 
हो जाती है, जिसका नतीजा संसारवास भी कम हो जाता है, तथा आत्माके गुणोंकी वृद्धि होती 


.] 
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है इत्यादि सारांश है। जबतक वाह्मपरिग्रहका सम्बन्ध ( संयोग ) रहता है तवतक हिंसा आदि 
पापोंसे आत्माकी रक्षा करता अनिवाय है और सदाचारसे रहना भी महज जरूरी है यही सब 
शील पालनेका प्रयोजन है इत्यादि ॥१३६॥ 


त्तोट--परिधिकी उपमा-बारी या रोक लछूगानेसे है। अतएवं 'बहिसा' आदि सभी अणु- 
ब्रतोंकी रक्षाका उपाय करता जरूरी है भर्थात्‌ अतिचारोंके न लूगने देनेसे ही मूलब्रतको रक्षा . 
होना सम्भव है। नौ तरहसे अर्थात्‌ नौ भंगोंसे ब्रतका पालना अथवा रक्षा करता खंडित न होने 
देता ही शोर ( स्वभावभाव )की रक्षा करता है। 


ब्रह्मचय ब्रतकी रक्षाके लिये निम्नलिखित वाह्मयसाधनोंका त्याग करना चाहिये । 


तियथलूचास, प्रेमहचिनिरंखन, देखरीझ भाखनमधु चैन । 
पूरवमोगकेलि रसर्चिन्तन, गरुयं अहार छेत चित चेन ॥ 
कर झुचितन ऋंगार चनावत, तियपर्थक सध्य सुख सैन । 
मनन्‍्मथकंथा, उद्रभर भोजन, ये नवब्राद जान मत जैन ॥१॥ 


ज्ञानाणंवमें १० दोष टालना बतलाया है, इनसे उनमें कुछ अन्तर है। पर वे भी निषिद्ध 
हैं। ब्रह्मचय व्रतमें बाधक हैं गिनती लिखनेसे मर्यादा सिद्ध नहों होती, अपितु एक तरहको जाति 


मालूम होती है ऐसा समझना चाहिये। इयत्ता.( परिमाण )का निश्चय करना अल्पन्नानियोंके 
वशकी बात नहीं है, अस्तु ॥१३६॥ 


आचार्य अणुन्नतोंकी रक्षाके लिये १ पहिला साधन ( शील ) (१) दिग्व्रतंनामका बतलाते 
हैं जिसका दूसरा नाम गणक्ञत्त' है। 
प्रविधाय सुप्रसिद्धेमर्यादां स्वतोड्प्यभिंज्ञानि! । 
प्राच्यादिभ्यो दिग्भ्यः कत्तेग्या . विरतिरविचलिता ॥१३७॥। 
पच्च 
दर्शों दिशाओंमं प्रसिद्ध जो प्चंत आदि ठिकाने हैं । 
मर्यादा उन तक ही करके आगे कभी न जाना है 0 


पे पक. प पु हि. डा 
ऐसा प्रण न्रियोगसे करके पूवदिशादिकका तजना ; 
अटल प्रतिज्ञा करनेपर ही दिग्प्रत घारण है शरना ॥१३७।' 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैँ कि | सबतोडपि सुप्रसिद्धेः अभिज्ञानेः सर्योदां प्रविधाय-] 
त्रियोग द्वारा सर्वत्र छोकप्रसिद्ध पेंवंतरार्दिकेके ठिकानों ( चिह्नों )की मर्यादा (सीमा-) करके जों 
[ प्राच्यादिश्य: दिग्भ्यं: अविचंलिंता विरति: कंत्तव्या ] पूर्वादिंदिशाओंमें आगे ने बरतने ( प्रवृत्ति था 


१. चिहक्तया लिझ्ग 
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कम 


व्यवहार न करने ) का पवका या अटल त्याग किया जाता है, वंहो दिग्त्त कहलाता 
है ॥१२७॥ 


'. . भावाथ--लोकप्रसिद्ध स्थानोंतक वरतनेकी मनवचन्कायसे अटल प्रतिज्ञा करके दछ्षों 
दिश्लाओंमें उस मर्यादाके आगे जीवनपर्यन्त कभी नहीं वरतत्ता दिग्व्रत कहलाता है, उससे आगे 
सव तरह॒का व्यवहार छोड़ देनेसे वहाँ सभी पाँचों पाप बच जाते हँ--तहीं लगते हैं अतएव 
. उससे ब्रती आत्माकी रक्षा बरावर होती व हो सकती है, कोई सन्देहकी वात नहीं है। प्रारम्भमें 
जबतक जीव संयोगी पर्यायमें रहता है तबतक पुर्ण परिग्रह या पापोंका त्याग करता सम्भव नहीं 
होता ( असम्भव व अंशक्य है ) अतएवं क्रम-क्रमसे ही थोड़ा-थोड़ा त्याग.किया जाता है तभी वह 
: पूर्णताको प्राप्त होता है। ऐसी स्थितिमें जोव अनादिकालसे अशुद्ध या संयुक्त अवस्थामें ही रहता 
' आया है अत्त: क्रम-क्रमसे ही उससे पृथक्‌ होना सम्भव है। आत्मशक्तिका भी विकास एक साथ पुरा 
नहीं होता । तब पूर्णताका -लक्ष्य कायम रखते हुये शने: त्याग करते-करते आगे बढ़ना चाहिये, 
: यह पूर्व परम्परा है। जब एक पाँव पुरा जम जाय तब दूसरा पाँव उठाया जाय अर्थात्‌ दिग्व्नतमें 
परिपक्व हो जानेपर ही देशत्नत घारण किया जाय यह आदेश है--जिनाज्ञा है, अस्तु | इसका 
. ध्यान रखना चाहिये, परन्तु दिग्व्नत यमरूपसे ( जीवनपर्यन्त ) होता है यह उसमें विशेषता है यह 
ध्यान रखता चाहिये ॥११ण॥ 
आगे आचायं दिग्क्त धारण करनेका फल ( लाभ ) वतलाते हैं । 


इति नियमितदिग्भागे प्वर्तते यस्ततो वहिस्तस्य । 
सकलासंयमविरहात्‌. भवत्यहिंसावरत पएूर्णय ॥१३८॥: 


पद्य 


मर्यादा के भीतर ही जो प्रवृत्ति आपनी करता है। 
मर्यादा के वाहर उसके सकल असंयम टरता है॥ 
तब उसके निव पकृत अहिंसा ब्रत रक्षा तब होती है । 
इसी चिथि से करते-करते पूर्ण अहिंसा पलती है ॥१३८॥ 


अन्चय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ इति नियमितदिग्भागे थः श्रवत्तते ] पूर्वोक्तप्रकार 

* दिशाओंकी मर्यादा (दिग्ब्रत) के भीतर जो अणुब्रती प्राणी प्रवृत्ति करता है | तस्य ततो बहिः सकला- 

संयमविरहात्‌ ] उसके मर्यादाके बाहिर सम्पूर्ण असंयम ( हिंसा ) का अभाव होनेसे [ पृूण अहिंसा 

घत॑ सवति ] पूर्ण अहिसाब्रत पलता है भर्थात्‌ उपचारसे प्राप्त हो जाता है ऐसा समझना 
चाहिये ॥१३८॥ 


ह भावाथे--हिंसाका या असंयमका न होना ही 'अहिसा ब्रत' कहलाता है। तदनुसार मर्यादा 
के वाहर जब विलकुल सन्वन्ध छूट जाता है--कोई प्रवृत्ति नहीं होती. .कोई कारोबार होता 
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है तब वहाँ सम्बन्धी हिंसा आदि पाप कैसे छगेगा ? नहीं छग सकता, अतएव वहाँ पूर्ण अहिंसा... 
व्रतका होता सम्भव है। हे 
नोट--यद्यपि वह श्रावक अणुत्रती हो कहलाता है--महात्रतों चहीं हो जाता, परन्तु उप- 
चारसे तत्सदश वहाँ हो जाता है यह तात्पयं है। अतएव दिग्व्रत धारण करता ही चाहिए उससे 
बडा लाभ होता है--हिसा आदि पाँचों पाप नहीं होते, जिससे वन्धच होना भी वन्द हो जाता 
संसार कम हो जाता है इत्यादि । उक्त क्रमसे ही लक्ष्य पूति होती है, किम्बहुना । 


आगे आचाय॑ देशब्त ( सोमाके भीतर सीमा करता ) नामके गुणब्रत्तका भी उपदेश ' 
देते हैं । 


तत्रापि च परिमाणं ग्रामापंणभवनपाटकादीनामू |... 
प्रविधाय नियतकालं करणीयं विरमणं देशात्‌ ॥११९॥ 
हद ओ 


दिग्बत में भी कमती करना देशविरत कहलाता हे । 
नियत काल्‍रूतक कमती करना, बड़ सीमा में होता है ॥ 
गम बजार सकान मुहल्छा, सीमित इसमें होता है । 
आगे हिंसा पाप वेचत है, घम अहिंसा पलता हैं ॥१३५९॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ च तत्रापि नियतकाल ] उसे दिग्वतकी सीमाके भीतर 
ही नियत कारूतक ( समय-समयपर सुविधानुसार ) [ झामापणभवनपाटकादीनां परिमाणं श्रविधाय ] 
किसी गाँव था वाजार ( हाट ) मकान ( किला वगेरह ) मुहल्ला आदिकी सीमा करके [ देशात्‌ 
विरमणं करणीयम्‌ ] उस सीमित क्षेत्रसे बाहर ( आगे ) का त्याग कर देता चाहिये--उसको देशन्नत 
कहते हूँ ॥१३०॥ का 

भावार्थ--दिग्त्रत और देशत्रत दोनोंमें क्षेत्रका परिमाण ( सीमा-मर्यादा ) होता है परन्तु 
दिग्वतमें परिमाण जन्म पर्यच्तको किया जाता है और देशव्रत्तमेंमें परिमाण अल्प समयको सुविधा- . - 
नुसार किया जाता है, यह दोनोंमें भेद है। यह सव क्षेत्रन्यास करनेका क्रम व अभ्यास है जो . 
समयपर ( अन्तिम समय ) काम देता है। नि:शल्य होनेका एवं रागादि छुटनेकां यही तरीका 
( मेथड ) है ।. ऐसा करनेसे महानत्‌ लाभ होता है। अणमव्नत्ती-पंचमगणस्थानवाल्ा देशक्ती या. 
संयमासंयमी ( नेष्टिक श्रावक ) ऐसा ही हमेशा करता रहता है कि आज हम अमुक स्थान तक ही 
प्रवत्तन ( कारोवार या व्यापार ) करेंगे, बागे नहीं इत्यादि | तब-इच्छाओंके सोमित हो जानेसे 


१, वाजार। 
र्‌, सृहल्ला 


३. क्षेत्र--प्रिमित क्षेत्रसे आगे और दिय्ब्त क्षेत्रके भीतर | 
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विकल्प कम होते हैं, राग छूट जाता है--संवर हो -जाता है--बंध नहों होता और वेराग्य होनेसे 
- पुवंबद्ध कर्मोकी निर्जरा भी होती है । यह सब ध्यान देनेकी बात है.। जब यह निश्चित है कि एक 


: : साथ एक काल सर्वत्र प्रवर्तन नहीं हो सकता तब उसका त्याग कर देना ही असमथथतामें उत्तम 


- है बुद्धिमानी है, व्यर्थ ही विना प्रवत्तंत किये अपराधी क्यों वा जाय ? नहीं बनना चाहिये । 


'ज्ञानोके ज्ञानवारा व कर्मधारा दोनों साथ-साथ वहती हैं अतएव वह संयोगी पर्यायमें तमाम 
... कार्य करता हुआ भी. ज्ञानधारासे उन पर्यायाश्वित कार्योंका कर्त्ता या स्वामी नहीं बनता, सबको 
विकार या औपधिकभाव समझता है एवं उन सबसे विरक्त या उदासीन रहता है, अरुचि करता 
है । फलस्वरूप उनसे प्रति हमेशा हेयवुद्धि रहतो है, उनके होनेमें उसे प्रसन्नता ( खुशी ) नहीं 
होती, पीड़ा ने सह सकनेके कारण वह कड़वी औषधिकी तरह उन्तका सेवन बाध्य होकर करता 
. है यह विश्ञेषतां उसके पाई जाती है। जीवत्तका मल्य वीतरागता व .विज्ञानता ही है। 


नोट--मर्यादाका काल, इसमें दिन रात्रि पक्ष महीना ऋतु ( दो माह ) अयन ( छह माह ) 
- संवत्सर ( एक वर्ष ) आदि रूप होता है। उसो क्रमसे करना चाहिये, अस्तु ॥११२०॥ 


आगे क्षेत्रपरिमाण ( देशब्नत ) करनेका फल ( लाभ ) आचार्य बताते हैं । 


इति विरतो वहुदेशात्‌ तदुत्थहिंसाविशेषपरिहारात्‌ । 
तत्काल॑ विमलूमतिः श्रयत्यहिंसां विशेषेण ॥१४०॥ 


प्द्च 


देशब्रतीके हिंसा होती अल्प, बहुत हिंसा टलती। 
इसीलिये बहुकाभ होत है, बहुत अहिंसा भी पलती ॥॥ 
ऐसा सोच घिचार करत है, विज्ञानी निम बुद्धि: । 
उसको फल तत्काल मिलत है, पूण अहिंसासय झुद्धिः ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ विमकूमतिः इति बहुदेशात्‌ विरतः | मेदविज्ञानी निर्मल- 
: बुद्धिका धारक. श्रावक पुर्वोक्त प्रकार बहुतक्षेत्रमें प्रवत्तंत ( व्यवहार--आनाजाना आदि ) बन्द 
. कर देनेसे अर्थात्‌ अल्प या सोमित क्षेत्रमें निर्वाह, प्रवृत्ति या कारोवारं करनेसे | नियतकालं तदुत्थ- 
हिंसाविशेषपरिहाराव्‌ | नियतकाल तक बहुत क्षेत्रमें ( दिग्व्रतमें ) निर्वाह करनेसे उत्पन्त होने- 
- - वाली अधिक हिसाके त्यागसे [ विश्वेपेण अहिंसां श्रयति. ] विशेष अहिसाको प्राप्त कर लेता, है, 
: इस तरह लाभ होता है॥ १४० ॥ | 
..... भावार्थ--नियत काल तक अर्थात्‌ काछ॒की मर्यादा लेकर किये हुए त्याग पर्यन्त, क्या 

'होगा कि अधिक क्षेत्र व उसमें होनेवाले प्रवत्तेन ( निर्वाह )का त्याग कर देनेसे तत्संबंधी अधिक 
«हिंसा न होकर सिर्फ वर्तमानमें उपयोग आनेवाले क्षेत्रके भीतर ही अल्पहिसा होगी और बहुत 
: अहिसातन्रतः ( संयम ) पलेगा, यह लाभ होगा, ऐसा विचार. करके ही विवेकी दूरदर्शी पुरुष 
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दिग्नतादि धारण करते हैं व क्रमश: उच्चपद या सकल संयम या महाव्तको प्राप्तकर मुन्ति बनते ह 
हैँ और आगे बढ़ने-बढ़ते यथाख्यात चारित्रके धारी सव॑ज्ञ केवली हो जाते हैं किम्बहुना । आत्माकी : 
शक्ति अचिन्त्य है एवं सम्यग्द्शन सम्यमज्ञानकी महिमा अपम्पार है यह दिग्व्रतादिका फल है. 
अतएवं अवश्य धारण करना चाहिये, यही मोक्षका मार्ग है जो निश्चय और व्यवहारके भेदसे दो 
तरहका होता है पेइ्तर यह कहा जा चुका है ॥| १४० ॥ ह ' 

तीसरा गुणब्रत, अनर्थदंडत्याग है। उसके पाँच भेद हैं। उनमेंसे पहिले अपवध्यात्तका त्याग “ 
करना बताते हैं । 2 


पापद्धिजयपराजयसंगरपरदारगमनचोर्याद्याः । क्‍ 
न कदाचनापि चिन्त्या। पापफर्ल केवल यस्मात्‌ ॥१४१॥ .. 
प्‌्च्च 


बिना प्रयोजन काय जगतूमें करना अनरथ कहलाते । 
उनका दंड अवश्य ही मिलता त्याग इसीसे करवाते ॥ 
पापबुद्धिके करनेवाले जीत हार विकछप करना। 
सेवन परस्न्नरी अरू चोरी आदि करने. चित घरना।॥॥। 
'अपधयान है नाम इसीका ,. प्रथम भेद इसको जानो ॥ 


इसका त्याग करेसे मिन्नो ! अणुश्रतकी रक्षा सानो ॥१४१॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ पापद्धिजयपराजयसंगरपरदारगसनचोर्याद्या: कंदाच- 
नापि न चिन्त्याः] निष्प्रयोजनल, जिनसे अपनेको कुछ मिलना-जुलूना न हो ऐसे पापवर््धक 
खोटे विचारोंका करना, या खोटा चिन्तवन करना, अनर्थदंड कहलाता है। जैसे कि, उसकी 
जीत हो जाय, उसकी हार हो जाय, उनकी लड़ाई हो जाय, उसकी स्त्री मेरी स्त्री बन जाय. 
या मुझे वह मिल जाय, उसकी मैं चोरी. कर ले या उसकी चोरी हो जाय, इत्यादि विकल्प या 
आत्त रौद्र परिणात्त करता, खुशी मनाना अनर्थदंड.( व्यर्थका अपराध ) कहलाता है--वह कभी 
नहों करना चाहिये अर्थात्‌ उसका वुद्धिमातोंको त्याग हो कर देना चाहिये [ यस्मात्‌ केवल पाप- 
फर्ल भवति ] क्योंकि उससे सिर्फ पापका ही बंध होता है--वही मिलता है और उसका फल दुःख 
ही परभवमें व इस भवमें मिलता है, किन्तु चिन्तवन को हुई चीजोंमेंसे कुछ नहीं मिलता, यह. 
तात्पयं है॥ १४१॥ .. | ह े । ० हे 


भावार्थ--अपध्यान ( खोटा विचार व चिल्तवच ) का फल या नतीजा खोटा ही ( हानि- 
कारक ) होता है--कभ्नी अच्छा नहीं हो सकता, अतएव वह त्याज्य ही है। उससे भावहिसा होती 
है--वे विकारी परिणास हैँ ( विभाव भाव हैं, स्वभाव भावके विघात्तक हैं ) तब उस जीवके 
'अहिसा आदि अणुत्रत' नहीं पल सकते, यह निश्चित-है। इसलिये अणब्रेतीको विना प्रयोजनके 
बर्थात्‌ अप्रयोजनीभूत कार्य करना बन्द ही कर. देता चाहिये तथा प्रयोजनंभूत कार्योमेंसे. भी 


सप्शीरूप्रकरण ३०७ 


: कमती कर देना चाहिये । संसारी जीव, रागद्वेष मोहवश संयोगी पर्यायमें न जाने कितने विकल्प 
- “ उठाते रहते हैं जिनसे कुछ. मतलब (स्वार्थ ) ही नहीं निकलता। इसीसे संसारकी वद्धि होती 

_ रहती है। होनता नहों होती यह दुःखकी बात है। यद्यपि व्यवहार दशामें परका आल्म्बत लेता 
अनिवाय॑ रहता है ( पराश्चितो व्यवहार: ) तथापि विवेकबुद्धि तो होना ही चाहिये, जिससे संसार 
घंटे । परन्तु अज्ञानी जीव विना विवेकके अन्धाधुन्ध परका भालस्बन करते रहते हैं और उसमें 
अपनायत ( एकत्व आत्मीयता ) करके कत्तंव्य पालन नहीं करते । स्वभावसे एकाकी ( एकत्व 
विभक्तरूप ) आत्मा जवतक परका सम्बन्ध विच्छेद नहीं करता त्तबतक संसारसे पार नहीं हो 
- सकता तथा विकल्प नहीं छूट सकते इत्यादि । 


.._ नोट-डलोंकमें “चौर्याद्या: पद है, उससे किसीको मारने या बरवाद होने, बंधनमें डालने 
'अंगोपांग छेदने, सर्वस्व हरण करने, कष्ट देते आदिका खोटा चिन्तवन करना भी मना है ऐसा 
समझता चाहिये, अहिंसाका पालन मनवचनकायसे होना चाहिये, अर्थात्‌ मनमें बुरा चिस्तवन 
:. नहीं करना, कायसे वैसा खोटा कार्य नहीं करना, वचनसे वेसे बोल न बोलना, तभी वह ब्रत 
रक्षित रह सकता है॥ १४१ ॥। 


आचाय॑ अनथंदंडके दसरे भेद पापोपदेशका त्याग करना बतलाते हैं । 


विद्यावाणिज्यमपीकृषिसेवाशिल्पजीविनां पुंसाम्‌ । 
पापोपदेशदानं कदाचिदपि नेव करणीयम्‌ ॥१४२॥ 


प्च 


'.  विद्यादिक छह कार्योंसे जो गुजर वसर अपनी करते । 

' उन्हें कभी उपदेश पापका देना नहिं शिक्षा देते ॥ 
हिंसा काय बताकर उनकी जो वृद्धि करना चहते । 
नहीं हितेषी वे है उनके निजपरको वधन करते ॥१४२॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ विद्यावाणिज्यमपीकृषिसेवाशिल्पजीविनां पुंसाम्‌ ] 
कला, व्यापार, मनीमी, खेती, नौकरो, मकान आदि बनाना इन छह आजीविकाके साधनों द्वारा 
आजीविका करने वाले गहस्थों अर्थात्‌ .कर्मभूमिके मनुष्योंको ( सात्त्विक जीवन बितानेवालोंको ) 





कला-गाना बजाना आदि । 
“व्यापार खरीद बेचना ।. 

मुनीमी आदि लिखापढ़ी । 
खेती किसाती । 

नौकरी-सिपाहीगिरि आदि । 
« फारीगरी मकानादि बनाना । 
३५९, 


३०६ पुरुषाथसिद्ध॑गरपाय 


[ पापोपदेशदानं कदाचिदृपि नेव करणीयम्र्‌ ] पाप कार्यका आर्थात्‌ पापमथ आजीविका करनेका, 
उपदेश ( शिक्षा ) कभी नहीं देना चाहिये--वह वर्जनीय है क्योंकि उससे अनर्थंदंड होता है . 
अर्थात्‌ व्यथ हो पापका वंध होता है। अणुव्रतीका वह ॒ककत्तंव्य नहीं है, कारण कि उससे अहिंसा- 
ब्रत नहीं पल सकता, यह हानि है ॥ १४२ ॥। 
भावार्थ--मुख्य लक्ष्य ( अणव्रतोंकी रक्षा )की ओर सदैव दृष्टि रखना विवेकी पुरुषोंका 
कत्तंव्य है । तदनुसार अहिसा ब्रतकी रक्षाके लिये हुर संभव उपाय करना चाहिये ( अनिवायं है )। 
परीक्षा मौकेपर ही होती है, अतएव ब्रतोकों स्वयं अपनी आजीविका उक्त छह कार्यों ( साधनों ) 
मेंसे अपने योग्य कार्यो द्वारा करता चाहिये । किन्तु लोभ छालचमें आकर हिसावद्धक आजीविका 
कभी नहीं करता चाहिये और दूसरे गृहस्थोंके लिये भी हिसापापमयथ आजीविकाका उपदेश नहीं 
देता चाहिये, तभी उसका अणुब्नरत रक्षित रह सकता है अन्यथा नहों, यह तात्पय॑ है या सारांश 
है। व्रती विवेकी पुरुष अन्याय व पापसे सदेव डरते रहते हैं, यह उत्तकी विशेषता है या साधारण 
जनसे भिन्‍नता (व्याव॒त्ति ) है। लोकेषणामें ( छोक ख्यातिमें ) पड़कर कभी अनर्थका कार्य 
नहीं करना चाहिये। यद्यपि लोभका संवरण करना बड़ा कठिन है--वह ही पापका बाप ( जड़ ) 
बतलाया गया है, उससे सभी पाप, जोव करने लगता है। वह १० वें गुणस्थान तक साथमें 
जाता है और समस्त पाप प्रकृतियोंका वंधन करता है तथापि धर्मंवीर विवेकीके लिये कोई 
असाध्य नही है, वह सबकुछ साध्य कर सकता है, अतएवं शक्तिको संभालते हुए कायर चहीं 
बनना चाहिये। आत्मामें अचिन्त्य शक्ति है किम्बहुना । आत्मशक्तिका परिचय, विकारके कारण 
उपस्थित होनेपर भी स्वयं विक्ृत न होनेपर ही तो मिलता है, यही अठलूता कहलाती है अस्तु । 
ध्यान रहे । 
नोट--आदिनाथ भगवानने कर्मभूमिके प्रारंभमें उपयुक्त ६ कर्मोका उपदेश आजीविका 

चलानेको दिया था। इसमें प्राय. संकल्पी हिसा नहीं होती, यह खास विशेषता पाई जाती है-- 
संकल्पी हिसा सबसे बड़ा पाप है इत्यादि | 


आचार्य तीसरा भेद प्रमादचर्या ( आचरण )का त्याग बतलाते हैं । 


भूखननवृक्षमोटनशाडवलूदलनाम्वुसेचनादीनि । 
निष्कारणं न कुर्याइलफल कुसुमीच्चयानपि च ॥१४३॥ 
पद 
वित्ता प्रयोजन पृथ्वी जरू अरू अग्नि चनस्पति तजना है । 
जिससे हिंसा पाप न होवे नह्नत रक्षा नित करना है ॥ * 
प्रयोजनभूत न तज सकता है श्रावक पृथ्वी जादिकको। 
फिर भी ज्यथ दोष नहिं रशता विना प्रयोजन त्यागीको ॥१४३॥ 


१. तीब्रकपाय--विवेकशून्यता । 
२. हरा घास । 


सप्तशीलप्रकरण झ्०्७ 


अन्चय अथ--आचार्य कहतें हैं कि [ निष्कारणं भूखननवृक्षमोटनशाडवरूदुलनान्बुसेचना 
: दीनि ] निष्प्रयोजन ( अप्रयोजनभूत वेमतलूब ) पृथ्वी या जमीनका खोदना, वक्षोंका काटना, 
“हरा घास या वनस्पतिको काटना उखाड़ना, पानी उड़ेलना ( सींचना ) [ च दुकफलकुसुमोच्च- 
. यानपि | और पत्र फलफूल आदिका संचय करता भी [ न कर्यात्‌ ] नहीं करना चाहिये अर्थात 
वर्जनीय है, कारण कि वह अनर्थदंड है अतः उसका त्याग करना ब्रतीको ब्रतरक्षाके लिये 
: अनिवाये है ॥१४३॥ 


भावार्थ--निष्प्रयोजन ( जरूरतसे ज्यादह या जरूरतके बिना ) कार्य करता 'अन्त्थदं 

कहलाता है। ऐसी स्थितिमें गृहस्थ श्रावक अपने पद और आवद्यकताके अनुसार पथ्वो आदि 
पाँच स्थावरोंकी हिंसा कर सकता है, कारण कि उसका सम्बन्ध उनके साथ रहता है। आजीविका 
के लिये खेती करता है--व्राग बगीचा लगाता है, मवेशी रखता है, घास-पत्ती संग्रह करता है 
 फरलफूल उपयोगमें लाता है क्योंकि उनके विना उसका कार्य नहीं चल सकता। भत्तः वे गहस्थाश्रममें 

अनिवायं हैं ( जरूरी हैं ) फलतः उन्त कार्योके करनेकी उसकी आज्ञा ( विधि ) है। किन्तु सबकी 

सीमा निर्धारित है, अर्थात्‌ जितनी जरूरत हो ( जितनेसे प्रयोजन हो ) उतना ही वह वर्त्तावमें 

लावे--उससे अधिक उपयोगमें न लावे, यह केद है। अन्यथा वही काय॑ अनर्थदंडमें शामिल हो 
जाता है जो वर्जनीय है। यहो एकदेश ब्रतका अर्थ ( मायना ) है, ऐसा करनेसे ही उसकी रक्षा 

हो सकती है अस्तु ॥१७४३॥ 

आचाये चोथा भेद हिसादान नामक अनथ्थंदंडका त्याग करना बताते हैं । 


असिधेनुविषहु ताशनलांगलकरवालकासुकादीनास्‌ । 

८ ] ट। [कप 

वितरंणम्ुपकरणानां हिंसायाः परिहरेत्‌ यत्नात्‌ ॥१४४॥ 
पद 


हिंसाके उपकरण न देना छुरी कटारोी आदिक को। 
उनके देनेसे ऊगती है, हिंसा अनरथत्यागी को ॥ 


. १, उक्त व १--भूषयः: पवनागस्नीनां तृणादीनां च हिसलम्‌ । 
यावत्‌ प्रयोजन स्वस्य, तावत्कुर्यादयं तु तत्‌ ॥ यशस्तिलककाव्य ॥ 
अथ--पृथ्वी जल वायु अग्ति वतस्पति आदिसे जितना अपना प्रयोजन हो उतत्ती हिंसा गृहस्थ कर 
सकता है, वह अनुचित नहीं है किन्तु उससे अधिक ( अप्रयोजनभूत ) करना अनुचित व 
| वर्जनीय है इति । 
२. वितरणका अर्थ देना अथवा स्वयं प्रयोग करना समझना चाहिये । 
३. हिंसाके उपकरण ( साधन ) जितने भी हों उन सबका वितरण करता या रखना निषिद्ध है क्‍योंकि 
320 नाम लिखा गया है उतने ही सावन नहीं है । कुत्ता, विहुछी आदि हिंसक जानवरोंका रखना 
भी मना हैं । 


क /: हर न 
३०८ पुरुषाथसिद्धब्रपाय 
अतः अनर्थत्रती वह होता, जब उपकरणादिक नहिं देवें । 
अपनेसे अतिरिक्त जनोंकों जो नित हिंसादिक सेवे ॥४४॥ 


अन्वध अर्थ--आचारय कहते हैं कि [ हिंसाया: डपकरणानां ] अणुब्रतीका कर्तव्य है कि वह 
हिंसाके उपकरणों ( साधनों )का जैसे कि [ असिधेजुविपहुताशनछांगलक्रवालकामुकादीनां ] छुरी- 
कटारी, विष, अग्नि, हुल, तलवार, धनुषवाण, आदि चीजोंका [ वितरण चत्नात्‌ परिहरेत ] पर- 
स्वार्थक लिये देना ( जो हिंसक मनुष्य हों ) विवेक और चतुराई सहित बन्द कर देवे, जिससे 
उनको बुरा न लगे इत्यादि अथवा स्थयं भी उनका उपयोग बड़ी सावधानीसे करे, जिससे हिंसा 
न होने पावे । तभी हिंसादान अनर्थंदंडका त्याग करना कहलावेगा ॥१४४॥ 


भावार्थ-अणुब्रती श्रावक इलोकमें लिखी हुई वस्तुएं अपने प्रयोजनके लिये ( रक्षाके 
लिये ) वरावर रख सकता है--उनके रखनेकी मन्ताही नहीं है कारण कि अपनी रक्षाके लिये 
वह उत्तको रखता है जब कि वह गृहस्थाश्रममें है। पदपदपर उनको जरूरत पड़ना सम्भव है। 
हाँ, वह सिर्फ अपन्ती रक्षाके लिये ही रख सकता है किन्तु परस्वार्थंके लिये नहीं रख सकता और 
प्रयोजनसे अधिक भी नहीं रख सकता, अन्यथा उसको नैमित्तिक दोष ( हिंसा ) लगेगा इत्यादि-- 
तभी तो इस इलोकमें 'यत्नात्‌ व वितरणं' पद लिखा गया है कि बड़े यत्तनसे अर्थात्‌ चतुराई व 
सावधानीके साथ अपने ही पासमे रखे व प्रयोग करे, अन्य किसी अविश्वासीको हिसाके लिये न 
देवे न यश प्राप्त करे ( बड़वारी न चाहे ) तथा ऐसा भी न करे कि जरूरतसे ज्यादह परस्वार्थके 
लिये रखे, क्योंकि उससे हानि होती है-निमित्त मिला देनेसे उसका अपराध दानीको लगता है। 
कारण कि जब किसी जीवके विशेष रागद्वेष होता है तभी वह परोपकार या परस्वार्थकी भावना 
रखता है एवं उसके वाह्यसाधन मिला देता है। फलतः उन परिणामों ( भावों )का फल उसे 
अवश्य मिलता है यह तात्पय है। भतएवं हिसाके साधनोंको दूसरोंके लिये हिसाके खातिर कभी 
हीं देना चाहिये तभी व्रतकी रक्षा हो सकती है। यहांपर यदि कोई यह तकी करे कि कदाचित्‌ 
अपने साधनों ( हथयार आदि )से दूसरोंकी रक्षा भलाई होती है तो देनेवालेको दयालुतासे 
(करूणा भावसे ) उपकरण दे देना चाहिये। उससे देनेवालेकी लोकमें बड़वारी ( प्रशंसा-कोति ) 
होगी और दयाका फल छगेगा ( पुण्यवंध होगा ) इत्यादि लाभ भी होगा ? इसका समाधान 
( उत्तर ) इस प्रकार है कि वेसा तक॑ करना गलत धारण है अर्थात्‌ भज्ञानता है। जैसे कि कोई 
यह कहे कि शेर या सिंह को मार डालनेसे अनेक जीवोंकी रक्षा होती है अर्थात्‌ उन्तपर दया या 
करुणा करता होता है या पलता है, जिससे पुण्यका बन्ध हो सकता है अतएवं शेर ( हिंसक )को' 
मार डालनेमें कोई हानि नहीं है अर्थात्‌ मार डालना चाहिये कोई पाप नहीं है इत्यादि। 
वह सब गलत ख्याल है। भावुकतामें दूसरेको.मार डालनेवाले शिकारोको यह भी तो सोचना 
चाहिये कि जब कोई क्रर परिणाम ( अदयारूप ) करके शेरको मारता है तब उसके दया परिणाम 
केसे हो सकता है ? नहीं हो सकता, फिर पुण्यका बन्ध कैसे होगा ? किसी भी जीवका मारना 
दयासे नहीं होता अदयासे होता है, उसेसे पाप ही बंधता है। अत्तः गूलतु धारणा नहीं. करना 


.... सप्तशीलप्रकरण .. हु०९ 


चाहिये! । संक्लेशता और दयाका परस्पर विरोध है अस्तु। कोई पैसेके लोभसे परोपकारके नामपर 
कार्य करता है तो कोई ख्याति प्रतिष्ठाके लोभसे कार्य करता है परन्तु दोनों ही बुरे कार्य हैं यत:ः 
वह सापेक्षता है, निरपेक्षता नहीं है अतः हेय है। तकंका विशेष समाधान इस प्रकार है कि 
. इसका कोई भरोसा (गारंटी ) भी नहीं है कि शेर मर ही जायगा व अनेक जीव बच ही जावेंगे 
 भरेंगे नहीं। कदाचित्‌ लिशात्ता चुक गया तो क्‍या होगा ? और जीवोंको मरना ही होगा तो 
क्या होगा ? जो होनहार है वह होगी ही, तब फिर अपने भावोंकों क्‍यों बिगाड़ना । विवेकीजीव 
 सदेव अच्छा विचार करते रहते हैं वही कर्तव्य है ॥१४४॥ 
आगे आचार्य--दुश्वुतिनामक ( ५ ) पांचवें अनर्थदंडका त्याग कराते हैं । 


रागादिवर्धनानां.. दुश्कथानामवोधबहुलानाम्‌ । 
न॑ कदाचन कुर्वीत श्रवणाजंनशिक्षाणादीनि ॥१४५॥ 


प्य 


जिनसे रागद्वप बढ़ता है, ऐसी दुष्ट कथाओंका | 
के पी € #> बे (5 छक 
सुनना-पढ़ना शिक्षा देना, कत्तव नहिं है घतियोँका ॥ 
कर कर 5 


ब्रती सदा दृष्टि रखते हैं, त्रतकी रक्षा करनेकी । 
दोप हथानेसे वह होती, दुष्ट कथा नहिं सुननेकी ॥१४७॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि जो दुःभुति नामक अनर्थदंडका त्यागी (अणुब्नती ) 
हो उसको [ अवोधबहुलानां रागाविवधनानां दुष्टकथानां ] अज्ञान और मिथ्यात्वसे भरी हुईं ( पोषक ) 
तथा रागह्वेषकों बढ़ानेवाली ऐसी खोटी ( खराब ) कथा कहानियों-चर्चाओंका [ कदाचन 
श्रवणाजनशिक्षणादीनि न कुबोत ] कभी सुन्तता-पढ़ना याद करता-शिक्षा देता नहीं चाहिये 
अर्थात्‌ वह उक्त कार्य कभी न करे, तभी दुःश्नुत्तित्याग अणुब्नत सुरक्षित रह सकता है याने पल 
सकता है ॥१४५॥ 


- भावार्थ--खेतकी रक्षाको जिस प्रकार वाड़ी (तार वगैरह )का लगाना जरूरी है उसी 
तरह ब्रतोंकी रक्षाके लिये, मत वचन काय व कषायोंका रोकना, उनको नियंत्रणमें रखता अनि- 
वाये है। फलतः दुष्ट कथाओंके सुनने आदिका राग ( कषाय ) नहीं करना यही बंधन या वारी है। 
रागद्वेष आदिके वशीभूत होकर ही प्राणी खोटी कथाकहानियों ( मनगढ़न्त उपन्यास आदि कषाय 
पोषक ) वार्त्ताओंको बड़ो दिलचस्पीके साथ सुनता है ह॑ विषाद करता है, स्वयं पढ़ता है 
_. दूसरोंको पढ़ाता है प्रेरित करता है जिससे कर्मबन्ध होता है भौर कुमागंका प्रचार होता है, 

व निजको कुछ छाभ होता नहीं है। अतएवं अनर्थ जानकर विवेकियोंको उनका त्याग करना ही 
बतलाया गया है। उक्त च-आतमके अहित विषय कषाय इनमें मेरी परिणति न जाय' इत्यादि। 


१. अपना घर जराकर तमाशा नहीं देखना चाहिये, यह लोकनीति है। अपनी हिंसा करके परकी द्या 
नहीं करना चाहिये। | 


र्र 


३१० पुरुषाथंसिद्धयपाय 


विवेकी त्यागी ब्रती पुरुष अपना समय, स्वाध्याय-तत्त्वचर्चा पूजा भक्ति संयम सामायिक आदि . 


अच्छे कार्योंमें व्यतीत करते हैं--समयका सद॒पयोग करते हैं, दुरुपयोग नहीं करते-- रागादिव्द्धक 


कथा उपन्यास, कोकशास्त्र आादि नहीं पढ़ते सुनते व सुनांते हैं किम्बहुना। सदव पापोंसे डरते रहना 
चाहिये और भहिंसाका ख्याल रखना चाहिये तथा यथासंभव वैसा कार्य ( वरताव ) भी करता 
चाहिये ॥१४५॥ ह | 
इस तरह 
नामोंके अनुसार यहाँतक अनर्थंदंडके पाँच भेद बतलाए गये हैं । 
विशेष प्रकरण ( विवरण ) 


आचार्य अनर्थदंडके सिलसिलेमें ही, अनर्थकारी जुआ ( दूत ) आदिका भी त्याग करनेका 
उपदेश देते हैं, उससे व्रतरक्षा होतो है वह अनर्थोंकी जड़ है। । ै 


सर्वानथश्रथर्म मथनं शौचस्य सके मायायाः | 
द्रात्परिहरणीयं चौर्यासत्यास्पद॑ बूतम्‌ ॥१४६॥ 


पद 
ह हे 
सब अनथका मूल, दगावाजीका घर है। 
चोरी झूठ अन्याय, अशझ्ुचिका कूड़ाघर हैं ॥ 
हिंसाका है स्रोत, खजाना व्यसनोंका है । 
ऐसा जुआ जु छोड़, श्रती कर तब तेरा है ॥१४६॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य अनर्थ॑दंडके सिलसिलेमें हो कहते हैं कि [ द्तं सर्वानथश्रथ्मं शौंचस्य 
मथन सायाया: सद्य, चोयसत्यास्पदं ] जुआ ( व्यसन ) सभी अनर्थोका मुखिया ( जड़ या राजा ) 
है तथा निर्लोभताका भक्षक ( नाश्क ) है, माया दगावाजी छह कपटका घर ( खान या खराब 
स्थान कूड़ा घर ) है, चोरी ओर झूठका अड्डा ( स्टेन्ड ) है भतएव [ दूरात्परिहरणीयम्‌ ] अणु- 
ब्रतियोंको ( प्रारंभिक त्यागियोंको ) वह दूरसे ही छोड़ देना चाहिये, नहीं खेलना चाहिये ॥१४ 

भावाय-व्यसनों या अनर्थोका राजा जुआ महापाप माना गया है। उसके होते सभी पाप 
हो जाते हैं। उसके बारेमें झास्त्रोंमें बड़ो-बड़ी कथाएं हैं। अतएवं उसका त्यागना भी ब्रतीके 
लिये अनिवार्य है। परन्तु साधारणतः गृहस्थ ( अव्रत्ती )के लिये भी वह वर्जनीय है । कारण कि 
वह पापोका कूृड्ा घर है--जीवनको वर॒वाद कर देता है। जुआड़ी मद्य, मांस सेवन करने 
लगता है, चोरी करने लगता है, असत्य बोलता है, परस्त्रीसेवत करता है, शिकार खेलता है, 





सनिरलॉभिता । 
घर---उत्पत्ति स्थान । 
जुआ व्यसन--दाव लगाकर खेल खेलना, सट्टा आदि । 


जज 0 
+ हा 


न्प्पं 


रे ु ह . 
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वेशयागमन करता है इत्यादि जिससे वह लोक व परलोक दोतों विगाड़ लेता है। लोकमें बदनामी, 
अविश्वास आदि बेइज्जती होती है और परलोकमें नरकादि दुर्गंति होती है किम्बहुना | अत्तएव 
' अणव्न॒तकी रक्षाके लिये जुआका त्याग व्रतीको करना ही चाहिये ॥१४६॥ 
_आचाय॑ अन्तमें अनर्थोका उपसंहाररूप त्याग बतलाते हैं। 


एवंविधमपरमपि ज्ञात्वा मुंच॒त्यनर्थदण्ड या। 
तस्यानिशसनवद्ंं विजयमहिंसातव्रत॑ लगते ॥१४७॥ 


जुआ समान और भी जो हों, उनको तुम अनथ्थ समझो । 
-उनका निशदिन त्याग करेसे, देश अहिंसातम्रत समझो ॥ 
दोष रहित जब ब्रत होता है, तभी अहिंसा होत विजय । 
इससे दोप रहित च्त घरना, संसारी दुखका हो क्षय ॥१४७॥॥ 


छः 


. अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ यः एवंविधमपरमपि अनथ्थंदंडं ज्ञात्वा झ्ुंंचति ] जो 
अणुत्नती पुरुष जुआके ही समाच अन्य ( मदिरा पीता भादि ) चीजोंकों भी अनर्थदंड स्वरूप 
समझकर उनका त्याग कंर देता है [ तस्य अनिशं अनवर्य अहिंसाब्रतं विजय छमते ] उसका निर्दोष 

( निरतिचार ) अहिसाणुव्रत निरन्तर विजयको प्राप्त करता है भर्थात्‌ सफल होता है ॥१४७॥ 
ह भावाथे--निरतिचार अहिसातब्रत ( धर्म )को पालनेवाला पुरुष ही संसार व उसके दुःखोंकी 
जड़ मोहादि अष्टकर्मोकी पुथक्‌ करके ( क्षय करके ) सुखमय नित्य निरुपद्गव मोक्ष स्थानको प्राप्त 
हो सकता है दूसरा कोई (कायर अत्नत्ती जीव ) उसको प्राप्त नहीं कर सकता, यह तात्पर्य है। इसका 
कारण यह है कि अहिंसा वीतरागतारूप हैं! अतएवं उसीसे कर्मबन्धन छूट सकता है, किन्तु 
. सरागतासे कर्मंबंधन नहीं छूटता उल्टा वंधता है। अतएवं उस मार्ग ( उपाय )को कदापि नहीं 
अपनाना चाहिये वह उपादेय नहीं हो सकता । फलत: मोक्षका मार्ग एक ही है और वह अहिसा- 
रूप या वीतरागतारूप शुद्ध निश्चय है। इसके सिवाय शुभरागको मोक्षमार्ग मानना व्यवहार है 
अभृतार्थ है, निश्चय या भूतार्थ नहों है ऐसा जानना किम्बहुना । 
| ह छ 
[ को 
अथ शुक्षात्रतञ्करण 
आगे आचार्य चार शिक्षात्रतोंमेंसे (१) सामायिक शिक्षाव्रतको बताते हैं। 
रागठेषत्यागान्निखिलद्रव्येषु साम्यमवलम्ब्य | 
तत्वोपलब्धिसूल वहुशआः सामायिक कायम ॥१४८॥ 
परिणाम ( पक्षपातरहित निविकल्प अवस्था )। मा 


२. आत्मंस्वरूपकी प्राप्ति--अनुभूति । 
३. .स्वरूपस्थिरता--स्वरूपलीनता--भेदभावरहित दशा--निविकल्पबुद्धि इत्यादि । 
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सब द्रच्योमे रागद् पका त्याग करे जो होता हैं । 
एसला साम्यमाव धारणकर ज्ात्मस्वरूप बताता हैं ॥ 


आत्मसिद्धिका मूल यही हैं सामाय्रिकत्रत तुम जानो । 
बारवार डसको करना मचि, शिक्षा प्रसुको यह सानो ॥४८॥ 


अन्वय अर्थ-आचार्य कहते हैं कि भव्यजीवोंका कत्त॑व्य है कि वे [ निखिलद्वव्येषु रागद्वेष- 
त्यासाव्‌ साम्यमवरूम्ब्य ] सम्पूर्ण द्वव्योंमें रागद्रेषको त्यागककर समतामाव धारण करें ( निष्पक्ष 
होवें ) और [ तस््वोपरूव्धिसूल वहुशः सामाय्रिक कायम ] आत्मस्वरूपकी प्राप्ति (मुक्ति ) या 
अनुभूतिका मुलकारण ( मुख्य उपाय ) सामाथिकको वार्वार कर, यह सर्वज्ञदेवका उपदेश 
( शिक्षा ) है। विना सामायिक किये आत्मस्वरूपकी प्राप्ति नहों हो सकती ॥१४८॥ 





भावार्थ--जवत्तक आत्मानुभव प्राप्त न हो अर्थात्‌ आत्माके शुद्ध स्वरूपका ज्ञान न हो व 
स्वाद न भावे तवतक जीवॉकी रुचि परपदार्थोकी ओर रहती है--हटती नहीं है। अर्थात्‌ उन्हीं 
परपदार्थों ( इन्द्रियोंके विषयों )का स्वाद आता है और उन्हींमें रुचि या श्रद्धा रहती है यह प्राय 
नियम हैं। और जब उनके विपक्षी आत्म पदार्थ ( द्रव्य )का स्वाद आता है तव उसके सामने 
और शेप सब वस्तुओंके स्वाद फीके ( तुच्छ ) पड़ जाते हैं वही स्वाद सर्वोत्करष्ट मालूम होने 

गता है। फलतः उन सबसे रुचि हटकर अपने जआात्मामें हो होने लगती है और उसीमें यथाशक्ति 
लोन या तनन्‍्मय हो जाता हैं। परन्तु ऐसा होने या करनेके लिये रागद्वेष या पक्षपातका अभाव- 
रूप साम्यभाव' होना चाहिये, क्योंकि वही सामायिक' आत्मस्छपमें एकाग्रता या लीनताका 
मूलक्ारण है। अर्थात्‌ समताभाव ( साम्यभाव ) हुए विना एकाग्रता नहीं होती और रागह्वष छूटे 
बिना समताशाव नहीं होता, ऐसी अवस्थामें पहिले सब द्वव्योंमें रागह्ेघका छटना अनिवाय है। 
भात्मस्वरूपकी प्राप्ति ( जनुभूति )का साक्षात्कारण, सामायिक है, सामायिकका कारण 'साम्यभाव 
है--साम्यभावका कारण, दागह्ेपका अभाव है, ऐसा समझना चाहिये और उसके लिये बार-बार 
प्ामायिकका अन्यास करना चाहिये, यह निष्कर है अस्तु। 

यह सामाधिकरूप साथन, ब्रती अक्नती सभीके लिये उपयोगी पड़ता है ( छाभदायक है ) 
खिलवृत्तिको स्थिर करना रोकना मामूली काम नहीं है, संसार या कर्मंवन्‍्वन छटनेका यही एक 

बह आभार सरल उपाय हैँ, उसके करनेमे वाह्यपरीपह या त्याग कुछ भी नहीं करना पड़ता 
ह धपफ मनको [ उपयोगकी ) थोड़ा रोकना पड़ता है जो ततिचंचल है | उससे यह क्शिष लाभ 
होता हैं कि आत्मस्वत्पकी पहिचानव या अनुभूति होती है, जिससे वह जीव स्वोन्मखदष्टि 
करके परका त्यायकर मोक्ष जा सकता है। इसके सिवाय सामग्रिककों करते समय चित्त स्थिर 
हो जानेसे निरादुलता होती है भौर उससे सुस्त व क्षान्ति मिलती है इत्यादि | ह 
साइ-- समय झब्दसे सामाथिक बनता हैं। समयके अनेक अर्थ हैँ (१) आत्मा ( २) 
(४) ओऑपधि (५) धर्म इत्यादि | परन्तु यहांपर 'आत्मा', अर्थ लेना है । 


शिक्षात्रतप्रकर॑ण ..., ह |... १३ 


_अतएव आत्माका एकीभावको प्राप्त होता” सामायिक समझना चाहिये । 


( २) सामायिक शिक्षाके रूपमें ( अभ्यासरूपमें ) और प्रतिसाके रूपमें दो तरह की जाती 
है पंरन्‍तु उसमें प्रतिमारूपका अधिक महत्त्व है क्योंकि वह नियमबद्ध भौर निरतिचार होती है।. 
जबकि शिक्षात्रतमें नियमबद्ध और निरतिचार नहीं होती ऐसा भेद समझना चाहिये ॥१४८॥ 


आचाय--सामायिकका काल और विधि बतलाते हैं । साथमें लाभ भी बतलाते हैं। 


रजनीदिवयोरन्ते तदवश्यं भावनीयमविचलितस | 
इतरत्र पुनः समये न कृत दोषाय तदूभुणाय कृतस्‌ ॥१४९॥ 


पद 


दिन रातज्रिके अन्त समयमें, सामायिक करना नित है। 
. अन्य समयमें करनेसे भी होता अबद्य जात्महित है ॥ 
शिक्षात्नतर्मं नियम वार दो तीन बार नहिं होता है। 
प्रतिमामें है तीन बारका नियम, दोष नहिं लगता है ॥१४९॥ 


अन्बय अर्थ--आचाय कहते हैं कि सामाय्रिकशिक्षाव्रतवालेको [ रजनीदिवयोरन्ते तत्‌ अबि- 
चलित॑ अवइ्यं भावनीयम्‌ ] चाहिये कि वह प्रातःकाल रात्रिके अन्तमें ( ब्राह्ममुह॒त्तमें ) और दिनके 
अन्तमें-संध्या समय, इस तरह दो बार नियमसे सामायिक करे, चुके चहीं। और [ पुनः इतरत्र 
समये-तत्‌ दोषाय कृत न गरुणाय कृत भवति ] कदाचित्‌ दोबारसे अधिक अनेक बार सामायिक की 
.. जाय तो गुण ( छाभ ) हो होता है, दोष ( हानि ) नहीं होता ॥॥१४०९॥ 


भावारथ--इस इलोकमें शिक्षात्रतीके लिये सामायिकका काल बताया गया है किन्तु विधि 

. नहीं बताई गई है कारण कि वह अनेक जगह बतलाई गई है, वेसी समझना | इसमें विशेषता 
* नियतकालकी (सुबह शामकी ) है, वह नहीं चूकना चाहिये, वह अनिवाये है। अभ्यासरूपसे 

अनेक बार करनेकी भी विधि ( आज्ञा ) है किम्बहुना । अमृत कभी नुकसान नहीं देता। सामायिक 

वास्तवमें आत्माका 'एकत्त्वविभक्त! स्वरूप है। सामायिक यथार्थमें शुद्धोपपोगरूप--वीतराग 

निविकल्प अवस्था है। लेकिन व्यवहारनयसे अहंन्तपरमेष्ठीका नाम जपनेरूप-शुभोपयोगवृत्तिको 
भी सामाथिक' कहा जाता है यह भेद है। व्यवहारसामायिक--भक्ति आदि शुभरागरूप, सविकल्प 

होती है, जिससे पुण्यबंध होता है उससे सामायिकका लक्ष्य ( निर्जरा व मोक्षका होता ) पुरा 

नहीं होता इत्यादि । तथापि भपेक्षाकृत उससे भी राभ होता है-अशुभोपयोगसे बचता है जो 

पापबंधका कारण है और पुण्यबंध होता है। जो लोग यह कहते हैं कि वह शुभोपयोग परम्परया 


१, करना चाहिये। 
“२. अटल नियम रूप---अवश्य ही करना चाहिए । 
३. अतिचार रहित होना चाहिये । 

0 


३१४ पुंषाथ सिद्धदपाय 


तिजंरा या मोक्षका कारण है वह अज्ञानता है। कारण कि शुभोपयोगसे कभी मोक्ष नहीं हो 
सकता, असंभव है, यतः वह परिग्रह ( भन्‍्तरंग ) है, बंधका कारण है | अतएवं उनको 'परम्परया 
का सही अथ व्यवहार! समझना चाहिये। अर्थात्‌ व्यवहारनयसे शुभोपयोग मोक्षका कारण है 
इत्यादि । हमेशा साक्षात्‌का अर्थ निश्चय” और परंपराका अथे व्यवहार' समझना चाहिये । अत 

कथंचित्‌ वह भी उपादेय है किम्बहुता। प्रारम्भ दक्षामें ऐसा ही होता है अस्तु। | 


सामायिक करनेकी विधि दंडकक्रिया द्वारा ( स्वामिकातिकेय ) बतलाते हैं । 


वाह्मकत्त॑व्य ( विधि ) चार प्रकारका है। यथा--( मनवचन्कायकी क्रिया ) (१) नमस्कार 
(२) आवत्ते (३ ) शिरोनति ( ४ ) थोस्सामि ( स्तुतिपाठ )। 

(१) मनमें सामायिक करनेका अनुराग या संकल्प होता और उसके लिये आदरभक्ति | 
विनयरूप परिणामोंका होना अंतरंग नमस्कार कहलाता है जो उल्लासरूप है। तथा बाहिरमें 
कायद्वारा मस्तक नवाना, हाथ जोड़ना, भूमि स्पर्श करता, बहिरंग नमस्कार कहलाता है। 

(२ ) हाथोंकी अंगुलि को तीन बार घुमाना आवत्त' कहलाता है ( कायका व्यापार है ) 

(३ ) मस्तकको झुकाना 'शिरोनति' कहलाता है ( कायकी क्रिया है )। क्‍ 

( ४ ) स्तुतिपाठ वगैरह पढ़ना 'थोस्सामि' कहलाता है ( वचनकी क्रिया है )।'* 

शुद्धता व्गेरहकी कुछ ओर भी क्रियाएँ हैं | यथा-- 

(१) हाथपाँवमुंहशुद्धि करना (२) पाँवोंका अन्तर रखना ( ३ ) हाथकी याने अंगुलियोंकी 
तथा गुरियोंकी माला रखता (४ ) शुद्धमंत्र पढ़ना (५) दृष्टि सौम्य रखना ( ६ ) बाहिर शब्द 
नहीं निकलता ( ७ ) स्थिरमुद्रा होता ( ८ ) एकान्त स्थान होना ( ९ ) निःशल्य होना ( माया- 
शल्य मिथ्याशल्य निदानशल्यसे रहित होना चाहिये ), विकल्प या शल्यके रहते हुए एकचित्त या 
एकाग्रता नहीं हो सकती | (१० ) योग्यदेश व क्षेत्र होना, जहाँ पर आकुलता न हो, डांस, मच्छर, 
खटमल, बिच्छू, सप॑, शेर, शिकारी, पशुपक्षी न हों--गीली या ठंडी या उष्ण जगह न हो, उपद्रव 
सहित स्थान न हो इत्यादि | ( ११ ) योग्यकाल हो--प्रातःकाल, मध्याह्न ( दोपहर ) संध्याकाल ॥ 
( १२ ) योग्य आसन हो--छचीनीची कंकरीली न हो याने अचलूयोग हो | ( १३ ) योग्य म॒द्रा 
हो, भयंकर रौद्राकार न हो, सोम्य मुद्रा हो । ( १४ ) मच शुद्ध हो--विकार रहित हो। ( १५ ) 


१. चतुरावत्तंत्रितयश्चतु:प्रणाम: स्थितो यथाजातः। 
सामयिके द्विनिपच्यस्त्रियोगशुद्धस्त्रिसंध्यमभिवन्दी ॥१३६॥ र० श्रा० स्वा० समन्तभद्राचार्य 


अर्थ--सामायिक करतें समय, मनवचनकाय शुद्ध रखे, दो आसनोंमेंसे कोई एक आसन ( खड़गासन या 
पदुमासन ) धरे, परिग्रह रहित होवे, चारों विज्ञाओंमें तीन-तीन आवर्त करें, चार प्रणाम करे 
( नमस्कार करे ) और तीचकाल सामायिक करे । यह विधि साम्रायिककी है । इसमें दो दंडक 
होते हैं (१ ) प्रारंभ (२ ) समाप्ति । अर्थात्‌ जैसी क्रिया प्रारंभमें की जाय वैसी ही क्रिया 
समाप्तिमें भी की जाय इत्यादि । 
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वचन शुद्ध हो, शुद्ध पाठ व मंत्र बोला. जाय। ( १६ ) काय शुद्ध हो--अशुचिता ( मलादि ) से 
रहित हो इत्यादि साधनसामग्री अनुकूल रहते सामायिक ठोक बनती है। कार्यकी सिद्धिमें अंतरंग 
व बहिरंग दोनों कारण होना चाहिये ॥ १४० ॥॥ 


आचार्य सामायिक करनेसे जो विशेष लाभ होता है वह बताते हैं। 
सात्र उस ससय महात्नती जेसा हो जाता है 


सामायिकश्रितानां समस्तसावद्ययोगपरिहारात्‌ । 
भवति महाव्रतमेषामुदयेडपि चरत्रिमोहस्य ॥१५०॥ 


पच् 


सामायिक करनेवालेको अकथ लाम यह होता है । 
योगेकपाय सिसट जानेसे महाव्रती सम बनता है ॥ 
यद्यपि चरितमोहका उसके उदय उस समय रहता है। 
सनन्‍्द उदय के हो जानेसे नहीं! सरीखा छगता है ॥१७५०॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [| सामायिकश्नितानामेषां चरिन्नमोहस्य उदयेडपि ] सामायिक 
करनेवाले इन अणुक्गतियोंके यद्यपि प्रत्यास्यानावरण आदि कषायतामक चारित्रमोहकर्मका उदय 
पाया जाता है तथापि [ समस्तसावद्ययोगपरिहारात्‌ महाब्रतं भवति ] बाहिर सम्पूर्ण आरंभ आदि 
सावद्ययोग ( कषायसहित क्रियाएँ योग ) उस समय बन्द हो जानेसे, उन्तका अणुब्रत, महातन्नत 
जेसा मालूम पड़ने लगता है, यह विशेष लाभ होता है ॥१५०॥ 


भावार्थ--तत्‌ ( मूल ) और तत्यदृश ( मूलसमान )में बड़ा अन्तर है, फिर भी स्थूलदृष्टिसे 
एकसा मालूम होता है। इसी न्याय ( विवक्षा ) से पांचवें गुणस्थानवाले सामायिक शिक्षात्रतीका 
'सामाधिक अणुब्रत्त, साक्षात्‌ महात्रत ( निश्चयसे महात्रत ) नहीं है क्योंकि महाव्नतकी घातक 
( आवरण करनेवाली ) प्रत्याख्यानावरण कषायका उस समय उदय पाया जाता है ( छठवें गण- 
स्थानमें उसका अभाव होता है ) तथापि सामायिक करते समय उसके बाहिरी आरम्भ परिग्रह 
प्राय: छूट जाते हैं ( बन्द हों जाते हैं--कषायपृर्वक योगक्रियाएँ नहीं होतीं )। अतएवं चरणानुयोगकी 
पद्धतिसे वह महात्रती सरीखा दृष्टिगोचर होता है। जैसे कि उपसर्ग काका ( सचेल ) मुन्ति हो, 
क्योंकि उस समय वह कुछ भी गमनागमनादि नहीं करता है, तन कषाय करता है इत्यादि । परन्तु 
करणानुयोगके अनुसार वह महात्रतती नहीं है न हो सकता है, कारण कि उसके प्रत्याख्यानावरण 





१. पापाचरण या कषाय सहित योग प्रवृत्ति । 
२. प्रत्याख्यानतनुत्वात्‌ मन्दतराइवचरणमोहपरिणामा: । 
सत्वेन दुरबधारा: महाब्नताय प्रकृत्प्यन्ते ॥७१॥ रत्न० श्रा० स्थविर समन्तभद्राचार्य | 


३१६ पुरुषाथसिद्ध यरपांय 


कषायका उदय मौजूद रहता है । फिर भी योग और कषायोंका सिमट जाना अर्थात्‌ कम हो जाना . 
साधारण विशेषता नहीं है अपितु महान्‌ विशेषता है। अतएव सामायिक अवश्य करना चाहिये । 
इस विषयमें स्वामिसमन्तभद्राचायं महाराजका भी मंत है| ह 


नोट--दिगवतदेशब्रतधारीका भी अणब्रत, इसी तरह महात्रत जैसा हो जाता हैं यह छाभ 
समझना चाहिये ॥१५०॥ 


आगे आचार्य सामायिक शिक्षात्रतीका और भी दूसरा करत्तंव्य बतलाते हैं। .( स्थिरताके 
लिये उपवास करना )। 


सामायिकसंस्कारं प्रतिदिनमारोपितं स्थिरीक्तुस्‌ | 
पक्षार्डयोईयोरपि क्तेब्योअवश्यमुपवासः ॥१७१॥ 


पच्च 


प्रतिदिन सासायिक करने से संस्कार उसका पड़ता 
डसको दृढ़ करनेके खातिर, डपवासोंको अपयाता॥ 
यह करत्तन्य त्रतीका होता, एक पक्षमें कर दो बार | 
उससे बहत समय है मिलता , ढ़ होता सामयिक संस्कार ॥१७१॥ 


अन्यय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि सामायिक शिक्षात्रतीको [ प्रतिदिनसारोपितं सामायिक- 
संस्कारं स्थिरीकत्त म्‌ ] प्रतिदित दो बार नियमित रूपसे की जाने वाली सामायिकके संस्कारको 
स्थिर ( दृढ़ ) करनेके लिये [ हयोरपि पक्षाद्वयोः अचइ्यं उपवासः कत्तव्य:] एक पक्षमें दो बार 
( अष्टमी व चतुर्दशीको ) अवश्य ही उपवास घारण करना चाहिये। फलत: उस दिन अधिक 
समय मिलमनेसे ( उपाजंन करना व खानां पीना बन्द हो जानेसे ) पर्याप्त समय तक- बार-बार 
सामायिक की जा सकती है व फलस्वरूप उपयोग दृढ़ और स्थिर ( अठछ ) रह सकता है यही 
संस्कारकी दृढ़ताका उपाय है ॥ १५१ ॥ । 


१. सामयिके सारम्भाः परियग्रहा: नैव सन्ति सर्वेडवि | ... 
चेलोपसृष्टमुनिरिव गृही तदा याति यततिभावम्‌ ॥१०२॥ रत्न० श्रा० स्थविर समन्तभद्राचार्य । 


अथ--्रत्याख्यानावरणकपायकी हीनावस्था ( मन्दता ) होनेसे चारित्रमोहका परिणमन ( वल ) भत्यन्त 
कमजोर हो जाता है अर्थात्‌ उसमें निर्वछता आ जाती है जतएवं वह अधिक जोर नहीं करता । 

फलत: पंचमगुणस्थानवाले सामायिक अणुव्नतीके परिणाम अत्यन्त निर्मल हो जाते हैं । अतएवं बह 
परिणामोंकी अपेक्षासे महान्रती--उपसर्ग कालीन मुनि जैसा प्रतीत होता है, यह आशय है । कोई भी 

कर्म हो मन्दोदयके समय कम शक्तिवाला हो जाता है, जिससे अधिक हानि या: लाभ नहीं होता 
मामूला रहता हैँ ।॥ जब उदय होना विलकुल मिट जाता है तब उसका अभाव माना जाता है यह 

नियम हूँ। छठवें गुणस्थानमें प्रत्याख्यावावरणकषायका-उदय नहीं होता अर्थात्‌ अभाव हो जाता है । 


शिक्षात्रतप्रकरण | ३१७ 


भावाथें---जवत्तक मने व आसन आदिको स्थिर रखनेका अभ्यास न हो तबतक सामायिक 
( चित्तकी एकाग्रता ) कायम नहीं रह सकती, यह नियम है | अतएवं सामायिकका संस्कार डालने 
व उसको स्थिर करनेके लिये प्रतिदिनके सिवाय पन्द्रह रोजमें दो बार, दुकानदारी आदिको छोड़ 
कर ( वाहिर आरंभादि बन्द कर ) एकान्त स्थानमें जाकर खूब सामायिक स्वाध्याय आदि धामिक 
कार्य जरूर करना चाहिये तभी सामायिकका संस्कार दृढ़ हो सकता है भर्थात्‌ आरम्भादिका 
( निमित्तका ) त्याग किये विना सामायिक ( उपयोगकी ) स्थिरता या एकाग्रता ठोक नहीं रह 
सकती, तब इद्रियसंधयम व. प्राणिसंयम भो नहों पल सकता, जिसकी ब्रतीकों खास आवश्यकता 
रहतो हैं। फलत: श्रावकको सामायिक करनेका मुख्य लक्ष्य रखता चाहिये और उसका दढ़ 
. संस्कार डालना चाहिये। उसकी विधि उपवास करना भो मुख्य है। क्योंकि समय वगैरहको 
बचत होनेसे वह हो सकती है। स्वरूपमें स्थिरता छानेके लिये या निविकल्प होनेके लिये यह 
उपाय ( साधन ) जरूर-जरूर करता चाहिये। यह उपाय ही सर्वोत्तम उपाय है, उसीसे अनादि- 
कालके संचित कर्म नष्ट होते हैँ तब मोक्ष होता है। यह सामायिक चारिजत्रंका भेद है, ऐसा 
समझना चाहिये। मन या चित्त बड़ा चंचल है वह बार-बार रागादिमें भटक जाता है। अतएव 
पुरुषार्थी पुरुष उसको वार-बार खींच कर आत्मस्वरूपमें लगाते हैं और ऐसा करते-करते अन्तमुंह॒त्तं 
'तक एक पदार्थमें स्थिर या एकाग्र कर देते हँ--विभावसे हटाकर स्वभावमें खचित ( लीन ) कर 
देते हैँ इत्यादि ॥ १५२ ॥ 
आचाय सामायिककी स्थिरताके लिए उपवास करनेकी पूर्ण विधि अथवा प्रोषधोपवास 
शिक्षात्रतका लक्षण कहते हैं । 
| मुक्तसमस्तारंभः प्रोपंघदिनपूर्ववासरस्याड़ें | 
उपवास गृह्लीयान्ममच्वमपहाय देहादों ॥१७२॥ 
प्द्च 
पहिले दिनके आधे दिनसे अजन्नादिकका त्याग करे। 
ओऔर सभी आरंस त्यागकर निज़् आतमका ध्यान घरे ॥ 


देहादिकले ममत छोड़कर धारण वह उपवास करे । 
प्रोषयके दिन घारण करके प्रोषधोपचास ज्ञु नाम वबरे ॥१७०२॥। 


अन्चय अर्थ--आचाय कहते हैं कि सामायिकत्नतीका कत्तंव्य है कि [ प्रोषधदिनपूर्वचासर- 
स्थार्द मुक्तसमस्तारम्भः ] पर्व ( अष्टमी या चतुदंशी ) के दिनसे एक दिन पहिलेके आधे दिनसे 
अर्थात्‌ दोपहरसे सम्पूर्ण आरम्भ ( व्यापारादि ) का त्याग करते हुए और [ देहादी ममत्वमपहाय ] 
शरीरादिकमें ममत्वको छोड़कर [ उपवास गह्लीयात्‌ |] उपवास धारण कर लेवे अर्थात्‌ चारों प्रकार 
का आहार छोड़ देवे, यह विधि है जो प्रोषधोपवासब्रतका स्वरूप है ॥१५२॥ 


१, सामयिकछेदोपस्थापनापरिहारविशुद्धिसूक्ष्ससांपराययथास्यातमिति चरित्र ॥१८॥ तत्त्वार्थयूत्र अ० 8। 
२. पर्वका दिन, प्रोषधका आर्थ पर्व हैं । अथवा एकाशन है । 


३१८ पुरुषाथसिद्धथ्पाय 


भावार्थ--प्रोषधोपवासका साधारण अर्थ, एकाशनपुर्वक उपवास करना होता है अर्थात्‌. 
पर्वके एक दिन पहिले दोपहर ( आधादिन ) से उपवासको शुरू ( प्रारम्भ ) कर देना और १६ पहर 
या १२ पहर या ८ पहरमें समाप्त करना इस तरहसे उत्तम-मध्यम-जघन्य ऐसे तीन भेद-उपचवासके 
हो जाते हैं। जेसे कि पहले दिनके दोपहरसे लेकर तीसरे दिनके दोपहरको पुजनादि कर उपवास 
खोलतना अर्थात्‌ प्रासुक आहार लेना, उत्तम १६ पहरका उपवास है। तथा पहिले दिनके शामसे 
उपवास प्रारम्भ करके तोसरे दिनके प्रातः:कालू पृुजनादिकर खोला मध्यम उपवास है। इसमें 
१२ पहर होते हैं। और उपवास अर्थात्‌ पंवंके दिच ही प्रात:कालसे प्रारम्भ कर दूसरेदिन पूजनादि 
कर उपवास खोलता जघन्य उपवास ८ पहरका होता है। उपवासके दिन सारा समय धर्मध्यानमें 
बिताना चाहिए। किन्तु अन्य गृहस्थोके कामोंमें समय खर्च नहीं करता चाहिए वह कीमती समय 
हैं॥॥१५श॥ 

अथवा दूसरे तरह उपवासके भेद 

(१ ) उपवासके समयमें अन्त-जल आदि कुछ भी ग्रहण नहीं करना, उत्तम उपवास कह- 
लाता है जो १६ पहरका होता है। 

(२) उपवासके दिन शक्तिहोनतावद्य सिर्फ उष्ण पानो एक बार ले लेता, मध्यम उप- 
वास १२ पहरका कहलाता है। है 

( ३ ) उपवासके दिन थोड़ा ( ऊनोदर ) भाहार ( अन्तादि ) ले लेना जघन्य उपवास 
कहलाता है। इस विषयमें मार्गभेद पाया जाता है जो आगे बताया जा रहा है, अस्तु । 


प्रोधधोपवासका लक्षण--( स्वासिसमन्तभद्राचार्य ) 
चतुराहारविसजनसुपवास: प्रोषषः सझृदसुक्ति: । ु 
स प्रोषधोपचासोी यदुपोष्यारस्भसाचरति ॥१०५॥ रत्तकरण्ड्श्रावका० 


अर्थ--चारों प्रकारका ( अशनखाद्यस्वाद्यपय ) आहार त्याग देना अर्थात्‌ नहीं करना 
उपवास, कहलाता है। और दिनमें एक ही बार भोजन करना प्रोषध ( एकाशन ) कहलाता है। 
तदनुसार प्रोषधपूर्वक उपवास करना 'प्रोषधोपवास, कहलाता है! यह लक्षण है। अभिप्राय 
( प्रयोजन ) में पूज्य अमृतचन्द्राचा्यं और समन्तभद्राचायंँमें कोई भेद नहीं है सिर्फ शब्दार्थभेद 
है। प्रोषधक्ा अर्थ पव होता है और एकाशन ( सक्ृद भुक्ति ) होता है, इत्यादि समझना। क्रिया 
दोनोंकी एक-सी है, अस्तु, कोई विरुद्धता नहीं है आगमके अनुकूल है । 


इसी तरह एकार्थता अन्यत्र है 


इलोक नं० ११४ में लिखे गये 'प्रतिपुजा' पद और इलोक नं० ११९ में छिखे गये 'परिचरण 
पदका, एक ही अर्थ है अर्थात्‌ अर्थमेद नहीं है। उसका अर्थ वेय्यावृत्य' या उपासना या सेवा- 
सुश्नपा होता है। सिर्फ पात्रभ्नेद पाया जाता है। अर्थात्‌ गुरु ( धर्मंगुरु मुनि ) की वैयावृत्त्य. 


१, एक बार भोजन करना । 


_  शिक्षात्रतप्रकरंणं .. ईऔैपढ५े 
करंना प्रतिपूजा' कहलाती है और वीतरागदेवकी वेय्यावृत्य करना 'परिचरण' या पूजा ( अष्ट- 
द्रव्यसे ) कहलाती है । इसीका नाम॑ 'सपर्या' भी है। साधारण बोलीमें आदर-सत्कार' भी कहा 
जाता है इस प्रकार समन्वय करना चाहिये, जिससे मतभेद न रहे, भस्तु । कहीं-कहों 'परिचर्या' 
शब्द भी आता है, किम्बहुना । पाठक विचार करें। 

नोट--पुजा व प्रतिपुजा यह सब वेय्यावृत्य नामक शिक्षाब्रतमें अन्तर्गत होता है जो 
श्रावकका मुख्य कत्त॑व्य है ऐसा समझता चाहिये। नवधा भक्ति, आहारादिदान, स्तुति, प्रणाम, 
आदि ये सब कार्य प्रतिपूजाके अन्तर्गत हैं । 

... शिक्षात्रतोंमें मतभेद 

श्री समन्‍्तभद्राचाय॑ देशावकाशिक, सामायिक, प्रोषधोपवास, वेयाव॒त्य, ऐसे चार भेद 
( नाम ) मानते हैं। तथा श्री अमृतचन्द्राचायं--सामायिक, प्रोषधोपवास, भोगोपभोगत्याग, 
अतिथिसंविभाग ( वैयाव॒त्य ) ये चार भेद मानते हैं। यहाँपर देशावकाशिक और भोगोपभोगमें 
. अन्तर ( भेद ) है। समन्तभद्राचार्यते भोगोपभोगपरिमाण ( त्याग ) को-गुणब्रतोंमें शामिल 
किया है। और अमृतचन्द्राचार्यने शिक्षात्रतमें शामिल किया है। अर्थ प्रायः एक-सा होनेपर भी 
तामभेद है। इसका कारण स्मृतिभेद हो सकता है, ऐसा समझना चाहिये, किम्बहुना ॥१५२॥ 


जेनशासनमें मार्गभेद 
आमगममें (१) उत्सगंमार्ग (२) अपवादमार्ग ऐसे दो मार्ग बतछाए गये हैं। उत्सगंमार्ग 
या शुद्ध वीत्तराग मार्गमें शिथिलाचारको स्थान नहीं रहता वह बड़ा कड़ा ( अटल ) रहता है। 
इससे उसमें कोई ढिलाई नहों होती--बरावर १६ पहर तक न्तिराहार उपवास रखना अनिवायं है। 


अपवादमार्गमें ढिलाई रहती है, उत्सगंकी तरह कड़ापन नहीं रहता । अतएवं उसमें पानी- 
- मात्रका लेता या ऊन्ोदरका लेना बतलाया गया है। उसके दो भेद होते हैं। (१) भाचाम्लाहार 
(२) कांजिकाहार ( दक्षिण प्रदेशमें )। 

(क) आचाम्लाहार--गरम ( प्रासुक ) तक्र ( मठा ) या मांडमें थोड़ा भात मिलाकर-- 
जिसमें नमक वगेरह कोई रस न मिला हो--लेना, आचाम्लाह्ार कहलाता है । 


(ख) कांजिकाहार--अकेला विना रस ( नमकादिरहित ) मांड या प्रासुक तक्र ही ( विना- 
भातके ) ग्रहण करंना, कांजिकाहार कहलाता है। यह सब अपवाद मार्ग है। परन्तु जब उत्सर्ग 
मार्गके अपनानेमें संक्लेशता या आकुलता हो उस वक्त अरुचिपूर्वक बेगार जैसे इस मार्गको 
पकड़ना बतलाया गया है किन्तु शक्ति रहते हुए नहीं बतलाया गया है, ऐसा भेद समझना चाहिये। 

_यही उत्सग व अपवादकी सन्धि है किम्बहुना । ( स्वामिकारततिकेयानुप्रेक्षा व सागारधर्मामृतमें देखो )। 
सबका लक्ष्य इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयम पालतता है--अहिसा धर्मको अपनाना है अस्तु ॥१५१॥ 


१, कपायविषयाहारत्यागों यत्र विधीयते।॥ 
उपवासः स विज्ञेय: शेष॑ लंघनक विदु: ॥ 


२० , पुरुषाथसिद्धयुपाय॑ 
आगे आचाय॑ प्रोषधोपवासके समयका और भी कर्तव्य वतलाते हैं । 
पाँच इलोकों द्वारा 

श्रित्वा विविक्तवसतिं समस्तसावश्रयोगपरिहारात्‌ । 

सर्वेन्द्रियाथविश्तः कायमनोवचनगुप्तिमिस्तिष्ठेत्‌ ॥॥१५३॥ 
पच्च 
पापारंस त्याग करके सब निजन थानक प्राप्त करे । 
मनवचकाय तीन योगोंकी रोक विषयका त्याग करे ॥ 


हो निःशल्य ब्रतचारण करके आतम्त ध्यान अवश्य धरे । 
5 6:४० हर 6 
जिससे निर्मम निर्विकल्प हो, कर्मादिक जल्दी कतरे ॥॥१७३॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि सामायिक ब्रत्ती ( प्रोषधोपवासी )का कत्तंव्य है कि. 
[ समस्तसावद्ययोगपरिहारात्‌ विविक्तवसतति श्रित्वा ] सम्पुर्ण कषाययुक्त आरंभ परिग्रह ( पापाचरण ) 
का त्याग करके प्रोषधोपवासके समय 'एकान्त स्थान'को प्राप्त करे ( जावे ) और [ सबन्द्रियार्थ- 
विरत: काथमनोवचनगुप्तिमिः तिष्टेत्‌ ] पंचेन्द्रियोंके विषयोंसे विरक्त या त्यक्त होता हुआ मतवचन- 


कायकी गुप्तिके साथ न्तिवास करे अर्थात्‌ निविकल्प होवे--तीनों पर विजय पावे और कर्मोंकी 
निर्जरा करे ॥१५शे॥ 


भावाय्--प्रोषधोपवास, सामायिकका एक अंग है ( साधन है ) अत्तएव उसके समय सभी 
अंगोपांग ठीक होना चाहिये। व्यापार व अन्नजलादिका त्याग करना, एकान्‍न्त स्थानमें जाना 
सम्पूर्ण इन्द्रियोंके विषयोंको छोड़ना, इत्यादि सब बाह्यसाधव सामायिक ( चित्तकी एकाग्रता के 


अर्थ--जिसमें कपाय-विषय-आहारका त्याग किया जाय वह अवस्था ( क्रिया ) उपवासकी है और 
जिसमें कपायका त्याग न हो न विषयोंका त्याग हो खाली आहारका त्याग हो, उसको लंघन कहते हैं । 
सदृष्णे कांजिके शुद्धमाप्लाय भुज्यतेश्शनम्‌ । 
विजितेन्द्रियेस्तपो$र्थ यदाचाम्ल उच्यतेञ्त्र सः ॥ 


अर्थ--तत्कालका तैयार हुआ या उष्ण [( प्रासुक ) किया हुआ मठामें थोड़ा-सा भात आदि अन्न - 
मिलाकर खाना वह भो तपको वृद्धिके लिए, उसको “आचाम्ल” भोजन कहते हैं । उदराग्विशमनाय 
अरुचि सहित । ' रा 
बाहारो भुज्यते दुग्धादिकपंचरसातिग: । 
दमनायाक्षशत्रूणां यः सा निविकृतिमता ॥ 


अथ--दुग्ब या मीठा आदि ५ रसोंसे रहित सादा भोजन करना 'निविकार' भोजन कहलातां 


हैं। ओर वह भी इन्द्रियहूप शझ्त्रुओंको वशमें करनेके उद्देश्यसे हो--शरीर पोषणके लिये न हो 
इत्यादि ॥१५शा 


शिक्षात्रंत्प्रकरणे | ह ह ३२१ | 


हैं, जो निमित्त कारण हैं अतएव लक्ष्य ( सामांयिक-साध्य )की सिद्धिके लिये उन्तका मिलाना भी 
अनिवार्य व हिंतकर है। अतः उसीका. उपदेश इस इलोकमें दिया है। वह कर्मोकी निर्जराका 
मुख्य साधने है किम्बहुना । चरणानुयोगकी यह पद्धति है अथवा भूमिकाशुद्धि है जो वाह्म अनिवाय॑ 
कत्तंव्य है ॥१५३॥ 


आचार्य प्रोषधोपवासीका राजिके समयका कत्तंव्य बताते हैं । 
धरमध्यानासक्तों वासरमतिवाह्य विहितसान्ध्यविधिय्‌ | 
शुचिसंस्तरे त्रियामां गमयेत्‌ स्वाध्यायजितनिद्रः ॥१५७॥ 
प्‌ 


धर्म ध्यान सहित जब पूरा दिनका टाइम हो जाचे। 
ओर शामको संध्या करके रात्रि समय छागू होथे ॥ 
शुचि चिस्तरका छेय सहारा वीच-बीचमें सो जावे। 
स्वाध्याय करते करते ही निद्रा रात उसय खोचे ॥१५४॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ धर्मध्यानोसक्त: विहितसान्ध्यविधिं चासरमतिवाह्य ] 
प्रोषधोपवासो, धर्मध्यासमें छीन ( आसक्त ) होकर एवं शामको सामायिक्त ( संध्या ) पूरी करके 
दिन पुरा कर लेवे तब [ स्वाध्यायजितनिद्रः झुचिसंस्तरे त्रियामां गमयेत्‌ ] पवित्र विस्तर ( चटाई 
वगैरह )के ऊपर स्वाध्याथ करते हुए व नींद लेते हुए रात्रिको बितावे अर्थात्‌ बीच-बीचमें थोड़ा 
सोते हुए रात्रिका कर्तव्य पूरा करे ॥१५४॥ 


. भावार्थ--प्रमाद भौर आल्स्यका मूल ( जड़ ) बहुधा भोजनपान है अत्तएव प्रोषधोपवासके 
“समय अन्नजछादिकका त्याग हो जानेसे एक तो स्वभावसे नींद कमती हो जाती है । दूसरे धर्म- 
ध्यानमें चित्तको लगानेसे उपयोग बदल जाता है व नींद नहीं आती | फलत:ः निरालस होकर 
रानत्निके समय प्रोषधोपवासी सरलूतासे वित्त देता है । फिर भी संकल्प करके अपना कत्त॑व्य समझ 
पूरा करना ही चाहिये । अर्थात्‌ ब्रतीको अपना समय व्यर्थ ही निद्रा और गपशप आदि अप्रयोजन- 
भूत कामोंमें नहीं खो देना चाहिये, समयका सदुपयोग करना अनिवार्य है, क्योंकि रागादिकको 
घटानेके लिये ही तो त्रत धारण किये जाते हैं ॥ अतः छक्ष्य पूरा करना ही चाहिये तभी विवेक- 
'शीछता समझी जायगी किम्बहुना | दिच व रात्रिका समय दोनों ही यथासंभव ध्यान व स्वाध्यायमें 
विताना चाहिये इत्यादि । क्योंकि आरम्भ परिग्रह॒ तो प्रोषधोपवासके समय त्याग ही दिया जाता 
है जिससे बाह्य आकुलूता मिट जाती है फिर चिन्ता काहेकी करना ? नहीं करता चाहिये, 





१. आउझूढ़ या संलग्न होकर । 
२. शुद्ध पविन्न विस्तर। 

३.. रात्रि। 
ह के 


३३१२ ह | पुरुषाथसिद्धद्पांय 


निश्चिन्त या निःशल्य होकर मुख्यतया धमंसाधन करना ही उचित है अस्तु। प्रशस्तकाय स्वाध्याय . 
ध्यान सामायिक तत्त्वचर्चा आदि हैं उन्तमें उपयोग ( चित्त )को लगाना बुद्धिमानी है । प्रोषधोप- . 
वासी रात्रिको तीसरे पहर थोड़ा आराम लेकर पुनः चौथे पहर 'ब्राह्ममुद्रत्तं में ( दो घड़ी रात्रि 
शेष रहनेपर ) पवित्र विस्तरोंपर ही या पथक पवित्र ( निर्जीब ) स्थानमें प्रात:कांछकी सामायिक 
( सन्ध्या कार्य ) करता है । उसके पश्चात्‌ नित्यकमं करता है वही आगे बताया जाता है ॥१५४॥ 


नोट--दिनका समय, पहिले प्रारम्भका आधा दिन और रात्रि तथा दूसरा दिल व रात्रि 
यहांपर ग्राह्म है क्योंकि इलोकमें 'वासर व त्रियामा” ये सामान्यपद हूं ऐसा समझना चाहिये ॥१५७४॥ . 


आचार्य प्रोषधोपवास पूरा होनेके दिनका प्रातःकालीन कर्त॑व्य बताते हैं। 


ग्रातः प्रोत्थाय ततः कृत्वा तात्कालिक क्रियाकल्पस्‌ | 

निवतयेद्रथोक्त जिनपूजां ग्रोसुकेद्रब्ये! ॥१५७।॥ 
पद्य | 

प्रात समय उठ करके पहिले नित्यकर्म वह करता है। 

पीछे धर्म काय में छगता, श्री जिनपूजन करता हे ॥ 


प्रासुक द्वव्य छेयकर पर चह पूजा भक्ति खूब कंरता । 
लक्ष्य अहिंसाका रखता. है, प्रोषध नास विरत घरता ॥१५७॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि प्रोषधोपवासीका कत्तंव्य है कि वह [ प्रातः उत्थाय 
तात्कालिक क्रियाकब्पं छृत्वा ] प्रातःकालू उठकर ( जागकर ) और प्रातःकालीन सभी क्रियायें 
( शौचादि निपटना सस्‍्तान करता ) करके [ ततः प्रासुकेद्रत्ये: यथोक्तं जिनपजां निवतयेत्‌ ] उसके 
पदचात्‌ प्रासुक द्रव्योंसे आगमोक्त विधिके अनुसार जिनेन्द्रदेवकी पूजा करे। करना चाहिये । तभी 
उसका फल मिलता है॥ १५५ ॥ 


“विधिद्रब्यदातृपान्रविशेषात्‌ तह्बिशिषए ॥ ३९॥ त्त० सूत्र अ० ७ 


भावार्थ--इस उमास्वामीके सूत्रके अचुसार सभी बातोंकी विशेषता ( योग्यता ) मिलते 
पर फलमें विशेषता होती है यह नियम है ! अतएव यद्वातद्वा पूजा करना, लाभदायक नहों होती ' 
किन्तु अच्छी विधिपूर्वक शुद्ध प्रासुक द्रव्यसे श्रद्धा सहित पूजा करने पर उसका अनुपम फल मिलता 
है। अतएव वैसी हो पूरी पूजा करना चाहिये वेगार सी नहीं टालनी चाहिये यह जिनाज्ञा है, इस 
पर ध्यान देना अनिवाय॑ है। पेश्तर पूजा करना श्रावकका सुख्य कत्त॑व्य है उसके पर्चात्‌ प्रति- 
पूजा करना अर्थात्‌ भक्तिपुर्वकद्वारा पेक्षण पड़गाहंच करके पात्रदान देना दूजा कत्त॑व्य है। उसके 


१. आगमके अनुकूल--जैसी विधि श्ास्त्रमें ववछाई गई है, तदनुसार करता चाहिए । 


२. जोीवरहित-अचित्तफलादि, सचित्तफलादि नहीं, वर्जनीय हैं ध्यान रहे--कांरण कि उनमें जीवहिंसा 
होती है । | 


शिक्षांव्रतप्रंकरण । | ३२३ 


'पढचात्‌ स्वयं भोजन करना (पेट पूजा ) तीसरा कत्तंव्य है। उसके पश्चात्‌ गृहस्थाश्रमका काम 
करना आदि है। वही आगे बतावेंगे | इलोक नं० १६७ में अतिथि संविभाग या वैयावृत्त्य बतलाया 
गया है जो प्रोषधोपवासी श्रावकको पारताके दिन अवश्य करना चाहिये। गृहस्थ श्रावक धर्मकि 
लिये परस्पर सम्बद्ध तीच काम हैं १--पूजा ( देवकी ) २--प्रतिपुजा ( गुरुकी ) ३--उदरपूर्ति 
न्‍्यायपूर्वक व्यापारादि करता, ये तीनों अनिवाये हैं किम्बहुना ॥ १५५ ॥ 


आचाये आगे उपसंहाररूपसे प्रोषधोषवासका काल बताते हैं । 


उक्तेन ततो विधिना नीत्वा दिवस द्वितीयरात्रिं च । 
अतिवाहयेत्‌ ग्रयत्रादद च तृतीयदिवसस्य ॥१५६॥ 


पच्च 


पूवकथित विधिके भाफिक वह, दिन अरु रात्रि बिताता है । 
दूजा दिन अरु राज्नजि पूण कर अध तृतीय पकड़ता है ।॥ 
तीजे दिन भी प्राप्त कम कर, सोजन विधिसे करता है। 
एक बार ही भोजन लेकर ब्रत समाप्त वह करता है ॥१५६॥ 


वथ'अर्थ--आचार्य कहते हैं कि प्रोषधोपवासीका कत्तंव्य है कि वहु [ उच्तेन विधिना 
दिवस द्वितीयराजिं च नीत्वा ] पूर्व कथित विधिके अनुसार डेढ़ दितत और दो रात्रिको वितावे 
( पूरा करे ) [ ततः प्रयत्नात्‌ तृतीयद्विसस्थ अध च अतिवाहय्रेत ] उसके पश्चात्‌ तीसरे दिनका 
आधा दिन ( दोपहर तक ) भी विन्ा भोजन पान्तके वितावे पश्चात्‌ विधिपुर्वक यथासंभव 
. अतिथि संविभाग करके ( पात्रदान देकर प्रतिपूजा करके ) स्वयं भोजन करे और प्रोषधोपवास 
समांप्त करे। यह कत्तंव्य प्रोषधोपवासी श्रावकका है ॥१५६॥ 


भावार्थ--उत्तम प्रोषधोपवास ठीक सोलह पहर तक विधिपूर्वक साधना करनेसे पूर्ण व 
सफल होता है, ऐसा समझकर उसमें गलती णा ढील ( शिथिलरूता ) नहीं करना चाहिये, यह 
उपसंहाररूप शिक्षा आचाये दे रहे हैं अतः इसे मानना चाहिये । चरणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार 
ब्रतसंयम पालनेकी जेसी विधि गुरुओं व आचार्योचे बतलाई है, उसीके अनुसार चलनेसे लाभ 
होता है। एवं छोकमें उसका विश्वास और आदर होता है, इतना ही नहीं दूसरे विवेकी लोग भी 
अनुकरण कर आत्मकल्याणके मार्गमें छगते हैं, अतः उसमें प्रमाद नहीं करना चाहिये। इसके 
- सिवाय अच्तरंग परिणामोंका पता वाह्य आचरणसे हो लगता है अतएवं बाह्याचरणकी शद्धता 
परिचायक है फलूतः: उसको शुद्ध व निर्दोष होता चाहिये। आचरणशद्धि या योगशद्धिसे 
उपयोग ( भात्मा )की शद्धि मानी जाती है। अतएवं लोकव्यवहारमें सदाचारी बनना चाहिये 
किम्बहुना ॥१५६॥ 


१. द्वारापेक्षण और पात्रदान (गृद--मुनिको आहारादि) देकर याने प्रतिपुजा करके पश्चात्‌ वह भोजन करे । 


३२७ ह पुरुषार्थसिद्युपाय 
आगे भाचाय॑े प्रोषधोपवासका फल बतलाते हैं । 


इति य। पोडशयामान्‌ गमयति परिमुक्त सकलसावद्यः | 
तस्य तदानीं नियतं पूणमहिसाव्रत॑ं स्वति ॥१५७॥ 


पद 


अखिल क्रियाओंकों तजकरके जो च्रतपालन करता है । 

सोलह पहर नियम है उसके पू्ण अहिंसक बनता है॥ ._: 
यद॒पि अहिंसक निशचयसे नहिं, बाहिर बैसा दिखता है । ह 
मन्दकषाय सुख्य है- कारण दयाधसंको घरता है॥१७७॥ 


अन्चध अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ इति थंः परिसुक्ततकलसावद्य: षोडशयामान्‌ गमयति ] 
जो क्रती पूर्वोक्त प्रकारसे सम्पुर्णं पापक्रियाओंकोी त्यागकर १६ सोलह पहरतक निर्दोष रहता है 
[ तस्य तदानीं नियतं पूणमहिंसाव्रतं भवति ) उसके उत्तने समयतक ( १६ पहरतक ) नियमसे पूर्ण 
अहिसाब्रत होता है ( सदेव नहीं होता है ) ऐसा समझकर श्रावकको प्रोषधोपवास अवश्य करना 
चाहिये । उसे बड़ा लाभ होता है॥१५७॥ ! 


भावार्थ--सबसे बड़ा और निश्चंयधर्म 'अहिसा' ही है, उसके बराबर दसरा कोई धर्म 
नहीं है कारण कि वह शुद्ध स्वभाव  वीतरागतारूप है जिससे मोक्षको प्राप्ति होती है, यंह तात्पर्य 
है। ऐसी स्थितिमें यदि वह १६ पहरतक हो होता है भर्थात्‌ पापक्रियाओंको अरुचिके साथ छोड़ 
देता है तो उसके निमित्तसे असंख्यात गुणित कर्मोकी निर्जरा प्रतिसमय होने लगती है.। ( गुण- 
श्रेणी निजरा ) यह क्या कम लाभ है ? महान्‌ लाभ है, जीवनमें सफलता प्राप्त करना है । तथा 
उसीके साथ जितना ब्रतसंयम धारण करनेका शुभराग या धर्मानुराग होता है और जीवरक्षा 
( दया करुणा )के भाव होते हैं, उससे पुण्यका बंध होता है, जिससे उस घमंसे संसारमें उत्तम 
सुख प्राप्त होते हैं, फछत: उसको भी धर्म कहते हैं। परन्तु मोक्ष नहीं मिलता, अतएवं उसको 
व्यवहा रसयसे धर्म कहा जाता है। फिर भी दोनों धर्मोके पालनेसे लाभ हो होता है घाटा नहीं 

होता । ऐसा समझकर धरम नहीं छोड़ना चाहिये, किम्बहुना । ह 


त्रत तीन तरहके माने जाते हैं ( १) नियमरूप भर्थात्‌ अच्तरंगमें प्रतिज्ञा या संकल्प 
आखड़ी करने रूप कि ऐसा करेंगे इत्यादि अथवा थोड़ा-थोड़ा ब्नत पालना अभ्यास रूपसे, (२) 
शुभ कार्यमें प्रवृत्ति करने रूप जेसे कि शुभक्रियाएं करना, दया करना, दान पुण्य करना, पुजा 
प्रभावना आदि धामिक कार्य करना, ब्रतसंयमादिका पालना, मुनिवेष धारण करना, (३ ) अशुभ 
या खोटे कामोंकोी छोड़ना रूप, पापक्रियाओंका छोड़ना, हिसादि.न करना" | 


१. उतते च--प्ंकल्पपूर्वक: सेव्ये नियमोड्शुभकर्मण: । 
निवृत्तिवा ब्र॒तं स्याद्या ह्म प्रवृत्ति: शुभकर्मणि ॥5०॥ सागारधर्मा० अ० २ 


शिक्षाव्रतप्रक्रण.... .' । २७ 


भावाथं-ब्रत पालनेमें उत्साह या रुचिका होना--श्रत धारण करनेके सन्मुख होना, 
ब्रत कहलाता है । तैयारी करता या संरम्भ समारंभ करना। ब्रतोंको प्रारम्भ कर देना अर्थात्‌ 
शुभ क्रियाओमें प्रवृत्ति करता। अश्युभ क्रियाओंको बन्द कर देना इत्यादि सब ब्रतके तीन-तीन 
रूप हुँ---सभीमें लाभ होता है ऐसा समझना चाहिये ॥| १५७ ॥ 


आचाय॑ यह बताते हैं कि प्रोषधोपवासके समय व्यापारादि बल्द कर देनेसे त्रसहिंसा नहीं 
होती अतः अहिसाव्नत पछता है उसी तरह भोजनपान आदि भोगोपभोगकी चीजोंका त्याग होनेसे 
स्थावर हिंसा भी नहीं होती तथा असत्य बोलना, चोरी करना, मेथुन सेवन करना ( कुशील ) 
परिग्रह संचय करना ( मर्च्छा ) ये सब पाप भी त्रिगुप्ति धारण करनेसे छूट जाते हैं अतएव उतने 
समय पूर्ण अहिसाब्रत पछता है--यह छाभ होता है । फलत: वह करत्तंव्य है। 


भोगोपभोगहेतो। स्थावरहिंसा भवेत्‌ किलामीपास । 

भोगोपभोगविरहात्‌ भवति न लेशो5पि हिंसाया। ॥ १७५८ ॥ 

वाग्गुप्तेनास्त्यनुतं न समस्तादानविरहतः स्तेयम्‌ । 

नात्रह् मैथुनमुचः संगो नाज्ेंडप्यमूच्छेस्थ ॥ १५९ ॥ 
पद 


भोग और उपभोग करे जब थावर हिंसा होती है । 

उनका त्याग करेसे देखो हिंसा रंच न होती हैं ॥ 

मौनालम्बन करनेसे नहिं झूठे वचन निकलते हैं । 

कुछ भी अहण न करनेसे थे चोरीसे भी बचते हैं ॥ 

ब्रह्मययके पालनते नहिं मेंथुन सेवन होता है 

अंगर ममत्व स्यागने से हाँ परिग्रह सारा खोताओं है ॥ 

पंचपापका त्याग ज्ु होता “प्रोषधन्रतके धघरनेसे । 

ओर अहिंसा पूरण करता ब्रत संयमके पलनेसे ॥ १७८ | १०९० ॥ 


: अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि देशतब्रतियों (अणुत्रत धारियों )के एवं अव्रतियोंके 
[ भोगोपभोगहेतो: क्रिछ असीषां स्थावरहिसा भवेत्‌ | भोग और उपभोगके सेवन ( निमित्त )से, 


कारणसे । 

: जीवोंके--देशन्नतियोंके । | 

देह या शरीर । ४ 

हटाता है--छोड़ता है । 

एक अकेले प्रोपधोपवास ब्रतके पालनेसे । 

जो एकवार भोगने ( सेवन करने ) में आवे उसको भोग कहते हैं जैसे भोजन पान गन्ध पुष्पादिक चीजें 
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स्थावर ( पथ्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय ) जीवोंकी हिसा अवश्य . . 
होती है, क्योंकि खाद्यपदार्थ तो वे ही हैं जेसे अन्न जल शाक भादि पदार्थ" किन्तु [ भोगोपभोग- . 
विरहात्‌ हिंसाया: लेशो5पि न भवति ] भोग व उपभोगका त्याग कर देनेसे रंचमात्र हिसा नहीं ' 
होती--बच जाती है यह नियम है । इसके सिवाय [ वाण्युप्ते: अज्ृतं नास्ति ] वचनेगुप्तिके पालनेसे . 
( मौन धारण करनेसे ) झूठ नहीं बोला जाता ( झूठका त्याग हो जाता है ) [ समस्तादानविरहत 

स्तेयं नास्ति ] सब चीजोंका ग्रहण न होनेसे, चोरी नहीं होती ( त्याग हो जाता है ) [ सेश्ुनसुच 

अबह्य न ] ब्रह्मचर्य धारण करनेसे, कुशीरू सेवन नहीं होता (त्यागी हो जाता है ) [ अंगे 
अमूच्छस्थ संगो5पि न ] दरीरसे ममत्व छोड़ देनेपर परिग्रह धारण नहीं करता ( परिस्रह त्यागी 
हो जाता है )। इस तरह अनायास हिंसा आदि पाँचों पापोंका त्यागी प्रोषधोपवासके कालमें 

अणब्नतो श्रावक हो जाता है यह लाभ है ॥१५८।१५५०॥ 


भावार्थ--सभी ब्रतों और ब्रतियों--संयमियोंका मुख्य लक्ष्य मोक्षकी या उत्तम सुखकी प्राप्ति 
करनेका रहता है। इसीलिये सामान्यतः व्यवहारसे उसकी प्राप्तिका बाह्य उपाय ब्रत संयमको . 
धारण करना, घरद्वार, स्त्रीपुत्र धनधान्यादिका त्याग करना बताया गया है, और आचरणमें 
लानेका उपदेश दिया है। परन्तु यह सब व्यवहारतयसे साधन हैं, कारण कि वे सब प्रवृत्तिमय 
होनेसे शुभरागरूप हैं व पुण्यबंधका कारण हैं राग व बंधसे मोक्ष नहीं होता इत्यादि | निश्चयनयसे 
बोतरागता या निवृत्तिरूप अवस्था अथवा शुद्धोपयोगरूप अहिंसा ही मोक्ष व उत्तम सुखका साधन 
हुँ फलत: जब तक वे नहीं होते तबतक मोक्ष नहीं होता--असंभव है। परन्तु अनादिकालसे 
संसारी जीव व्यवहार दशामें (अशुभ या शुभ दश्षामें--अशुद्धोपपोगमय ) रहते आये हैं, उन्हें 
कभी असली शुद्ध दशाका अनु भव ही नहीं हुआ है। अतएवं करुणासागर आचाय॑े अशुभसे बचनेके 
लिये अगत्या शुभके साथ ही संबंध स्थापित कराते हैं ऐसा संस्कार उनको पाड़ते हैं । इसके सिवाय 
यदि कदाचित्‌ अयत्नसाध्य ( स्वतएवं ) किसी जीवको अपनी शुद्ध दशाका अनुभव होता भी है 
तो वह अधिक समय तक स्थिर नहीं रहता--जल्दी ही बदल जाता है अर्थात्‌ पुनः: शुभ या 
अशुभमें उपयोग चला जाता है क्योंकि पुराने संस्कार पड़े हैं ॥ और उसीमें आनन्द मानकर उसीका 
अवलम्बन करता है। लेकिन यह सब ( शुभोपयोग व्रत संयमादिरूप ) कंषायकी मन्दतासे होता 
है उस समय यदि कोई सम्यग्दृष्टि हो तो शुद्ध धर्मानुराग करके ( अकामनिजेरा करता है ) 
जिसके फलस्वरूप उत्तम विमानवासी देवोंमें उत्पन्न होता है यह कथंचित्‌ लाभ होंता है भतएव 
वह शुभोपयोग भी उपादेय है। और यदि वह मन्दकषायवाला शुभोपयोगी मिथ्यादष्टि हो तो उसके 
भी अकामनिजंरा होती है परन्तु वह अशुद्ध धर्मानुरागसे भवतान्निक देवोंमें ही उत्पन्न होता 
है यह भेद है। वुद्धिपूर्वक सम्यग्दृष्टि जीव अभ्यास करते-करते पुराने संस्कार ( शुभोपयोगके ) 


७. जो वार-बार भोगनेमें आवे उसको उपभोग कहते हैं। जैसे स्त्री, शय्या, आसन, वस्त्र, सवारी गहना आदि। 


उकते च--भुक्त्वा परिहातव्यों भोगो भुकत्वा पुनश्च भोक्तव्यः । 
उपभोगो5शनवसनप्रभृति: पांचेन्द्रयों विषय: ॥८३॥. रत्नकरण्डश्रावकाचार 


शी ॒ | 
शिक्षाव्रतप्रकरणं ३२७ 


क्षीणकर वेराग्यके संस्कार डालता है एवं क्रमशः शुद्धोपयोगको प्राप्तकर मोक्ष व उत्तम सुखको 
प्राप्त करता है। लेकिन बीचमें कर्मंधाराके सबबसे अरूचिपुर्वक बाह्य ब्रत संयमरूप निमित्तोंको 
भी मिलाता है और स्वभावत्त: ( विना यत्नके ) कभी वीतरागताको प्राप्त करता है भस्तु | निमित्तों 
को निमित्त समझते हुए उनको हीन दशामें कथंचित्‌ उपादेय समझना चाहिये किम्बहुना । सम्यग्दर्श- 
तादि गुण आत्माके यत्नसाध्य ( नैमित्तिक ) नहीं हैं ऐसा निब्चयसे समझना चाहिये, क्योंकि 
बेसा माननेसे वस्तुकी स्वतंत्रता नष्ट होती है जो वस्तुका स्वभाव है इत्यादि दोष आता है। 
| सारांश--व्यवहा रनयसे प्रोषधव्रतीको भोगोपभोगके बाह्मयसाधन इन्द्रियोंको व अन्तरंग 
साधन कषायोंकोी तथा इन्द्रियोंके विषयोंकों अवद्य नियंत्रणमें रखना चाहिये तभो इन्द्रियसंयम व 
प्राणिसंयम पछ सकता है। फलस्वरूप गुप्ति व समितियोंका भी वह वभ्यासरूपसे पालन करे जिससे 
आगे विशेष लाभ होगा अस्तु | यह व्यवहा रनयसे आचायें महाराजका उपदेश है ॥१५८-१५०९॥ 


"आगे आचार्य उपसंहाररूप कथन करते हैं, जिसमें निश्चय और व्यवहारका खुलासा है-- 


इत्थमशेपित॒हिंसः प्रयाति स महात्रतित्वम्लुपचारात 
उदयति चरित्रम्नोहे लऊमते न तु संयमस्थानम्‌ ॥१६०॥ 


पद 


पूवचिधिसे जिस श्रावकने हिंसाको त्यागा है मित्त 
व्यवहरनयले उसे कहा है महाच्रतीके सचृश मित्त ॥ 
निरचयनयसे महाप्रती नहिं, जबतक प्रत्याख्यान कपाय | 
सकलच्नती नहिं हो सकता है देशब्रतों अशुनप्नतकों पाथय ॥ 


अन्वय गर्थ--आचारय कहते हैं कि [ इत्यमशेषितहिंस. स ] पूर्वोक्त विधिसि जिसने अणव्रत 

पालते हुए भी प्रोषधोपवासके समय पूर्ण हिंसाका त्याग किया है वह [ डपचाराव्‌ महाब्नतित्वं प्रयाति ] 
'उपचारसे आर्थात्‌ व्यवहारनयसे महात्रतीपनेको प्राप्त करता है--अर्थात्‌ निश्चयन्यसे वह महात्रती 
नहीं हो सकता, कारण कि [ चरित्रमोहे उद्यति तु संयमस्थानं न ऊूमते | चारित्रमोहनीके भेद 
प्रत्याख्यानावरण कषायके उदय रहते हुए कोई जीव संयमस्थानको अर्थात्‌ सकलब्नतको ( मुनि- 


१. सकलब्नतवारी--छठवें गुणस्थानवर्ती मुनिपदको प्राप्त नहीं कर सकता, जहाँ प्रत्याख्यानावरणकषायका 
अभाव होता है या उदय नहीं है । 
उकतं च--वदसमिदिकपायाणां दण्डाण तहिदियाण पंचक्लु । 
घारणपालणणिग्गहचागजओ संयमो भणियों ॥४६५॥ गो० जी ० 
अर्थ-ब्रत धारण करना, समितियोंकों पालना, कपायोंका निग्रह करना, अनर्थदण्डोंका त्याग करना, 
इन्द्रियोंको वशर्में करना ( विजय पाना ) संयम कहलाता है जो छठवें गुणस्थानमें ही हो सकता 
है, पाँचवें गुणस्थानमें नहीं हो सकता । 


३४१८ पुरुषाथसिद्धयपाय 


पदको ) नहीं प्राप तर सकता यह नियम है। तब देशव्रतीके प्रत्याख्यानावरणकषायका सूक्ष्म था _ 
मंद उदय पाया जाता है अभाव नहीं होता यह खुलासा है ॥१६०॥ 


भावा्थें--तत्‌ और तत्सदशमें भेद होता है। पंचमगुणस्थानवाला देशब्रती जब 
दिगव्र॒तादिक और शिक्षात्रतादिक पाछता है तब मर्यादाके बाहिर पूर्ण त्याग होनेसे कषायकी 
मन्दताके सबब परिणामोंमें ऊँचे दरजेकी निर्मेलता ( विशद्धता ) होती है भत्तएव मन्दताके समय 
क्षय जैसी हालत हो जाती है, जिससे सदशतां तो आ जाती है किन्तु तद्रपता नहीं आती । फछूत: 
उपचारसे वैसा कह देते हैं किन्तु निश्चयसे वेसा वह नहीं होता । ऐसी स्थितिमें पंचमगुणस्थान 
वाले श्रावकके प्रत्या्यानावरण कंषाय ( चारित्रमोहका भेद ) का स्वंथधा अभाव नहीं होता 
अपितु अत्यन्त मन्द उदय हो जाता है, जिससे महात्रतकी कुछ समानता मिलने लगती है, ( इसका 
खुलासा समन्तभद्राचायंते रत्नकरण्डश्रावकाचारके इलोक नं० ७१ में किया है। परन्तु निरुचयमें 
वह महात्रती या सकलूसंयमी नहीं है क्योंकि निशुचयसे महात्रत और सकलसंयम एक ही चीज है, 
नामभेद है अर्थभेद नहीं है, और वह छठवें गुणस्थानमें ही होता है पहले नहीं होता, यह नियम है । 
यह उपसंहारमें सारांश कहा गया है इसे समझना चाहिये, भ्रममें नहीं पड़ना चाहिये ।- छठवें 
गणस्थान ( मुनिपना ) के पहिले यदि कोई सचेल श्रावक अभ्यास करता. हो तो करे परन्तु वह 
निर्दोष नहीं पाल सकता किम्बहुना। मोक्षमार्गी दोनों होते हैं, शुभोषयोगी सम्यग्दष्टि व शुद्धोपयोगी ' 
म्यग्दष्टि । किन्तु शुभोपयोगी व्यवहा रनयसे मोक्षमार्गी है और शुद्धोपपोगी निशचयनयसे मोक्ष- 
मार्गी है यह भेद समझना, सभी बराबरीके नहीं हैं। छोकमें सकरूचारित्र या सकरूसंयमकी बाहिर 
निशानी मुनिवेष) या महात्रत है। सो जिन जीवोंके चारित्रमोहके भेद प्रत्याख्यानावरण कषायका 
उदय नहीं होता ( क्षयोपशम हो जाता है ) उनके वह निशानी प्रकट होती है सभीके नहीं, अर्थात्‌ 
वह निशानी ५ पाँचवें गुणस्थान ( देशत्नती ) वाले अणुब्॒तीके प्रकट नहीं हो सकती व्योंकि उसके 
प्रत्यास्यानावरण कषायका सूक्ष्म उदय रहता है। फलरूत: सदाके छिये उसके आरंभादिकका. पूर्ण 
त्याग नहीं हो जाता सिर्फ प्रोषधोपवास व्रतके समय त्तियमरूपसे कुछ होता है, उसके पश्चात्‌ फिर 
वही आरंभादिकाय करने लगता है यह खुलासा है ॥ १६० ॥ 


३--भोगोपभोगत्याग ( परिसाण ) शिक्षान्रतका स्वरूप . 
भोगोपभोगशूला विर्ताविर्तस्थ नान्‍्यतो हिंसा | 
अधिगमस्य वस्तुतत्य॑ स्वशक्तिमपि तावपि त्याज्यौं ॥१६१॥ 

| पच्य ॒ 
देशबतीके हिंसा होती भोग और उपभोगहि से । 
और दूसरा कारण नहीं है, यह तुम जानो नि३चय से ॥ 


१. मुनिलिंग वाहिरमें ५ पाँच तरहका होता है ( १ ) नग्तवेष ( दिगस्वरूूप ) (२) केशलुंचन (३) 
शुद्धता ( कुछाजतिको उच्चता ) (४ ) .आरंभादि वाह्म परिग्रहका त्याग (५) शरीरसंस्कारका 
त्याग । अन्तरंग लिंग भी ५ प्रकारका वताया है। प्रवचनसार चारिद्र-अधिकार॥ 


शिक्षान्न॑तप्रकरणं घ२९.. 


वस्तु स्वरूप और निजश क्ति जान चस्तुका त्याग करे। 
भोग और उपसोग रूप जो, देश अहिंसा धर्म घरे ॥१६१॥ 


अन्वय अर्थ--आचांय कहते हैं कि [ विरताविरतस्थ भोगोपभोगसूछा हिंसा सवति नानन्‍्यत: ] 
देशव्रतो या अणुत्रती ( विरताविरत ) श्रावकके जो हिंसा होती है वह सिर्फ भोग और उपभोगके 
द्वारा हो होती है, दूसरा कोई हिसाका कारण नहीं है ऐसी स्थितिमें [ वस्तुतत्त्य॑ स्वशक्तिमपि 
अधिगम्य ] इस मूल तथ्य ( निर्चयकी वात ) को और अपनो शक्तिको जानकर, उसके अनुसार 
[ तो अपि त्याज्यों | देशव्रतीकों भोग और उपभोग दोनोंका त्याग करना चाहिये ( करे ) यह उस 
श्रावकका कत्तंव्य है ॥१६१॥ 


भावार्थ--मूल बात ( वस्तुस्वरूप ) को समझकर और अपनी योग्यताकों देखकर कार्य 
करनेसे ही लाभ होता है अन्यथा नहीं, यह नियम है। ऐसी स्थितिमें बिना समझे और बिना 
योग्यताके कोई कार्य नहीं, करना चाहिए फिर ब्रत-संयमके मामलेमें तो खासकर दोनों बातोंको 
देखना अनिवारय है अन्यथा भ्रष्ट हो जाना निदिचत है। इसी तथ्यका उल्लेख इस इलोकमें आचारय॑ 
महाराजने किया है। फछत: देशविरति श्रावकके हिसा होनेके मूल साधन ( निमित्त ) भोगोप- 
भोग और व्यापारादिक हैं. उनके करनेसे हिसाका होना अवश्यंभावी है। अतएव उन्हीं व्यापारा- 
दिक और भोग उपभोगको शक्तिके अनुसार क्रमशः थोड़ा-थोड़ा त्यागना कत्तंव्य है। एक साथ 
भावुकतामें आकर त्याग कर देनेवाले नियमसे भ्रष्ट हो जाते हैं। उस समय सिर्फ अपनी शक्ति 
और वीततरागता ही सहायता दे सकती है, परद्रव्य कुछ मदद नहीं कर सकती । परके भरोसे पर 
कार्य करना मूखंता है। अन्तरंग या निश्चय कारण स्वकीय शक्ति है और बहिरंग या व्यवहार- 
कारण, परद्वव्य है जो खाली निमित्तरूप है व मानी जाती है। “बस्तुत््वः या वस्तुका स्वभाव या 
सारकी वात, पेइतर अपनो शक्तिको देखना है पश्चात्‌ निमित्तोंको देखना है। कार्यंसिद्धि अनेक 
कारणोंसे होती है एकसे नहीं, अतएव निमित्त व उपादान दोतों सापेक्ष रहते हैं, उत्तमें मुख्य व 
गौणका भेद रहता है। इस तरह भोगोपभोगत्याग नामक शिक्षाक्रतका पालना अनिवाय है। 
जीवोंकी संयोगी पर्याय अनादि कालसे हो रही है। उसमें भोग उपभोगकी चीजें ( खाना पीना 
आदि ) तथा उन्तका उपयोग -कराने वाली कषाएँ एवं निर्मित्तरूप वाह्य पदार्थ व इन्द्रियाँ आदि 
सभी संयोगरूप मोजद हैं और एक दूसरेमें निमित्तता करते हैं। इस तरह आत्मा इन सब 
निमित्तोंसे जकड़ा हुआ है अतएव व्यवहार दृष्टि या निमित्तदृष्टिसि संयोगसे छुटनेका उपाय दुश्य- 
मान भोग व उपभोगका छोड़ना -बतलाया गया है। लछोकमें उसीको त्याग व धर्म कहा जाता है। 
यद्यपि यह पराश्चित होनेसे व्यवहार है व हेय भी है तथापि व्यवहारीजन उसको ही मख्यता देते 
हैं। हाँ, प्रारम्भिक ( हीन ) अवस्थामें वह एक सहारारूप है अशुभसे बचाने वाला है अतएव 
उसको अपनाया जाता है परन्तु यह हमेशा अपनानेकी वस्तु नहीं है क्योंकि उसके रहते स्वतंत्रताका 
अनुभव ( स्वाद या सुख ) प्राप्त नहीं हो सकता जो वस्तुका स्वभाव है इत्यादि समझना चाहिये 
और योग्यता ( पद व स्वभाव शाक्ति ) के अनुसार कार्य करना चाहिये। एकान्त दष्टि रखना 
उचित नहीं होता । 
डर 
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नोट---'वस्तुतत्त्वं' का अर्थ वस्तुका स्वरूप है। यहाँ पर वस्तु--हिसा है क्योंकि उसीका 
प्रकरण चल रहा है, अतएवं उसका स्वरूप “आत्मपरिणामहिसन है! ऐसी स्थितिमें ब्रतीकों सदव 
वह काय करना चाहिये जिससे आत्माके परिणाम (स्वभावभाव ) ने घाते जाँय, त्तभी वह 
अहिंसक बच सकता है। जहाँ संक्लेशता व रागांदिक विकारीभाव हों वहीं हिंसा है और वह. 
वर्जत्तीय है। फलूत: हिंसाके मुख्य ( उपादात ) कारण--कषायरूप विकारीभाव हैं, उनको प्रथम 
त्यागना चाहिये और पश्चात्‌ निमित्तकारणोंकों अर्थात्‌ भोगोपभोग व उनके साधनों ( व्यापारादि 
पंचेन्द्रियके विषयों ) को त्यागता चाहिये। ऐसा यथार्थ समझने वाला जीव ही वस्तुस्वरहूपका 
ज्ञाता' समझा जा सकता है अर्थात्‌ निश्चय और व्यवहारज्ञ ( उभयका ज्ञाता ) ही सम्यन्ज्ञात्ती है 
यह निष्कर्ष है। किम्बहुना | इस पर ध्यान देना चाहिये। इसमें त्रसहिसाके त्यागको मुख्यत्ता है, 
अस्तु । 


त्यागी बननेके पहिले यह जानना जरूरी है कि त्याज्य ( त्यागने योग्य ) क्या है? जिसके 
त्यागनेसे ही त्यागी बना जा सकता है। धनधान्यादि ये सब तो परद्वव्य हैं, अतः उनके त्यागनेसे ही 
त्यागी कैसे कहा जा सकता है? त्यागी तो तब कहा जा सकता है जब कि अपने निकट या पासकी 
चीज छोड़ो जाय) विचार करनेपर अपने निकट--पासकी चीज 'कषाय' है विकारीभाव है ), 
अतएव उसके छोड़नेपर ही त्यागी सच्चे अथंमें हो सकता है, अन्यथा नहीं । बाह्य परवस्तु मात्रके 
( धनधान्यादिके ) त्याग देनेसे त्यागी नहीं कहा जा सकता है, जो प्रत्यक्ष दूरवर्त्ती हैं। 
बिना कषायश्ञावके त्यागे जीव द्रव्यत्यागी' कहा जा सकता है भावत्यागी' नहीं, यह भेद है.। 
फलत: पेश्तर भावत्याग ( कषाय व मिथ्यात्वका त्याग ) करना ही कत्त॑व्य है। पश्चात्‌ परद्रज्यको 
निमित्त जानकर उसका त्याग करना भी जरूरी है यह ध्यान. रहे । 


निष्कर्ष--देखो परवस्तुका त्याग तो अनेक तरहसे होता है । कभी परवस्तुके अभाव होने 

पर उसका सेवन करता बन्द हो जाता है अर्थात्‌ अपने आप त्याग हो जाता है कभी मूल्य बढ़ 
जानेसे उसका त्याग हो जाता है ( खरीद शक्ति कम हो जानेसे नहीं खरीद सकते ) कभी परद्रव्यसे 
कोई नुकसान हो जानेसे उसे त्याग दिया जाता है। कभी मतशेद या शत्रुता हो जाने पर सम्बन्ध 
विच्छेद कर दिया जाता है। कभी तीव्रकषायवश पदार्थ छोड़ दिया जाता है और क्रभी दबाउरे 
या भयके कारण परद्र्य छोड़ दिया जाता है कभी लोभ लारूचमें पड़कर परद्रव्यका त्याग कर 
दिया जाता है, कभी राज्यके कायदोंके अनुसार विवश होकर छोड़ देना पड़ता है और कभी 
कषायकी मन्दता होनेपर परद्वरव्यका त्याग कर दिया जाता है और कभी वेराग्य आने पर या रागके 
छूटने पर परद्रव्यका त्याग कर दिया जाता है, ऐसी स्थितिमें त्याग करना किसको माना जाय और 
चा त्यागी किसे कहा जाय ? यह एक प्रश्न है इत्यादि। तत्त्वदृष्टिसि विचार करने पर एक 
ही निविवाद उत्तर हो सकता है और वह यह कि रागके छटनेपर या वैराग्यके उत्पन्न होने . 
पर जो रागके साथ-साथ वाह्य पदार्थंका त्याग किया जाता है, उसको असली त्याग कहते हैं 
उसके करनेमें जरा भी वलेश था संकोच नहीं होता निविकल्प हो त्याग दिया जाता है, पीछे 
उसका ख्याकू या स्मरण भी नहीं आता मानो वह उसके पास था हो नहीं, इत्तनी निर्लेप दुष्टि 
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. उस त्यागीको हो जाती है। परच्तु इसका मूलकोरण कषायभावका छूट जाना ( त्याग कर देना ) 
: हो है। फलछत्त: जवतक कषाय नहीं छूटती, तवतक उपयुक्त कारणोंसे परपदार्थका छूटना या 
त्यागना त्यागीका लक्षण नहीं है। जवतक बार-बार इच्छा हो, स्मरण आवे, छालूसा रहे तवतक 
असली त्याग मात्रा नहीं जा सक्रता। ऐसे ऊपरी ( बाहिरी ) त्यागको भज्ञानी लोक भले ही 
त्याग कहें परन्तु वह सत्य नहीं है किन्तु असत्य या अभूतार्थ है ऐसा समझना चाहिये। यही मल 
भूल निकालना चाहिये। लोंककी मान्यता पर निर्भर रहना नहीं चाहिये वह अलोकिक मान्यतासे 
भिन्न रहती है। लौकिक न्याय व अलौकिक न्यायमें बड़ा फरक रहता है यह सारांश है ॥। १६१ ॥ 


आगे भोगोपभोग त्यागी शिक्षात्रत्तीका और भी कत्तंव्य बताया जाता है। 
स्थावर हिंसाका त्याग करना 
एकमपि प्रतिजिंधांसुर्निहन्त्यनंतान्यतस्ततोव्वश्यम्‌ | 
 करणीयमशेपाणां परिहरणसनन्तकायानास्‌ ॥|१६२॥ 


प्च्च 


एक जीव घातनका इच्छुक जीव अनंत घातता है। 
है अनंत जीवॉकी काया खंध एक कहकछाता है॥ 
अतः: खंध थावरका खाना छोड़ देत बतधारी है। 
साधारण बह काय कहाते--खाते स्वेच्छाचारी हैं ॥१६२॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि जो जीव ( गृहस्थश्रावक ) [ यतः एकमपि प्रतिजिघांसु: ] 
एक भी साधारण वनस्पतिका खाने-पीने अर्थात्‌ भोगोपभोग करतेमें उपयोग करता है भर्थात्‌ और 
- सब साधारण वन्स्पतियों आदिका त्यागकर एकमात्र ( गड़न्तादि ) को खाता है वह [ अनंतान्‌ 
निहन्ति ] अनन्त जीवोंका विधात ( हिसा ) करता है, कारण कि उस एक ही वनस्पतिके आश्चित 
अनंत साधारण जीव रहते हैं [ ततः भशेषाणां अनन्तकायानां परिहरणमवश्यमव करणीयम्‌ ] इसलिये 
सम्पूर्ण अतन्तकाय ( साधारण ) वनस्पतिका त्याग अवश्य ही कर देता चाहिये, यह भोगोपभोग- 
त्याग शिक्षात्रतीका कत्तंव्य है ॥१६२॥ 


ह भावाथं--जिन जीवोंको वस्तुका स्वरूप तो मालम नहीं हो, और वे त्याग तपस्या करना 
चाहें तो ठीक तरहसे नहीं कर सकते वल्कि उल्टा मार्ग पकड़कर नुकसान उठाते हैं। फलूत 
नको ब्रत-अब्रत, हिंसा-अहिसा, हेंय-उपादेय, निशचय-व्यवहार आदिका ज्ञाच अवश्य होना 
चाहिये। निरचयसे ब्रतका सम्बन्ध आत्मासे है क्योंकि वह आत्माका धर्म या स्वभाव है। और 
. अन्नतका सम्बन्ध भी अशुद्ध निश्चयसे आत्माके साथ ही है क्योंकि वह विभाव या विकाररूप है। 


१, साधारणकाय वनस्पति । 
२, अव्ती-तीज़्नकपषायी | 
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इसी तरह व्यवहा रनयसे व्रतका सम्बन्ध बाह्य भोगोपभोगकी चीजोंके छोड़नेसे है और अन्नतका 
सम्बन्ध भोगोपभोगकी चीजोंके ग्रहण करनेसे ( त्याग न करनेसे ) है। ऐसी स्थितिमें उनका जानना 
जरूरी है। तथा हिसा व अहिसा, हेय व उपादेयका निरचय व्यवहारसे जानना भी अनिवायय है। 
तभी व्रत धारण करता, पालन करना वन सकता है। तथापि व्यवहारको मुख्यता होनेसे व्यवहार 
पद्धति ( चरणानुयोग ) के अनुसार साधारण आदि वनस्पतियोंका त्याग करना अनेक दृष्टियोंसे 
हितकर है, इन्द्रियसंयम और प्राणिसंयम दोनों पलते हैँ छोकमें प्रतिष्ठा होती है--टूसरे जीव 
अनुकरण करते हैं--सदाचार पलता है इत्यादि छाभ होता है। तथा मन्दकषायरूप शुभ परि- . 
णामोंसे पुण्यका बन्ध होता है, पापका बन्ध नहीं होता, त्तव वाह्मविभूतिके पानेसे जीवन सुखमय 
बीतता है यहो बड़ा लाभ है ॥१६२॥ 


अनन्त जीवोंके विघात होनेका खुलासा इस प्रकार है। 


जीव दो तरहके होते हैँ ( १) त्रसजीव (२) स्थावर जीव | स्थावर जीवोंमें अनन्तकाय 
जीव हुआ करते हैं। यथा पाँच स्थावरोंमें, वनस्पतिकाय स्थ|वरके दो भेद माने गये हैं ( १ ) साधा- 
रण वनस्पतिकाय (२) प्रत्येक वनस्पतिकाय तथा साधारण वन्तस्पतिकायके दो भेद हैं--( १) नित्य- 
निगोद ( २) इतर निगोद | इनमेंसे साधारण जीवों ( वनस्पतिकाय ) का शरीर पिण्डरूप अनन्त 
जीवोंका मिला हुआ रहता है अतएव जब कोई भोजनार्थी पिण्डरूप ( स्कंध नामक ) वनस्पतिका 
अर्थात्‌ ज्ञाक-भाजी आदिका उपयोग ( खाना ) करता है तब उसके आश्रित रहनेवाले अनच्ते 
जीवोंका विधात ( हिंसा ) अवश्य हुआ करता है। ऐसी स्थितिमें भोगोपभोगत्याग शिक्षाब्रतके 
पालनेवाले अणुव्नती उन अनन्तकाय ( साधारण ) वनस्पतियोंकों खानेका त्याग कर देते हैं, जिनमें 
लाभ कम और हिंसा" अधिक होती है। विवेकी जन अपना चारलूचलन बड़े विचारके साथ 
करते हूँ अर्थात्‌ यत्नाचारपूर्वक प्रवृत्ति करते हैं, यद्वा तद्वा ( शिथिलाचार पूर्वक ) प्रवृत्ति नहीं 
करते, यह विशेषता रखते हैं, किम्बहुना। हमेशा सम्यग्दर्शन और सम्यकचारित्रमें कोई दोष 
( अतिचार ) न रूगने पावे यह विचार या लक्ष्य रखते हैं ॥१६२।॥ 


विशेषाथ--साधारण वनस्पतिमें प्रत्येक भेदको स्कन्ध कहते हैं, जिसमें साधारण वनस्पति- 
से असंख्यातगु्णे जीव रहते हैं। ( जेसे अपना शरीर ) उसमें अन्डर ( हाथ पाँव जैसे ) असंख्यात- 
लोकप्रमाण जीव रहते हैं । एक अन्डरमें असंख्यात लोकप्रमाण पुलवो पाये जाते हैं ( जैसे हाथ 
पाँवोंमें अंगुलियाँ )। एक पुलवीमें असंख्यात लोक प्रमाण आवास रहते हैं ( जैसे अंगुलियोंमें पोरा- 
बूटी ) एक आवासमें असंख्यात लोक प्रमाण निगोद शरीर ( जैसे अंगुलीके पोरोंमें रेखाएँ ) एक 


१. उकतें च--अल्पफलब्रहुविधातान्मूलकमार्दयणि शजूवेराणि । 
नवनीतनिम्बकुसुम॑ कंतकमित्येवमवहेंयम्‌ ॥2८५॥ रत्त० श्रा० 
कर्च--अत्पफछ या तुच्छफल, जिनमें रखादिक कम हों और जीव हिंसा अधिक हो, ऐसे गीछे (सचित्त ) 


मूली, गाजर, अदरख, नैनू ( घृत ), चीमकी कॉंपल-फूछ-केतकी ( केवड़ा ) के फूछ इत्यादिका 
त्याग कर देना चाहिए यह कर्तव्य हूँ श्रतीका । 


शिक्षाब्रतप्रकरण 'औै३३ 


.  निगोद दरीरमें सिद्धराशिसे अनन्तगुण्ण जीव पाये जाते हैं। ( जैसे रेखाओंमें अनेक प्रदेश ) | इस 
प्रकार साधारण वन्स्पतिके एक टुकड़ेमें असंख्यात जीव रहते हैं जिन्हें जिह्नाके लोलुपी खाते हैं 
एवं विघात करते हैं ॥१६२॥ 

आचाय॑ भोजनमें अनन्तकायवनस्पति (साधारण ) का त्याग करनेके सिवाय और भी 
अमर्यादित नवनीत ( मक्खन ) आदिका त्याग करना अनिवायं है, जिसमें वहुत जीव हिसा होती 
है--यह बताते हैं । 


नवनीतं च त्याज्यं योनिस्थानं प्रभूतजीवानाम्‌ । 
यद्वापि पिंडशुद्धों विरुद्ममभिधीयते किंचित्‌ ॥१६१॥ 


पच्च 
भोजनसें मेनू नहिं खाना जो जीवोंकी योनि है। 
अथवा पिंड शुद्धि नहिं बनती जहँ अशुद्धता ठानी है ॥ 
पिंडशुद्धि कई तरह होत है श्रावक अरु मुनि ब्तियोंकी । 
यथायोग्य उसको करना है, दृष्टि रखे च्रत रक्षा को ॥१६३॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि श्रावकका कर्तव्य है कि वह [ पिंडुद्धों प्रभूतजीवानां 
योनिस्थानं नवनीतं चत्याज्यं ] भोजनकी शुद्धिके लिये आहार देनेके ग्रासमें-असंख्यात जीवोंकी 
योनि स्वरूप भशुद्ध ( अमर्यादित ) नेनु (घृत )को कतई न देवे, तभी शुद्ध निर्दोष निरन्तराय 
भोजन देना कहलाता है [ थद्वापि यत्‌ किंचित्‌ विरुद्मप्तिधीयते तद्पि त्याज्यं |] अथवा अकेला 
: मेनू ही नहीं किन्तु जो. कोई भी पदार्थ पिडशुद्धि या आहारशुद्धिमें वर्जनीय ( विरुद्ध-अभक्ष्य ) 
हो उसका भी त्याग कर देना चाहिये अर्थात्‌ उसको न स्वयं ग्रहण करे और अन्य ब्रतियों ( मुनि 
आदि )को भी देवे, यह तात्पर्य है ॥१६३॥ 
भावाय--शुद्ध आहार पानका उपयोग करना कब्रती संयमीका पहिला काय॑ है जो ऐसा 
नहीं कर सकता वह ब्रती बनने या कहलानेका पात्र नहीं है। जेनशासनमें यही मुख्य और आाद्य 
: व्यवस्था है, उसके अनुसार चलता ब्रतीकी कत्तंव्यनिष्ठा है, अभक्ष्य भक्षण करनेवाले जीव कभी 
ब्ष्ती नहीं बत सकते | इसीलिये अष्टमूलगुणधारी ही बन्रती बच सकता है यह नियम रखा गया 
है । उसीके भीतर सब रहस्य भरा हुआ है। फलत: ब्रतीके लिये अभक्ष्य त्यागकी ( हिंसामय 
भोजन छोड़नेकी ) अनिवार्यता है। ब्रतीका भोजन--पान शुद्ध ( निर्दोष--हिंसारहित ) होना हो 
चाहिये, इस कठोर सत्यको कभी नहीं भूलना चाहिये अन्यथा सब वेकार (व्यथे ) है। मूलाचार 


१. ब्रतीका भोजन श्रावकके आधीन है अतएव दाता श्रावकको पहिले शुद्ध भोजन करनेका नियम होचा 
चाहिये तभी गलती न हो सकनेसे विशेष पुण्यका लाभ होता है । 
२. उक्त च--उमग्गम उप्पादण एसणं च संजोजणं पमाणं च। 
_ इंगाू धूम कारण अट्ठविहा पिंडसुद्धी ढु ॥२॥ मूलाचार पिंड्युद्धि अधि० पृष्ठ ३३० 


३३६४ पुरुषाथसिद्धयपाय 


व अनगारघधर्मामतमें पिंडशुद्धि आठ प्रकारसे बतछाई गई है, जो विशेषखूप है वह तो पात्रदान 
देनेवाले श्रावकको उनके लिये करना हो चाहिये किन्तु अपने लिये भी अभक्ष्य या अशुद्ध भोजन 
का ग्रहण करना त्याग देना चाहिये। पिड्शुद्धि या भोजनशुद्धिका प्रभाव ( असर ) उपयोग या 
मनपर विशेष पड़ता है। तभी तो कहते हैं 'जेसा खावे अन्त तैसा होवे मन' इत्यादि । इवेताम्वर 
आदि मतमें म॒नि या साधुको नैनुका आहार देना माना गया है, उसका यह खंडन भी है । अस्तु, 
यादित नैनू वनाम घृत तभी शुद्ध हो सकता है जबकि दूधसे लेकर अन्त तक विधिपूर्वक शुद्धि को 

जाय अर्थात्‌ दूध लगाकर छात्तकर तुरंत अग्निपर तपाया जावे, ( अन्तर मुद्द॒त्तके भीतर ) पश्चात्‌ 
उसको शुद्ध जाउनसे जमाया जावे अर्थात्‌ प्रासुक जाउन होता चाहिये। उसके वाद नैनू निकालने 
पर तुरंत ही भर्थात्‌ अन्तमुहृत्तके भीतर ही अग्निपर तपाया जावे और छानकर उपयोगमें 
( खानेमें ) छाया जाय बस वही मर्यादित व शुद्ध घी है किम्बहुना | वही ब्रतीके भक्ष्य है शेष 
अभक्ष्य है 

नोट--घृतशद्धि ( शद्ध घो )के सम्बन्धमें आठ पहर या चार पहरका विचार पीछेकी 
कल्पता है। कारण कि जब दूध ( मूल )से ही श॒द्धता वरती जाय तब आठ या चारका विकल्प 
करना या उठाना ही व्यथं है वह कोई महत्त्व नहीं रखता। नैनू घृतकी पूर्वपर्याय है ( मवंखन 
रूप ) ऐसा समझना चाहिये ॥१६३१॥ 

ब्रतीके यद्यपि प्रयोजनमूत्त भोगोंका त्याग करना भी पद व शक्तिके अनुसार होता है 
तथापि प्रयोजनभूतमें भी दिन रात्रिका परिमाण करना बतलाते हैं । 


अविरुद्धा अपि भोगा। निज्रशक्तिमपेक्ष्य धीमता त्याज्या! | 
अत्याज्येष्वपि. सीमा कार्यकदिवानिशोपनोग्यदया ॥१६४॥ 


प्य 
जो हैं सेब्य पदाथ घती के शक्तिप्रमाण उन्हें त्यागे। 
अरु अत्याज्य पदारथ जो हैं, दिन राज्निप्रमा उनको त्यागे ॥' 
है कत्तेन्य त्रतीका सीमित, योग्य अयोग्य कोई सी हो। 
जबतक रागद्वेष है उसके, क्रम-क्रससे बड़ेंसागी हो ॥१६४७॥ 





अर्थ--उद्गम दोष १६, उत्पादन दोप १६, एपणा दोष ( भोजन दोष ) १०, संयोजन दोष ४, कुछ 
४६ दोष रहित या अंगार दोष, धूम दोष, कारण दोष ऐसे सामान्‍्यरूप आठ दोष रहित पिंड श॒द्धि 
होना चाहिए, तभी सुनि ग्रास ( कवलछाहार ) ले सकंता है अन्यथा नहीं । ब्रत धारण पालन. करना 
| सरल नहीं है खॉडेकी धार है ऐसा समझना चाहिये । 
१. पदके अनुकूल अर्थात्‌ प्रयोजनभूत पदार्थ । 
२. ग्राह्म या सेवन करने योग्य पदार्थ । 
३. बड़े भाग्यवान्‌, मुनि आदि पदवीधारी | . 


शिक्षान्नंतप्रकरणं 8३७: 

अच्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ घीमता निजशक्तिमपेक्ष्य | .वुद्धिमान्‌ त्यागी विवेकी 

: पुरुषोंको चाहिये ( उनका कत्तंव्य है ) कि वे अपनी शक्ति ( पद व योग्यता )को देख व सोचकर ही 

_ [ भविरुद्धा अप सोगाः त्याज्या: ] प्रयोजनभूत और पदके अनुकूल भोगोंका भी त्याग करें अर्थात्‌ पद 

और शक्तिके विरुद्ध कोई त्याग आदि कार्य न करें ( यह वंधन है ) इसके अतिरिक्त [ अत्याज्येष्वपि 

एकदिवा निशा उपभोग्यतया स्रीमा कार्या ] जो वदार्थ सेव्य अर्थात्‌ उपभोगके योग्य हों ( प्रयोजन- 

. भूत व पदके अनुकूल हों ) उनमेंसे भी एक दिन या एक रात्रिका नियम या सीमाकर त्याग करें 
 ( अवान्तर त्याग या देशत्याग कहलाता है ) यह विधि है ॥१६४॥ 


भावा्थ-त्याग यम और नियमरूपसे अर्थात्‌ जीवनपर्यन्त और अल्पकालको किया जाता है। 
तदनुसार ब्रती हमेशा प्रयोजनभूत ( अत्याज्य ) पदार्थोर्मेंसे भी दिचरात घड़ी घंटा आदिका प्रण 
( प्रतिज्ञा ) या नियम करके उन्हें छोड़ता है--( ममत्व कम करता है ) और ऐसा क्रमसे करते 
करते एक दिन वह ॒ वड़भागी मुनि आदि महत्त्वपूर्ण पदोंको भी प्राप्त कर सकता है या कर लेता 
है कोई आइचर्यकी वात नहीं है। आत्मामें अनन्त शक्ति है। जबतक अपनी अनंत शक्तिको जीव 
नहीं पहिचानता ( जानता ) और उसको भूला रहता है, तभीतक दुर्गति होती रहती है और जब 
उसका ज्ञान व -श्रद्धान हो जाता है तभीसे उसका कल्याण होना शुरू हो जाता है जो शनैः शने 
बढ़ते-बढ़ते अन्तिम लक्ष्य ( सुख शान्तिका स्थान मोक्ष )को प्राप्त कर लेता है। परन्तु उसका 
एकमात्र उपाय त्याग ही है भर्थात्‌ अज्ञान एवं रागादिकका तथा आलुषंगिक रूपसे भोगोप- 
.. भोगादिरूप परपदार्थोंका त्याग करना ही अनिवाय है और यही सनातत्त ( प्राचीन ) मार्ग है 
- किम्बहुना.। इंसपर ध्यान देना कर्त्तव्य है अस्तु। जेसी-जेसी शक्ति बढ़ती जाय तैसा-तैसा त्याग 

: करता जाय ॥१६४॥ 


आचाय॑ कहते हैं कि ब्रतीके लिये अपनी शक्तिका निरीक्षण ( संतुलन ) हर समय करता 
चाहिये यह उसका कर्तव्य है। 
हि पुनरपि पूर्वक्ृतायां समीक्ष्य तात्कालिकीं निजां शक्तिस्‌ । 
सीमन्यन्तरसीमा ग्रतिदिवस भवति कत्तेब्या ॥१६७॥ 


पद 


च्ती पुरुषका कर्म यही है--झक्ति निरीक्षण करने का। 
पूने और ठत्काछ झक्तिको देख त्यागन्नत घरने का॥ 





१. यहाँपर भवति एवं कर्त्तव्या दो क्रियाएं हैं, जिससे एक व्यर्थ होकर नियम जाहिर करती है कि कत्तंव्या 
एव' करना ही चाहिये--अनिवार्य है । 
« कार्य या कर्त्तव्य 


प्र 


 -ह, वर्तमान । 


दा 
है ३ पुरुषाथंसिद्धयुपाय 
नियस झरूपसे सीमा भीतर सीमा चतकी करनेका | 
प्रतिदिन ऐसा करते-करते पूण झुद्ध हो जाने का ॥१६७॥ 


अन्वय अर्थ--आचचार्य कहते हैं क्रि ब्रती पुरुषोंका कत्तंव्य है कि वे [ पुनरपि पू्वकृतायां 
च तात्कालिकीं निजां शक्ति समीक्ष्य ] बार-बार अपनी पूर्वकी ( प्रारंभ की ) तथा वत्तमानकी अपनी 
शक्ति ( योग्यता )का निरीक्षण या मिलान ( संतुलन ) करके [ प्रतिदिवसं सीमन्‍्यन्तरसीमा कत्तेच्या 
भमवति ] प्रतिदित नियमरूपसे मर्यादाके भीतर मर्यादा ब्रतकी भोगोपभोगके त्यागनेकी करे या 
करना चाहिये, यह कत्तंव्य अनिवाये है ॥१६५॥ 


भावार्थ--सिंहावलोकनन्यायसे व्रतीको अपने ब्नत्तों--नियमोंकी खतौनी वार-वार अवद्य 
ही करना चाहिये, जिसको अनुप्रेक्षा भी कहते हैं। उससे कभी शिथिरत्ता नहीं आने पाती, 
सतर्कता रहतो है । यह तो मंत्रके समान जगानेकी विधि है। फलत: विवेकी दूरदर्शी पुरुष ऐसा 
करके स्वयं अपना कत्तंव्य पुरा करते हैं। उनकी यह स्वात्मदृष्टि स्वयं उन्हें ही लाभ पहुँचात्ती 
है और दूसरे लोगोंकों आदर्श उपस्थित करतो है, जिससे वे भी अनुकरण कर छाभ उठाते हैं । 
इस प्रकार ,संतानपरंपरा धर्मं और ब्रतकी चली जाती है, क्योंकि धर्म, धर्मात्माओंके बिना 


नहों चलता यह नियम है। श्रावकके लिये सत्तरह-सत्तरह्‌ नियमोंका पालन करना प्रतिदिन 
बतलाया है । 


सोजने पदरसे पाने कुंकुमादि विलेपने, पुष्पताम्वूछगीतेषु नृत्यादी ब्रह्मचयके ॥१॥ 
स्मानभूषणवस्त्रादी वाहने शयनासने, सचित्तवस्तुसंख्यादी प्रसाणं भज प्रत्यहं ॥र॥ 


अर्थ--भोजनका, छह रसोंके त्यागका, जलादि पीनेका, इत्रफुलेल या टीका आदि लगानेका, 
माला पहिरनेका, पान खानेका, गीतगाने या सुननेका, नृत्य देखने या करनेका, ब्रह्मचर्य पालनेका, 
स्तान करनेका, गह॒ना पहिरनेका, वस्त्र पहिरनेका, सवारीका, सोनेका, बेठनेका, सचित्त वस्तुके 
त्याग करनेका, प्रमाण ( सीमा ) प्रतिदिन करना चाहिये यह कत्तंव्य है। यथाशक्ति कार्य करते 
रहनेसे वृद्धि ही ( उन्नति ही ) होती है, अवनति ( हानि ) नहीं होती यह नियम है, इसका ध्यात्त 
हमेशा रखना चाहिये ॥१६५॥ नियमका अथ्थं सीमित समय तक है। 


श्रावकके १७ यमन्नत ( जीवन पर्यन्त ) 
कुगुरु कुदेव कुबषकी सेवा, अनथंदंड अधसय व्यापार । 
चूत मांस मधु वेश्या चोरी परन्रिय हिंसादान शिकार ॥ 
त्रसहिंसा स्थूल झूठ अरु बत्रिन छान्‍यो जल निशि आहार । 
ये सन्नद अनथ जगसाहीं, यावज्जीव करों परिहार ॥ 


श्रावकका यह कत्तंव्य है कि वह यमरूप जीवन्तपर्यतको उपयुक्त वस्तुओंका दढ़तासे त्याग 
कर देवे, तभी उसके जीवनकी सफलता है अन्यथा नहीं | तथा इसके पहिले कहे हुए १७ कार्यों 
का यथावसर नियमरूपसे ( मर्यादा सहित ) त्याग करे अर्थात्‌ कम-से-कम पववके दिनोंमें या अच्छे 


_शिक्षात्षत्तप्रकरण ४६७ 


अवसरों पर--उन चोजोंका भी अवश्य त्याग करे, जिनका उपयोग वह कर सकता है-- 

नहीं है यह विधि है। ये सब अशुद्ध जीवनको शुद्ध करनेके उपाय हैं सो करना चाहिये किम्बहुन 
-ब्ती विवेकियोंका जीवन हमेया सतर्कतापूर्ण एवं जायृत जेसा रहता है, वह अपने नित्य कत्तंव्यके 
पालनेमें प्रमादी या गाफिल नहीं होता, क्योंकि शिधिलाचार दोषाधायक माना गया है। यही बात 
 कुन्दकुन्द महाराजने निएचय व्यवहारके रूपमें कही है कि जो ब्रती योगी ( मुन्ति ) व्यवहार ( अभू- 
ताथ्थ ) में मस्त या कार्यणील नहीं होते हैं अर्थात्‌ सोते हुं--व्यवह्ा रकी नहीं अपचाते हैं ( प्रमादी 
नहीं होते ) वे अपने कर्तव्य ( निरचय-भूतार्थ ) का पालन भलीभाँति करते हैँ और जो साधु 
व्यवहारमें जागते हूँ अर्थात्‌ दिनरात उसीमें लगे रहते हैं वे अपना कर्त्तव्य पालन नहीं कर सकते 
अथवा मोलक्षमार्गीकी सावनामें प्रमाद कर रहे हैं, निद्य हैं | इत्यादि ॥ १६५ ॥ 


आगे आचार्य उपसंहाररूप कथन करते हूं । 


इति यः परिमितभोगे! सन्तुश्स्त्यजाति बहुतरान्‌ भोगास | 
वहुतर-हिंसा-विरह्मत्तस्याउहिंसा विशिष्ठा स्थात्‌ ॥ १६६ ॥ 
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भोगोंकी सीसा करके जो, संतोपी मित्र होता है। 
इसीलिए. चह बहुभोगोंका, त्याग खुशीसे करता हैँ ॥ 
बहुहिंसाका त्याग करेसे, विशेष अहिंसा पलती हैं । 
यह सब छाभ होत विरतीको नहीं प्रतिज्ञा व्छती हैं ॥ १६६ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ इति परिमितभोगेः सन्तुष्टः यः बहुतरान्‌ सोगान्‌ त्यजति ] 
'पूर्वमें वतलाए हुए भोगोंकरा परिमाण ( सीमा ) करके जो ब्रती जीव सन्तुष्ट हो जाता है भर्थात्‌ 
अपनी इच्छाको रोक लेता है और फिर निःशल्य या आकांक्षा रहित होकर बहुतसे भोगोंका त्याग 
कर देता है [ तस्य बहुतरहिंसाविरहात्‌ विशिष्टा अहिंसा स्थात्‌ ] उसके बहुतसी या बहुत प्रकारकी 
हिसाका त्याग ( अभाव ) हो जानेसे ( मर्यादाके वाहिर सब छूट जाता है ) विशेष रूपसे अहिसा- 
व्रत पलता है अर्थात्‌ वह पूर्ण अहिसात्नती जेंसा छगता है अथवा उपचारसे महात्रती कहलाता 
है ॥ १६६॥ 


भावाथं--यहाँ तक भोगोपभोगत्याग नामक तीसरे शिक्षात्रतका स्वरूप कहा गया है। 
उसके पालनेका क्रम और फल भी बताया गया है। अतएवं उसको पालना ही चाहिये तभी 
आत्मकल्याण हो सकता है। संयोगो पर्यायमें अनादि कालसे अविरत-भत्यागी या अन्त दशा 
जीवकी रहती है, जिससे वह पृथक्‌ नहीं हो पाता है और पृथक हुए बिना ब्रती या एकाको बन 


१. जो सु-तो ववहारे सो जोई जग्गए सकज्जस्मि । 
जो जग्गदि ववहारें सो सुत्तो अप्पगे कज्जें ॥ ३१॥ मोक्षपाहुड़ 
डरे 
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नहीं सकता । ऐसो स्थिति में वह सेव दुःखी होकर संसारमें परिभ्रमण करता है। ब्रतया 
विरतका अर्थ होता है त्याग करना या विरक्त होना । उसमें भी पहिले किसका त्याग करता और 
किससे विरक्त होना यह विचारणोय है। इसका समाधान यह है कि सबसे पहिले तो मिथ्यात्वका 
त्याग करना है और उसके वाद संसार शरीर भोगोंसे विरक्त होना है अर्थात्‌ उनसे अरुचि करना 
है | फिर आगे चलकर जिनसे अरुच होती है, उनका ( संसार शरीर भोगोंका ) यथाशक्ति त्याग 
करना है अर्थात्‌ सम्बन्ध विच्छेद करना है। इस क्रमसे संसारसे छुटकर मोक्ष जाना है अर्थात्‌ 
एकाकी बचना है किम्बहुना--त्याग तपस्यथाका बड़ा महत्त्व है। जो मनुष्य मुमुक्षु अपना समय 
( जीवन ) अज्ञान और प्रमादमें रहकर व्यर्थ ही खो देता है, वहन आगे ( परभव )की 
सोचता है न वत्तमाव ( इसभव )की सोचता है किन्तु मदांध होकर बनगजकी तरह अनर्थ 
ही करता रहता है, ऐसे नराधमका उद्धार कभी नहीं हो सकता। अतएव जीवकों जब 
विवेक या भेदज्ञान प्रकट होता है तब वह सँभलता है और पुरुषार्थी अपनी अशुद्ध परम 
संयोगी अवस्थासे पृथक होनेका उपाय भी करता है। वह बाह्य उपाय तो त्याग त्तपस्थाका 
करता है और अन्तरंग उपाय रागादिकषायोंको छोड़नेका या मन्द करनेका करता है। इस त्तरह 
अन्तरंग और बहिरंग दोनों तरहका पर संग ( परिग्रह ) छोड़कर अकेला बनता है उसका क्रम यह 
है कि ब्रती पहिले भोगोपभोगमें निरर्गल प्रवृत्तिको छोड़ता है या उसकी सीमा [ मर्यादा ) करता है 
पदचात्‌ शक्तिको देखकर नियमरूपसे उसमें भी कमती करता है व इच्छाओंकों रोकता है । ऐसा 
अभ्यास करते-करते अन्तमें सबसे जुदा 'एक्रत्व विभक्तरूप' वह हो जाता है अर्थात्‌ रूक्ष्यसिद्धि 
कर लेता है इत्यादि | 


| शंका समाधान 

यहाँपर यह शंका ( प्रदत्त ) होती है कि भोगोपभोगत्याग शिक्षात्रतमें, देशब़्त ( गुणब्रत ) 
जैसी गंध आती है ( प्रतिदिन मर्यादा करनेसे ) तव इस भोगोपभोगत्याग शिक्षात्रतकों जुदा 
नहीं बताना चाहिये ? इसका समाधान इस प्रकार है कि 'सामान्येष्न्तभतस्थापि विशेषस्य प्रयोजन- 
वशात्‌ पृथगुपादानं क्रियते' इस न्‍्यायके अनुसार भोगोपभोगत्याग शिक्षाब्रतका--गुणब्नरतसे जो 
पृथक निदंश किया गया है, उसका खास प्रयोजन है जो बड़ा महत्त्वका है और वह यह कि ब्रती 
को ऐसा करना ही चाहिये तभी गुणब्रतोंकी साथ्थंकता सिद्ध होती है भर्थात्‌ वेसा करना अनिवाये 
है याने यह विशेषता जाहिर होती है अस्तु ॥१६६॥ 


गुणव्रत और शिक्षान्रतमें आचार्योका मतभेद ( तकशा ) 


आचाय॑ नाम गुणव्रतत शिक्षात्रतत 
' १--श्री समन्तभद्राचाये . १>विग्त्रत १--देशावफाशिक 
२--अनथथेंदंडत्यागब्रत २--सामायिक 


३--भोगोपभोग परिमाणवन्रत ३--प्रोषधोपवास 
४--वैय्यावृत्य +- 


२--स्वामि कार्तिकेय 


३--उमास्वामि महाराज 


४--अमृतचन्द्राचार्य 


शिक्षाच्रतप्रकरण 


१--दिग्वत 
२--अनथ॑दंड त्यागव्रतत 
३--भोगोपभोगपरिमाणक्रत 


२१--दिग्व्रत 
२--देशन्नत 
३--अनथंदंडत्यागन्नत 


१--दिग्व्रत 
२--देशत्त 
३--अनर्थदंडत्यागन्नत 
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१--देशावकाशिक 
२--सामायिक 
३--प्रोषधोपवास 
४--अतिथिसं विभाग -- 


१--भोगोपभोग परिमाण 
२--प्रोषधोपवास 
३--अतिथि संविभाग 
४--सामायिक -- 
१--सामायिक 
२--प्रोषधोपवास 
३--भोगोपभोगपरिमाण 
४--वैय्यावृत्य +- 


नोट--श्रीसमन्तभद्राचायं ( स्थविर ) और स्वामिकातिकेयका मत प्रायः एकसा है सिर्फ 
शिक्षाव्रतमें ४ चौथे शिक्षात्रतमें स्‍्वामिकातिकेय अतिथिसंविभाग नाम लिखते हैं जिसका अथ वेया- 
वृत्य ही होता है चाम भेद है। 'गुणब्रतमें कोई भेद नहीं है दोनों आचाय॑ एक-सा ही मानते हैं । 
गुणब्रतमें उमास्वामि व अमृतचन्द्राचार्यका मत प्रायः एक-सा है। शिक्षाक्रतमें भी नाममात्रका 
भेद है। उमास्वामि अतिथिसंविभाग लिखते हैं भमृतचन्द्राचायं-वेय्यावृत्य लिखते हैं दोनों | आचाय॑ 
गुणब्रत एकसे ही मानते हैं कोई भेद नहीं है । 

आगे चौथे अतिथिसंविभाग या वेयावृत्य शिक्षात्रतका स्वरूप बताया जाता है। 


विधिना दातगुणवता द्रव्यविशेषस्थ जातरूपाय । 
0 #_ 
स्वपरानुग्रहहेतो। कत्तेब्योडवश्यमतिथये भाग; ॥१६७॥ 
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विधिपू्वक अरु दातृगुणों सह, द्रव्य विशेष दान करना | 
मुनिको और श्रेष्ठ्षतियों को--स्वपर भजुग्रह हित देना ॥ 
है शिक्षा यह वेय्याबवृत्तकी--श्रावक इसको सिर घरते। 
अतिथि विभाग इसीकी संज्ञा, भेद नहीं 


इसमें करते ॥१६७॥॥ 


१. तत्त्वार्थसृत्रकारने 'विधिद्रव्यदातृपात्रविशेषात्तद्विशेष:” सूत्र ही लिख दिया है ॥३९॥ अध्याय ७ 
इलोक नं० ११३ रत्त० श्रावकाचारमें-- 
नवपुण्य: प्रतिपत्तिः सप्तगुणसमाहितेन शुद्धेन । 
अपसूनारंभाणामार्याणामिष्पते दान्म्‌ ॥११३॥ प्रतिपत्ति:---आदरसत्कार या 

भहारदेना आदि-वैय्यावृत्ति: | 


३४० पुरुषपाथसिद्ध्यपाय 


अन्चय अर्थ--आचाय॑ कहते हैँ कि [ दाठयुणवतता विधिना दव्यविशेषर्य भाग: जातरूपाय -. 
अतिथये ] दाताके गुण सहित श्रावकका कर्तंव्य है कि वह विविपूर्वक [ नववाभक्निपुर्वक ) खास- .. 
कर ( निव्चयसे ) दिगम्बर वेषधारी मुनिको, और उपचारसे ( व्यवद्वारस ) उत्कृष्ट श्रावककाो भी 
अपना शद्धद्रव्य या भोजन जो अपने लिये तयार किया गया हो ऐसा : उहिए्र दोष रहित ) 
भोजन, उसमेंसे कुछ हिस्सा [ स्वपराचुग्रहद्देतो: अवश्य कत्तब्यः | अपने और उनके छामया 
कल्याणके निमित्त दानमें अवश्य-अवश्य देवे | बस, यही चीथा अतिथिसविभाग ( वंयावृत्य ) . 
कहलाता है॥ १६७ || 


भावारथ--अतिथि संविभाग शिक्षाब्रत पालना सरल नहीं है बड़ा कठिन हैं,. उसमें दाता 
श्रावकको अनेक तरहकी सावधानी व शद्धता रखनी पड़ती है यद्वातद्वा करनेका निषेध है । 
(१) पहिली और मुख्य सावधानों शुद्ध आहार दयार करनेकी है। वह शुद्ध आहार केवल आटा घी 
दूधकी शुद्धिसे नहीं होता किन्तु वह शुद्ध तब होता है जब छुद्ध सामग्रोसे खुद अपने लिये हों 
बनाया गया हो--दूसरोंके इरादे या उद्देश्यसे ल बनाया गया हो, अन्यथा वह उदिष्ट होनेसे 
अशुद्ध या अग्राह्म हो जाता है, यह आचाये कहते हैं। द्रव्यविशेषका यही अर्थ ( ग़ायना ) है, 
उसके प्रतिकूल होना द्रव्यविशेष नहों है ऐसा समझना । (२) दूसरी सावधानी दातार ५ श्रावक )को 
आगे कहे जानेवाले ७ गुण सहित होमेकी है। (३) तीसरी सांवधानो नवधा भक्तिपूर्वक आहार दान 
देनेकी है। (४) चौथा सावधानी ऐसा आहार जातरूप ( दिगम्वर वेषधारी ) मुनि । उत्तमपात्र ;को 
ही देनेकी है ( मध्यम या जबन्य पात्रकों देनेकी नहीं है ) (५) पाँचवीं सावधानी दाता और पात्रको 
लाभ पहुँचानेकी है कि दाताको पुण्यवंध हो ( परोपकार हो और प्रात्रकी संयम पालनेमें 
सहायता मिले, कारण कि संयोगी पर्यायमें एकबार शुद्ध भोजतका मिलना अनिवायें है उसके 
विना परिणाम स्थिर नहीं रह सकते--विक्रारमय--चंचल हो जाते हैं जिससे आख््रव और बंध 
होता है इत्यादि । परन्तु वह विरक्तिपूर्वक तप बढ़ावनहेतु लेते हैं शरार पोषणहेतु नहीं लेते यह 
विशेषता पाई जाती है अस्तु शिक्षात्रत पालनेकी विधि पूर्बोक्त प्रकार हैं सरल नहीं है ऐसा 
समझना । और श्लावक गृहस्थके लिये जो भोगोपभोग या प्रोषधोपवास शिक्षात्रतकों पालता है, . 
अतिथि संविभागका करना अनिवायें है क्‍योंकि उसके लिये आज्ञा है 'मुनिको भोजन देव फेर निज 
करहिं अहारे' उस कत्तंव्यको पूरा करना अत्यावद्यक है ( परस्पर संगति है ) विचार करता-- 


श्रावकके लोभ कषाय कम होती है, जिससे पापका बंब न होकर पुण्यका बंध होता है, पात्रोंको 
संतोष व शान्ति मिलती है। ' 


विशेषार्थ--हमने अपने अनुभवसे कुछ थोड़ा अर्थ इलोकका बढ़ा दिया है। इलोकमें 
आचायका मत स्पष्ट जाहिर है कि अतिथि संविभाग शिक्षात्रत पालनेवाले श्रावकंकों चाहिये कि 
वह विधिपुर्वक ( नवधाभक्ति सहित ) और सातगुण सहित दिगम्बरमुनि ( उत्तम पात्र )को ही .. 
ऐसा शुद्ध ( अनुहिष्ट, जो अपने लिये ही बनाया गया ) आहार देवे इत्यादि | फलत: उत्कृष्ट 
श्वकका देनेका यह विधि और आज्ञा नहों है, उसको विधि भिन्न प्रकारका है. अतः दोनोंकी 
संगति नहों वेठा लेता चाहिये अन्यथा आज्ञाविरुद्ध होगा यह कथन निरचयका है । किन्तु हमने . 
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जानवझकर व्यवहारसे अभ्यासी उत्कृष्ट श्रावक ( ऐलक-क्ष॒ुल्लक-आयिका-क्षल्लिका )के लिये भी 

शुद्ध आहार देनेकी वात लिखी है ऐसा समझना ताकि उद्दिष्टताका दूषण न लगे और अनुद्धिष्ट 
. भोजन उन्हें प्राप्त हो, शेष विधिके लिये प्रतिबन्ध नहीं है, साधारण रूप हो सकती है विचार किया 
'जावे। यह सब प्रतिपूजा है, जो हम पहिले लिख चुके हैँ किम्बहुना ॥॥१६७॥ 


आचार्य--आगे दाता द्वारा करने योग्य विधि ( नवधा भक्ति )को बतलाते हैं। 


संग्रहमुच्चस्थानं पादोदेकमर्चन॑ः प्रणार्म च | 
वाबकायसनःशुद्धिरेषणशुद्धिश्च विधिसाहु) ॥१६८॥ 
पच्य 
आह्वानन अरु डच्चस्थान, पादघोवना अचन सी। 
नतमस्तक होना अयश्ुक्वटि-सचवचतनसे करना भी ॥॥ 


भोजनशद्धि विधिसे करके नवधाभक्ति प्रकट करतना। 
इस विधिसे जो दान देत है, सदं गृहस्थ डसकी कहना ॥१६८॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैँ कि [ संग्रहमुच्चस्थानं पादोदक अचनं प्रणाम ] संग्रह करना 
अर्थात्‌ आदरपूर्वक पासमें अपने घरपर बुलाना ( पड़गाहना-आह्वान करता ), ऊँचा स्थान 
( चौकी आदि ) देता, पाँवोंको धोना, स्तुति या आरतो करता, दंडक या नमस्कार करना, 
मनवचतकायको शुद्ध करता अर्थात्‌ मनमें विकार या खोटे भाव न रखना, झूठवचन नहीं बोलना, 
. शरीरको छुद्ध रखना, अभक्ष्यका त्याग करना, तथा भोजनको शुद्ध बनाना अर्थात्‌ मर्यादित सामग्रोसे 
अपने खुदके लिये बनाना और वही निरुहिष्ट देता। यह विधि आहारदानकी है गणधरादि 
आचायोने कही है। परल्तु जो दाता ( गृहस्थ ) खुद ही वैसा नहीं करता है और सिर्फ बचनोंसे 
वेसा कहता है, वह पात्रदान देनेका अधिकारी नहीं है-( असलछ बात तो यह है )। ऐसा करना 
सबसे बड़ा शिथिलाचार व पाप है, जिससे गृहस्थदाताको वहुत तुकसान होता है यह ध्याव रखना 
चाहिये, यही गुप्त पाप कहछाता है ॥१६८॥ 


भावाथ--फलभावोंका छूगता हूँ, वचनों या शरीरकी क्रियाओंका नहीं लगता, यह नियम 
है। तब भाव शुद्ध हुए विना अच्छा फल केसे मिलेगा ? नहीं मिलेगा। फलूतः भाव शुद्ध करनेके 
लिये पहिले निमित्तरूप वाह्म अशुद्ध चीजोंके उपयोग ( स्तैमाल ) करनेका त्याग कर देना चाहिये 


१. आदरपूर्वक पास बुलाना ( पड़गाहना ) या प्रार्थना करता । 

२. पांव धोवना | 

३. आरती उतारना स्तुति पढ़ता । 

४. नमस्कार करना | 

५, भोजन शुद्धि करना अर्थात्‌ शुद्ध भोजन हैं ( अपने लिये वनाया गया है ) ऐसा कहना । 


्ः 
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लौकिक विधि है (व्यवहार पद्धति है )। ऐसी स्थितिमें ब्रतीकों या श्रावककों अभक्ष्यका ' 
त्याग भोजनपानमें अवश्य कर देना चाहिये बर्थात्‌ श्रावकको अष्टमूलगुण घारण कर लेना चाहिये, 
तभी वह स्वयं शुद्धाहारी होकर दूसरोंको शुद्धाहार दे सकता है अन्यथा नहों, यह पक्‍का नियम 
है। जो लोग अज्ञानतासे पांव धोनेके पानीको आचमन करते हूं या पीते हैं वे शुद्धता खोले हैं! . 
क्या श॒द्धाहारी वह घल कीचड़ भरा जल पी सकता है ? उसके पीनेमें श॒द्धता कहाँ रही, जो 
भशुद्ध रास्ताकी चीजोंसे संयृक्त हो, जरा विवेकसे देखो और विचार करो। किम्बहना। मल या मैल . 
कभी शुद्ध या शुचि नहीं होता यह ध्यान रहे। इसी तरह “अर्चत्त'का अष्ट द्रव्यसे पूजन करना 
हीं है अपितु शुद्ध भक्तिपुवंक आहार देना वेयावृत्ति करना गुणगान करना इत्यादि है। उसोको 
दूसरे शब्दोंमें पृज्य आचाये समन्तभद्र महाराजने इलोक नं० ११४ २० श्रा०में प्रतिपुजा शब्दसे 
उल्लेख किया है और इलोक नं० ११शमें प्रतिपत्ति शब्दसे उल्लेख किया है जो श्रावकके-देव- 
पूजा गुरुपास्ति आदि ६ नित्यकर्मोमें शामिल है उसीका नाम गुरुकी उपासना है। यदि सप्रमाण 
कथन मिले तो विपरीत धारणा या श्रद्धाकी वदल देना सम्यक्त्व कहलाता है | नामभेद हो जाना 
सम्भव है परन्तु अर्थभेद नहीं होना चाहिये तभी छाभ होता है अस्तु ॥१६८॥ | 
नोट--अष्टद्रव्यसे पूजा देवकी ही होती है अन्य ( गुरु )की नहीं होती । इसमें आप॑ प्रमाण 
प्रमात्मप्रकाश' उत्तरा्धमें-- 
दाण ण दिण्णऊ सुणिवरहिं, ण चि पुज्नजिड जिणणाहु । 
पंच ण वंदिड परमगुरु किमु होसइ सित्रकाहु" ॥१६८॥ . 
इसकी संस्कृत टीका और भाषाटीका पं० दोलतरामजी क्ृतमें स्पष्ट लिखा है सो देख 
लिया जाय । अ्रममें न रहा जाय । 
आचाय॑ आगे दाताके ७ सात गुण बताते हैं । 


ऐहिकफलानपेक्षा क्षान्तिनिष्कपटता न खथत्वस। 
अविषादित्वमुद्त्वि निरहंकारित्वमिति हि दावगुणा। ॥१६९॥ 


प्य 
: छीकिकफलकी चाह विना अरु क्षमावान्‌ निइछऊ होना | 
इर्पारहित. प्रसन्नचित्त अरू अहंकार च्न्‍्यदि होना 0 
खेदरहित होना ये खातहि गुणदाताके निश्चित हैं। 
फल उनको मिलता है अदूक्ुत, जो इनपर अवलम्बित हैं ॥१६९॥ 


१. उक्त च-परिग्रहमुच्चस्थानं पादोदकमर्चन॑ प्रणाम च। 
वाक्कायमनःशु द्धिरिषणशु द्धितच विधिसाहु: ॥ लवधा भक्ति॥ रत्त० श्रा० 
श्रद्धातुप्िभिक्ति: विज्ञानमलव्धता क्षमा सत्त्वम । - । 
यस्यैते सप्तगुणास्त॑ दातारं प्रशंसन्ति ॥ दाताके ७ गुण ॥ र॒त्व० श्रा०. 
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- अन्चय अर्थे--आचार्य कहते हैं कि | ऐहिकफलानपेक्षा, क्षान्तिः, विष्कपटता, अनसूयत्वं, अबि- 
षादित्वमुदित्व, निरहंकारित्वमिति हि दातृगुणा: सन्ति ] इस भवके फलको इंच्छा नहों रखना 
( हमारा असुक कार्य सिद्ध हो जाय इत्यादि नहीं विचारना ) अर्थात्‌ दान देते समय पूर्णसमनिरपेक्ष 
रहना, क्षमाभाव धारण करता, ( स्वभाव रखना ) मायाचार या कपट नहीं करना, ईर्षाभाव नहीं 
करना ( त्त आने पर दुखी नहों होता ) प्रसन्‍्तचित्त रहना ( प्रमोद या हुं रखना--दिलगीर न 
होना ) अहंकार नहीं करना, ये सात गुण दातामें होना चाहिये--वही समर्थ दाता कहलाता है 
अन्यथा दोषवाला दाता है, इत्यादि सोच लेना चाहिये ॥| १९५ ॥ 


भावार्थ-द्वा रापेक्षण करते समय अपना कर्तव्य समझकर कार्य करे, कोई विकल्प या 
चिन्ता न करे। यह सोचे कि यदि संयोग होगा तो दे देवेंगे और न होगा तो जब होना होगा तब 
देंगे वया बिगड़ेगा वह तो वस्तुका परिणमन है जो यत्नसाध्य नहीं है, अर्थात्‌ पुरुषार्थसे सिद्ध नहीं 
होता इत्यादि संतोष ओर समभाव बराबर रखे यह महात््‌ उदारता है जो विकारीभावोंको स्थान 
नहीं देती इत्यादि | इसीका नाम निष्कामभक्ति है, इसका महात्‌ फल मिलता है किन्तु सकामभक्ति- 
का फलू अल्प मिलता है अतएवं वह वर्जनीय है । 


यस्य सर्वे समारंसाः काससंकल्पवर्जिताः । 
ज्ञानाग्निदग्धकर्माणं॑ तमाहुः पंडित छुधाः ॥ यह नीति है । 


आगे आचाये देयद्गरव्य ( आहारादि ) की विशेषता बतलाते हैं । 


रागहेषासंयममददु!खभयादिक॑ न यत्कुरुते । 
द्रव्य॑ तदेव देय॑ सुतपशस्वाध्यायब॒द्धिकरम्‌ ॥ १७० ॥ 
प्द्य 


रागह्ेघष अविरति अरू मद भी दुःख भयादिक नहीं होवें । 
ऐसा द्रव्य देय है मुनिको तप स्वाध्याय वृद्धि होवें॥ 
यह कत्तव्य दानदाताका, इतनी चछुद्धि होय जिसमें । 
उक्त दोष उपजें जिस द्ववसे देनेसे नहिं फर्क उसमें ॥ १७० ॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ यत्‌ द्वव्यं रागद्देघासंयममददुःखभयादिक न कुरुते ] जो 

द्रव्य ( आह्ारादि ) पात्रको ( मुनिको ) रागद्वेष असंयम मद दुःख भय आदि विकारीभावोंको उत्पन्न 

न करे तथा [ सुतपःस्वाध्यायबुद्धिकरं तदेव देयमिति ] तप स्वाध्याय ध्यान आदिका बढ़ानेवाला 

हो, ऐसा शुद्ध ( उत्तम ) द्रव्य ही दानमें देना चाहिये । इसके प्रतिकूल फल देनेवाला द्रव्य कभी 
नहीं देता चाहिये यह श्रावकका कत्तेव्य है--बुद्धिमानी है ॥॥ १७० ॥ 


भावार्थ--देयद्र॒व्य अनेक प्रकारका होता है और वह निमित्त कारणरूप है, उसके निमित्तसे 
जीवोंके परिणाम भी तरह-तरहके होते हैं अर्थात्‌ अच्छे निमित्तसे अच्छे परिणाम होते हैं और बुरे 
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निमित्तसे वरे परिणाम होते हैं। उसमें भी भोजनके निमित्तोक्रा प्रभाव ( असर ) खासकर आत्मा: 
पर पड़ता है 'अतएवं भोजनका शुद्ध होना सबसे जरूरी है। तभो तो इछोकर्में मुनियोंकों देनेवाला 
भोज्यद्रव्य उत्कृष्ट हाना बतछाया है जिससे रागद्ेधादि विकारीभाव ने हों और तप एवं स्वा-. 
ध्यादिमें वाबा न आवे न स्वास्थ्य विगड़े अन्यथा निर्मित्तताका दोष दाता पर होगा अर्थात्‌ दाता 
उस दोपका अपराधी सिद्ध होगा। समूलाचार ब्रन्थमें इसके वावत एक दृष्टान्त दिया गया है कि 
जिस प्रकार कोई शिकारी थोड़ेस पाती ( गड़्ढा ) में मौजूद मछलियोंकों वेहोश करके पकड़नेका - ' 
इरादा रखकर कुछ मादक द्रव्य ( मदिरा आदि ) उसमें डालता हैं। उस जछकों मछलियाँ पीती 
हैँ और साथ-साथ मेंढक भी पीते हैं। परन्तु फलस्वरूप मछलियाँ बेहोश या मदोन्‍्मत्त हो जाती 
हैं, उन्हें शिकारी आसानासे पकड़ लेता हैं किन्तु मेंढक मदोन्मत्त वहीं होते न उन्हें वह पकड़ता 
है। इसका सारांश, उद्देश्य या इरादाके अनुसार फडका रूगना है अर्थात्‌ उद्देश्य ( संकल्प ) 
असर अवब्य पड़ता है। मछलियोंको वेहोश करनेका इरादा झिकारीने किया था अतएवं उन्तपर 
ही मदिराका प्रभाव पड़ा, उनके साथमें रहनेवाले मेंढकों पर नहीं पड़ा 


ऐसो स्थिति ( न्याय ) में पात्रोंकी या मुन्ियोको 'उद्दिष्द” भोजन देता ( उनके निमित्तसे 
वनाया गया भोजन देना ) मना हैं--निपिद्ध है, नहीं देता चाहिये, न जानकार मुनिकों वह 
लेना चाहिये यह विधि ( आममाज्ञा ) है। इसके विरुद्ध करता या चलना बड़ा अपराध है। 
किम्बहुना । ध्यान दिया जाव। ब्रतका पालना सरल नहीं है--खांडेकी धार है, छड़कोंका खेल नहीं 
है। जो शक्ति व योग्यता रखते हों उचको ही उच्च्र व्रत पाछता व धारण करना चाहिये तथा 
उनको ही दीक्षा देवा चाहिये, सभी मनचलोंको नहीं, यही पुष्टि इछोक नं० १८ में पेशतर की गई 
है। जिन्हें जिनवाणी पर आस्था ( श्रद्धा ) और भय होगा वे हो उसका आदर और पालन करेंगे, 
सभी नहीं कर सकते यह तात्पय हैं । भावुकतामें आकर यद्वा तद्ठा करना अनुचित है ॥ १७०॥। 


आचार्य--पात्रोंके भेद वतलाते हूँ, जिन्हें दान दिया जाता हैं। 


पात्र त्रिभेदमुक्त संयोगो सोक्षकारणगुणानास्‌ । 
अविर्तसंभ्यग्दृष्टि: विर्ताविरतश्च सकलविर्तबच || १७१ ॥ 


से, हो--चह ही पात्र कहाता है । 
हैं, अविरत थादि विख्याता हैं ॥ 





१. जह मच्छयाण पयदे मदणुदये मच्छया हि मज्जन्ति । 
ण॒ हि मंडूगा एवं परमट्ठकदे जदि -विशुद्धों ॥ ६७ ॥ मूलाचारपिंडशुद्धि अधिकार 
« चतुर्थ गुणस्थानवाले जघन्य पात्र । 
पाँचवें गुणस्थानवाले मव्यम पात्र । 
४. छठवें आदि गुणस्थानवाले उत्तम पात्र । 


नए थे 


शिक्षात्रतंप्रकरण । । के 


' चौथे पंचस षष्ठम गुणकृत, क्रमशः नास घराए हैं। 
सोक्षमांगके चालनहारे, जातिसेद ठुकराए हैं॥ १७१ ॥ 


.. अन्वय अर्थ--आचार्य आगे कहते हैं कि [ सोक्षकारणगुणानां संयोग: पात्र, त्रिसेदरुक्त | 
क्षके कारणभूत गुणों . ( सम्यग्दर्शनादित्रय ) का संयोग अर्थात्‌ प्राप्ति, जिसको हो जावे, वह 
तत्र' कहलाता है। उसके तीन भेद आगममें कहे हैं। यथा [ अविरतसम्यग्दष्टि, विरताविरतइच, 
कलविरतश्च ] अविरतसम्यग्दृष्टि चतुर्थ गुणस्थानवाला ( १ ) जघन्यपात्र | विरताविरत अर्थात्‌ 
चम गुणस्थानवाला (२) मध्यमपात्र | सकलत्रती अर्थात्‌ छठवाँ आदि गुणस्थानवाला ( ३ ) 
त्तम पात्र । इनका लक्षण या स्वरूप पेशइ्तर कई बार वताया जा चुका है सो समझ लेना ॥ १७१॥ 


भावार्थ--मोक्षके कारणरूप गुण या मार्गरूप उपाय तीन हैं, सम्यग्दशंन, सम्यग्ज्ञान, 
न्यकचारित्र | इन्मेंसे जिन्हें एक या दो या तीनों प्राप्त हो जाते हैं वही 'पात्र' कहलाता है। 
गैर जिसको ये प्राप्त न हों वह अपांत्र या कुपात्र कहलाता है व उसको मोक्ष प्राप्त नहों होता, वह 
सारमें ही घूमता रहता है। यहाँ पर कार्यपर्यायकी मुख्यता होनेसे व्यक्तिरूप ( प्रकट हुए ) 
म्यग्दर्शंनादिकी प्राप्ति वाला ही 'पात्र' कहा गया है अर्थात्‌ जिसके भव्यत्व शक्तिका विकास हो 
[का हो वही पात्र' है। वेसे तो कारणकी अपेक्षासे जिसके भव्यत्त्वशक्ति ( गुण ) का विकास 
निवाला हो वह भी पात्र” (योग्यता वाछा ) कहलाता है ऐसी शास्त्रीय चर्चा है, परन्तु अभी 
हाँ पर कारणपर्यायका जिक्र ( कथन ) नहीं है सिर्फ कार्यपर्यायका है | तदनुसार चतुर्थ गुण- 
थानवाला अव्नती-असंयमी भी, सम्यग्दर्शन प्रकट हो जानेकी अपेक्षासे 'पात्र' कहा गया है वह 
(त्रोंकी श्रेणोमें शामिल है। इसी तरह विरताविरत पंचम गुणस्थानवाला पूर्ण व्रती नहीं है फिर 
प्री सम्यग्दर्शनकी अपेक्षासे पात्र' है। छठवाँ गुणस्थानवाला भी अंतरंग परिग्रह रहित पूर्ण ब्रती 
हीं है तथापि सम्यग्दर्शनकी भपेक्षासे 'पात्र' है इत्यादि। अतएब मोक्षमार्गी तीनोंकी समझना 
व्राहिये किम्बहुता | विना सम्यग्दर्शनके 'पात्र' नहीं हो सकता। 


तब प्रइन होता है कि 


क्या द्रव्यलिगी मुनि ( सम्यग्दर्शनके विना २८ गुणधारी दिंगम्वर मुनि ) पात्र नहीं हो 

पकते ? क्‍या वे पात्र या कुपात्र है ? इसका उत्तर इस प्रकार है कि निश्चयनयसे वे ( सम्यक्त्वके 
वित्ता ) मोक्षमार्गी नहीं हैं न 'पात्र' हैं किन्तु वे व्यवहारनयसे बव्रतादिक पालनेकी अपेक्षासे 'कुपात्र' 
हैं अंपात्र नहीं हैं । कारण कि वे ब्रतादि पूर्ण धारण करते हैं अर्थात्‌ उनके करणानुयोगके अनुसार 
'सम्यग्द्शंन' तो है नहीं, किन्तु चरणानुयोगक्रे अनुसार वाह्म चारित्र पाया जाता है जिससे 
असंयमी व अन्नती नहीं हैं। लेकिन वे मिथ्यात्व साथमें होनेकी वजहसे 'कुपात्र” कहलाते हैं। 
तथा वे अपांत्र नहीं है, इसलिये कि उनके सिर्फ सम्यग्दर्शम नहीं है शेष ब्रत हैं । परन्तु अपात्रके 
न सम्यग्दर्शन होता है न ब्रत होते हैं यह भेद है, जेसे संड मुसंड फकीर वगैरह । ऐसा समझना 
चाहिये। फलांशमें--पात्रोंको दान देनेसे सुभोगभूमिके सुख मिलते हैं ओर कुपात्रोंको--( सम्यकत्व 
हत ब्रतधारियोंको ) दान देनेसे कुभोगभूमिके सुख मिलते हैं और अपात्रोंको दान देनेसे कोई 

डट मै 
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खास फल नहीं मिलता वह दान व्यर्थ जाता है इत्यादि। व्यवहारतयकी मान्यतामें भी कुछ 
अंश सचाईका होना चाहिये तव वैसा माना जा सकता है अन्यथा वेसा नहीं माना जा सकता | 
तदनुसार द्रव्यलिगीके यहाँ' सचाई ( सम्पग्दर्शनादिन्रय )का कुछ भी अंश नहीं है, अतएव 
व्यवहारनयसे भीं द्रव्यलिगी' मोक्षमार्गी नहीं हैं यह निर्धार है। हाँ, दयादानकी अपेक्षासे अपात्र 
आदि दीन दुखी सभी जीवोंको दान दिया जा सकता है, उसकी मनाही नहीं है, वह तो करुणादान 
हैं जो मन्दकषायका फल है अर्थात्‌ कंषायकी मन्दतासे होता है, उसमें परोपकारकी भावना 
रहती है, अपने स्वार्थ पूतिकी भावत्ता नहीं रहती, यह मन्दकषाय व तीत्र कपषायमें भेद है इसको 
समझना चाहिये। मूलमें दो भेद पात्रोंके हैं (१) पात्र (२) अपात्र। पात्रों ( सुपात्रों )के ३ भेद 
उत्तम, मध्यम, जघन्य ॥ १७१ ॥ | 


अपान्ोंके दो भेद (१) कुपात्र (२) अपात्न | लक्षण निम्न प्रकार है। 
उत्कृष्टपान्नसनगारसभुप्रताठ्य सध्यं चतेन रहित सुदर्श जघन्यस्‌ । 
निदंशनं ध्रतनिकाययुतं कुपान्नं, थुग्मोज्ितं नरमपात्रमिंदं हि विद्धि ॥ सा० घ० 
आगे पात्रोंके विषयमें आचार्योका मतभेद बताया जाता है। 
(१) उक्त च-- 
सावयगुणेहिं कुत्ता पमत्तचिरदा य मज्शक्षिमा होंति । 
जिणवयणे अणुरत्ता डपशमशीलका मसहासत्ता ॥१९६॥ स्वा० अनु० 


अर्थ--पाँचवें व छठवें गुणस्थानवाले मध्यम पात्र हैँ तथा ७ वें गुणस्थानवाले भी मध्यम 
पात्र हैं। तथा जिनवाणीका अभ्यास करनेवाले श्रुतज्ञानी ८वें गुणस्थानसे छगाय ११ वें गुण- 
स्थानवाले शुक्लूध्यानी उत्तम पात्र हैं, उपशमश्नेणी मांडनेवाले ॥१९६॥ 


(२) उक्त च--- 
आवासएण जुत्तो समणो सो होदि अंतरंगप्पा 
आवासयपरिहीणो समणो सो होदि वहिरप्पा ॥३४९॥ नियससार, कुन्दकुन्दाचाय | - 
थे--जो ब्तीं ६ छह आवश्यक सहित होता है, वह मुन्ति सम्यग्दष्टि ( अन्तरात्मा ) है।. 


और जो ब्रतो ६ छह आवश्यक रहित होता है, वह द्रव्यलिंगी मुनि है ( बहिरात्मा है) 
भिथ्यादृष्टि है । 


१. सामारधर्मामृत ह्लोक ६७ में देखो अध्याय २ दूसरा । यथा-- 
न्यम्मध्योत्तमकुत्स्यभोगजगती भुक्तावशेषाद्वृपात्तादूक पात्र विती रण भुक्तिरसुदु र्देवो यथास्व भवेत । 
सद्द्रष्टिस्तु सुपात्रदानसुक्ृतोद्रेकात्‌ सुभुक्तोत्तमस्वर्भूमर्त्मपदोज्नुते शिवपद व्यर्थस्त्वपात्रे व्ययः ॥६७॥ 


अध्याय २ 


ु शिक्षात्रतप्रकरण हे. के. ३४७ 
इसीके अच्तर्गंत अनुष्टुपइलोक 


जघन्यमध्यसो त्कृष्टभेदाद॒विरतः सुद्दक । 
प्रथम: क्षीणमोहों 5न्त्यो मध्यसो सध्यमस्तयो; ॥१४५९॥ 


अर्थ--चतुथ गुणस्थानवाले जघन्यपात्र हैँ, और १२ बारहवें गुणस्थानवाले उत्तमपात्र हैं 
तथा चतुर्थ और वारहवेंके वीचवाले अर्थात्‌ ५ वेंसे ११ वें तक गुणस्थानवाले जीव मध्यमपात्र 
हैं ऐसा समझना चाहिये ॥१४५०॥ 


(३) उक्त च--- 
अमृृतचर्धाचायंका मत 
. इलोकनं १७१में लिखा ही है-पात्न॑ तविभेदमुक्तमित्यादि । 
तोट--पूर्वोक्त प्रकार कुछ मतभेद आचार्योमें परस्पर पाया जाता है, उसे समन्वित करना 
चाहिये | न्‍्यायके अनुसार सबसे स्थविर आचार्य कुन्दकुन्दका मत अनुकरणीय व मननीय है-- 
किम्बहुना। उसीसे मिलता-जुलूता मत स्वामी कातिकेयजीका भी है ऐसा हमारा ख्याल है । भतएव 
बहुर्चाचत मतको श्रेष्ठ स्थान दिया जाना चाहिये ॥ १७१॥ 


आचाय॑ आगे दानका फल बतलाते हैं। यथा-- 


हिंसायाः पर्यायों लोभो>त्र निरस्यते यतो दाने | 
यस्मादतिथिवितरणं हिंसाव्युपरमणमेवेष्टम ॥१७२॥ 


पच्च 


पान्रदान देनेसे देखो, छोमकषाय विनशती है। 
लोस कपायरूप है हिंसा--दान देतसे टकती है ॥ 
इसीलिये है दान वितरना--पात्रोंको बतलाया है। 
पुण्यवंध अरू हिंसा टऊना दो विध लाभ सुझाया है ॥१७२॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैँ कि [ अत्र दाने हिंसायाः पर्वायः छोभ: निरस्यते ' इस पात्रदान 

' के देनेसे हिसा ( पाप ) की पर्याय छोभ कषायका अभाव या विनाश होता है। [ तस्मात्‌ भतिथि- 
वितरणं हिंसाव्युपरमणमेवेष्टम्‌ ] इसलिये पात्रों ( अतिथियों ) को दान देना मात्तो हिंसाका छ्टना 
अथवा अहिंसाका पालना ही है। ऐसी स्थितिमें दानका देना अनिवार्य है, देना चाहिये ॥| १७२ ॥ 


..... भावार्थ--श्रावककी शोभा देवपुजा-पात्रदान, गुरूपासना आदिके विना नहीं हो सकती, 

अतएव देवपूजादि कार्य करना श्रावका मुख्य कत्तंव्य है। इसके विपरीत जो दानपुण्य, ख्यातिराभ 
पूजादिके निमित्तसे या उद्देश्यसे किया जाता है, उसका फल भी विपरीत होता है क्योंकि वह 
तीत्रकपषायसे किया जाता है अर्थात्‌ ख्यातिाभ पुजा ( प्रतिष्ठा) की चाह होना तीक्रकषाय 


हे 
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कहलाती है, जो त्याज्य है, उसके पीछे बड़े-बड़े त्यांग ( दान आदि ) प्राणी कर डालते हैं, उनके 
करनेमें वैराग्य या अरुचि नहीं होती न परोपकारकी भावना होती है अतः वह तीव्रकपाय है ऐसा 
समझना चाहिये अस्तु । सच्चा दान वही है जिसमें किसी तरहका लोभ (चाह ) न हो अर्थात्‌ 
ख्याति ( लोकप्रसिद्धि ) लाभ ( धनादिककी प्राप्ति ) पूजा ( तामवरी-आदरसत्कार ) की बांछा 
न हो किन्तु लोभ नष्ट हो जाय, और फलस्वरूप आत्मस्वभावका घात न होनेसे अहिंसा! धर्म 

पले। वस, वही दान है ऐसा समझना चाहिये । अरे | फल मिलना तो भानुष॑गिक रहता है और 

वह परिणामोंके अनुसार हुआ करता है, चाहे उसको चाह (आकांक्षा ) की जाय या न को जाय, 

वह तो मिलेगा हौ--निश्चित है | तब माँग कर तीचा क्यों बनना ? बिता माँगे ( चाहे ) मिलने 

वालोंको वह उचित नहीं है--शोभा नहीं देता यह तात्पयं है। फलत: निरपेक्ष होकर पात्रदान 

देता आवश्यक है--गृहस्थ श्रावकक्रा कत्तंव्य है ( मध्यम श्रावक तक कर सकता हैँ । दान देते 

समय भक्तिस्तुतिहूप प्रशस्त राग ( शुभराग ) होता है जिससे पुण्यका बंच भी होता है। अतएव 

संवर निर्जरा व पुण्यबंधकों करनेवाला पात्रदात अवश्य देना चाहिये | यों तो श्रावकके छहों कार्य 

ऐसे ही हैं ॥१७२॥ 

आचाय॑ आगे पात्रदात न करनेसे हानि वतलाते हैं-- 


गृहसागताय शुणिने सधुकरवृक््या परानपीडयते | 
वितरति यो नातिथयेस कथं न हि छोभवान्‌ मवति १ ॥१७३॥ 


पच्च 


बिना छुलछाये आनेबाके गुणनिधिके ज्ञो धारी हैं। 
अमरक्रियावत्‌ लेनेवाले परपीड़ा परिहारी हैं॥ 
घेसे यत्तिको नहिं देता जो भोजनदान आदि श्रावक । 
चह छोमी निन्‍दा पाता है, हिंसापाप करत व्यापक ॥१७३॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ यः ग्रृहमागताय ] जो श्रावक्र विना निमंत्रण दिये 
घरपर आनेवाले ( स्वयं ही भिक्षार्थ चर्या करनेवाले ) और | मघुकरद्तत्या परानपीडयते ] अपनी 
मधुकरी वृत्तिसे दूसरे दाता आदि जीवोंकों दुख-बाधा नहीं पहुँचाते ( संक्‍्लेंश परिणाम नहीं 
करते ) जेसा कि भौंरा फूलों पर वेठऋर मात्र रस लेता है किन्तु फूलोंको नुकसान नहीं पहुँचाता । 
तथा [ गुणिने अतिथये ] महान्‌ गुणी ऐसे अतिथि अर्थात्‌ उत्तमपात्र मुन्ति ( अभ्यागत अतिथि ) 
को [नहि वितरति | आहारादि नहीं देता अर्थात्‌ अपने लिये बने भोज्यमेंसे--हिस्सा नहीं 
बटाता [,सः कथं लोभवाच्‌ न भवति ] वह श्रावक अत्यन्त लोभी नहीं होता क्या ? अवश्य लोभी 
व हिंसक होता है व कहना चाहिये ।॥| १७३॥ 


ः भावार्थ--साधु या मुन्िको वृत्ति या चर्या मुख्यतया ४ चार तरहको बतलाई गई है ( १ ). 
अआमरीवृत्ति (जो अभी बतलाई है ) (२ ) गोचरीवृत्ति, जिसमें मुनि नीची दृष्टि किये हुए 


शिक्षान्नरतप्र करण ' ; ३४५९ 


. गृहस्थ श्रावकके परिकर आदिको. नहीं देखा जाता है, कौन केसा है इत्यादि, सिर्फ शुद्ध भोजन पर 
दृष्टि रखता है--भोजन कर पीछे आश्रम आदिको चला जाता है। जैसा कि गाय जंगलमें जाकर 
वहाँकी शोभा आदि नहीं देखतो उसका ध्यान चरोखर पर ही रहता है। (३ ) अक्षमृक्षणवृत्ति 
अर्थात्‌ जैसे गाड़ीको चलानेके लिये ओंगन या चिकनाई देनेकी जरूरत होती है किन्तु धीका ओंगन 
है या तेलका इसकी जरूरत नहीं है, उसी तरह मुनिको रूखा-सूखा शुद्ध भोजन लेनेका ही प्रयोजन 
रहता है दूसरा नहीं ( ४ ) गत्तंपरणवृत्ति अर्थात्‌ जेसा गड़ढा पूरनेके लिये कैसे भी पत्थर कचरा 
डालनेकी जरूरत रहती है वह गड्ढा पुर दिया जाता है, उसी तरह अतिथि साधु रसविरस ठंडा 
गरम भोजनका ख्याल न रखकर स्वभावसे उदर भरता है इत्यादि विशेषता मुनि, भोजनादियें 
रखते हैं। इस ध्रकार समयपरिणामी साधुको दान देनेमें श्रावककों अपना अहोभाग्य समझना 
चाहिये अर्थात्‌ मेरा जीवत सफल हुआ, ऐसा मानना चाहिये क्योंकि भाग्वानको ही पात्रदानका 
अवसर मिलता है, जिसके सम्पूर्ण योग्यता हो वह योग्यता पुण्य या धर्मंसे ही प्राप्त होती है अतएव 
दानपुण्य अवश्य करना चाहिये किम्बहुना | उससे हिसापाप नहीं लगता, पृण्यवंध होता है। छोभी 
 पापवंध करता है अर्थात्‌ लोभरूप विभावभावसे स्वभावभावका घात करता रहता है और पुण्यका 
बंध भी नहीं होता यह दुहरी हानि लोभीकों होती है लोकाचारमें भी वह होच दृष्टिसे देखा जाता 
है अतएव पात्रदान अवश्य देना चाहिये ॥ १७३ ॥ 


आचार्य यथार्थमें त्यागी व दाती कौन है और किसको उसका अहिंसा फल मिलता है 
यह बताते हैं। .- " 


कृतमात्माथ घुनये ददाति भक्तमिति भावितरत्यागः । 
अरतिविषादविसक्त:ः शिथिलितलोमोी भवत्यहिंसैव || १७४ ॥ 


पट 


त्यागधमंकी इच्छा जो नित अपने मनमें रखता है। 
ऐसा दाता अपने खातिर घना भोज्य दे देता है ॥ 
हुःख संकोच न होता उसको निर्लोभी वह होता है । 
४५ >> ९ ब्ै 
तभी अहिंसाध्त पालन कर साथक नाम जु करता हैं ॥] १७४ ॥ 


- अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ भावितस्त्थाग: आत्माथ' कृत॑ भक्त मुनये ददाति ]जों 
श्रावक त्याग या पात्रदानकी भावत्ता या प्रबल इच्छा रखता हो और खुद अपने लिये बनाया 
गया आहार ( भोजन ) भी निः:संकोच हो उदारतापुर्वंक मुनिको दे देता हो तथा [ अरतिविषाद- 
विम्युक्तः | दु:ख और पछतावा कत्तई न करता हो। [ शिथिल्ितलोस: एवं अहिंसा भवति ] वही 
उदारपरिणामी श्रावक निर्लोभी ( दानी ) होता है और उसके ही अहिसाब्रत पलूता है ऐस 
-समझना चाहिये ॥ १७४ ॥ 


भावार्थ--मनुष्यको या प्राणिमात्रको भोजन ( खाद्य ) सबसे प्यारा पदार्थ है उसको मौके : 


्यि 
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पर किसीको भी नहीं देना चाहता है यह प्राकृतिक नियम है। ऐसी स्थितिमें यदि किसी कारणवश 
अपना भोजन किसी दूसरेको देना पड़े तो उसे बड़ा दुःख व पछतावा होता है जो छोभकी निशानी 
( सूचक ) है और हिसाकी जननी है। इसके विपरीत जो इत्तता उदार ही कि अभ्यागतके लिये क्‍ 
( मुनिके लिये ) अपना निजी जो अपने लिये ही खास बनाया गया है--ऐसा भोजन भी बिना 

दुःख व संकोचके दे देते, उसे वास्तवमें सिलोभी समझना चाहिये अर्थात्‌ सच्चा निरपेक्ष दानी वही 
है--वही त्याग व दानकी भावना रखनेवाला है और फलस्वरूप दानका फल अहिसा धर्म, उसे -. 
ही प्राप्त हो सकता है। उस भोजनसे अतिथिको भी लाभ पहुँचता है अर्थात्‌ उद्रिष्ट भोजन करने 
का दोष ( अपराध ) उसे नहीं लगता और श्रावक भी निमित्तमात्र होनेसे बचता है। . मूलमें यही 
निर्दोष भोजन है किम्बहुना । यह खास तौरसे विचारणीय है। यहाँ तक दानी और उसका फल 
निशचयसे बताथा गया है, इस तरह यह अध्याय समाप्त होता है। जो भोजन अपने लिये बनाया . 
जाय उसको देनेमें उल्लास ( हर्ष व प्रसन्‍तता ) होता है और पात्रके न आने पर दुःख पश्चात्ताप 
नहीं होता किन्तु दूसरोंके लिये बनाए जाने पर कदाचित्‌ न आयें तो खेद होता है पछतावा होता 
है यह सारांश है । अतएव उक्त दोषसे बचना अत्यन्त जरूरी है। फिर क्यों गलती की जाय व दोष 
लगाया जाय ? यह वुद्धिमानतो नहीं है किम्बहुना । कार्य ऐसा ही करना चाहिये जिसमें लाभ हो . . 
हानि न हो । निरुहिष्ट दान देनेसे उत्तम पुण्यबंध और अहिसाकी प्राप्ति ये दोनों लाभ एक साथ. 

होते हैं। सुभोगभूमिके व स्वर्गादिके अनुपम सुख पात्रदानसे मिलते हैं ऐसा समझना ॥। 


प्रकरणवश पात्रके लिये भोजन विधि 


सुत्तत्थपयविणट्रो मिच्छाइट्रो हु सो झुणेयव्यो । 

खेडे थि ण कायब्वं॑ पाणिपत्तं सचेरूस्स ॥७॥ सूत्रपाहुड कुन्दकुन्दाचार्य 
णिच्चेलपाणिपत् डबइट्ट॑ परमजिणवरिंदेहिं | है 
एक्की थि सोक्खसग्गो सेसा य अमग्गया सच्चे ॥१०॥ 


अर्थ--जो जिणवाणी और उसके अर्थको ( प्रयोजनको ) नहीं जांचता न मानता है वह 
मिथ्यादृष्टि है--ऐसे मिथ्यादृष्टि मुनिको और वस्त्रधारी त्यागीको भी विनोदके लिये ( प्रदर्शनार्थ 
भी ) पाणिपात्रमें भोजन नहीं करना चाहिये अर्थात्‌ वर्जित है। श्रीजिनेन्द्रदेवने दिगम्बर वेषधारी 
( नग्तमुनि )को ही पाणिपात्रमें आहार करना कहा है कारण कि दिगम्बरवेष ही एक ( शुद्ध) 
सोक्षका मार्ग है, दूसरा वस्त्र सहित या मिथ्यात्व मोक्षेका मार्ग नहीं है ॥0१०॥ न 
आयिका और उत्कृष्ट श्लावक ( ऐलक क्षुल्लक ) पाणिपात्र भोजन नहीं कर सकते न खड़े ... 
होकरकर सकते हँ--वह स्वांग या ताटकरूपमें भी वर्जित है अस्तु । ः 


विचयके सम्बन्धें आज्ञा 


जो संजमेसु सहिओो आरभपरिग्गहेसु विरओ वि । 
सी होइ बंदणीयो सर सुरासुरमाणुसे छोएं ॥१५॥ सूत्रपाहुड- - 
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जो वावीसपरीसह सहंति सत्तीसएहिं संजऊुत्ता। 
ते होंति बन्दुनीया कम्मक्ख्रणिज्जरा साहू ॥१२॥ 
अवसेसा जे छिंगा दंसणणाणेण सम्म संजुत्ता। 


० 


चेलेण य परिगहिया ते भ्णिया इच्छमिज्जाय ||१३॥ 

अर्थ--जो संयम सहित हों--आरंभ परियग्रहसे रहित हों, दिगम्बर मुनि हों ( €वें ७वें गुण- 
स्थानवर्तती ) तथा शक्तिधारी २२ वाईस परीषह सहन करनेवाले हों ( श्रेणी माड़नेवाले अष्टमादि 
गुणस्थानवर्त्ती ) वे सुरअसुर व मनुष्योंकर वन्दनीय हैं उत्तको साष्टांग नमस्कार करना चाहिये 
या वन्दना शब्द उच्चारण करके विनय करना चाहिये । शेष जो वस्त्रधारी होकर भी ब्रती हैं 
( पांचवें गुणस्थानवाले ) उ्तको इच्छामि कहकर विनय करे। आर्थात्‌ हम आपके ब्रतोंकी इच्छा 
करके विनय करते हैं इत्यादि । 

तथा 


जो अव्गती वस्त्रधारी हैं, उनको जयजिनेन्द्र या जुहार कहकर विनय करना चाहिये यह 
तीन भेदरूप निर्धार विनयका है। तथा बदलेमें मुनि आदि श्रावकको दर्शनविशुद्धि या स्वस्ति 
कहकर आशीर्वाद देवें ऐसा खुलासा समझना चाहिये किम्बहुना । 
तोढ--इस विषयमें प्रचलित पद्धति भिन्न-भिन्न प्रकार है। उस+#ो यथासम्भव ठोक व संगत 
करना चाहिये। पांवधोक ( पांव पड़ना ) वगैरह यह लोकिकजनोंमें भी होता देखा जाता है 
अतएव उससे ठीक-ठीक निर्धार नहीं होता। मोक्षमार्गी या घर्मात्माओंका आचरण, श्रद्धा और 
आगमकी आज्ञाके अनुसार रहा करता है, उसका हमेशा ख्याल रखता चाहिये, लोकरूढ़ि कोई 
धर्म नहीं होता यह नियम हैं। सामान्यतः नमस्कार क्रियामें पांव पड़ना भी गर्भित हो जाता है 
निर्वार कर लेना अस्तु॥ विवादको वस्तु नहीं है। 
यहाँ तक नैष्िक श्रावकका वर्णन समाप्त हुआ । 


आगे प्रसंगवद्य १२ बारह विरतोंसे ११ ग्यारह प्रतिमाओंका निर्माण और 
उनके स्वरूपका कथन किया जाता है । 
भूमिका 
पु प्र 
यहां प्रव्न होता है कि व्रत और प्रतिमामें क्या अन्तर है तथा सामायिक शिक्षात्रत एवं 


सामायिक प्रतिमामें क्‍या अन्तर है ? आगे भी प्रोषधोपवास शिक्षात्रत और प्रोषधप्रतिमामें क्या 
अन्तर है ? इसका समाधान निम्न प्रकार है-- 
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व्रत और विरत इन दो शब्दोंमें भी अन्तर है। ब्रतका अर्थ त्याग होता है ओर विर्तका 
अर्थ उदासीन या विरक्त होता है। तदनुसार १२ बारह विरतका अर्थ उदासीनता होता है .. 
अर्थात्‌ बारह प्रकारकी उदासीचताका होना। इसीसे पंचम गुणस्थानवालोंका नाम 'उदासीन  - 
श्रावक' पड़ता है, जिसका मतलब पूर्णत्यागका च होना अर्थात्‌ एकदेश त्यागका होना या अति- - 
चारका लगना है। ऐसी स्थितिमें ब्रत या विरतधारीके अतिचार छगते रहते हैं और प्रतिमा- 
धारीके अतिचार छूट जाते हैं यह अन्तर ( भेद ) है। अथवा अभ्यासदशा या भूमिका तथार 
होना व्रत कहलाता है और उसमें त्रुटि न रहना पूर्ण तयार हो जाना” प्रतिमा कहलातो हैं। 

इसका भावार्थ यह है कि निरतिचार व नियमित ब्रत पालनेका नाम श्रतिमा है और 
सातिचार तथा अनियमित व्रत पालनेका नाम विरत है इत्यादि सर्वत्र ऐसा ही समझना चाहिये । 
निष्कर्ष शिक्षात्रतमें अतिचार लगता है और प्रतिमामें मतिचार नहीं लगता है। व नियमभंग 
होता है दृढ़ता रहती है शिथिलाचार नहीं रहता किम्बहुना । 


 श्रतिसा प्रकरण ( प्रसंगवश ) 
बारह विरतोंसे ११ प्रतिमाएँ बनती हैं । 
बाह्मत्यागसे बाह्ममुद्रा व वेष बनता है 


प्रतिमाएँ सब॒वाह्य त्याग-तपस्यापर निर्भर रहतो हैं क्योंकि वाह्मत्यागसे वेसी मुद्रा व 
वेष वाहिर दिख पड़ता है जो चरणानुयोग ( लोकाचार )की पद्धतिसे जीवनमें विशेषता समझी 
जाती है और आदरणीय होतो है, उसके ११ दरजे ( क्लासे ) माने गये हैं। परन्तु सभीमें 
तरतमरूपसे वाह्मत्यागकी मुख्यता है जो संक्षेपमें निम्न प्रकार है। सभीका उद्देश्य इन्द्रियसंयस 
व प्राणिसंयमका पालना है अर्थात्‌ इन्द्रियोंकों स्वच्छन्द प्रवुत्तिको कम करना और जीवरक्षा 
करना है। तथा अन्तरंग ( भीतर )में कषायोंका भी कम करना उद्देश्य है अस्तु । 

१. पहिलो प्रतिमा-दर्शन प्रतिमा है, इसमें सम्यग्दर्शनकों शुद्ध किया जाता है और 
अशुद्धताका त्याग किया जाता है भर्थात्‌ तीन मूढ़ताओंका त्याग किया जाता है ( उनकी भक्ति- 
श्रद्धा पुजा आदि करना छोड़ दिया जाता है ), आठ मदोंका त्याग किया जाता है, ६ छह 
अनायततोंका त्याग किया जाता है, शंकादिक आठ दोषोंका त्याग किया जाता है कुछ २५ दोष 
दूर किये जाते हैं जो जोवनमें अशुद्धता लानेवाले हैं। सम्यक श्रद्धा न होनेसे ही जोव (आत्मा)का 
कल्याण व उद्धार हो सकता है वह चीोवरूप है अस्तु ॥ वह पहिला उपाय है जो होना हो चाहिये, 
उसोका नाम अन्तरंगमें मूलगुण है और वाहिरमें भाठ ( मद्यादि ) अभक्ष्य चीजोंका त्याग करने 
रूप है, जो आगे ब्रतवारण करनेकी शुद्ध भूमिकारूप है। इससे भी इन्द्रियसंयम ( अहिसा ) और 
प्राणसंयम ( अहिंसा ) पलता है ऐसा समझना चाहिये । इस प्रतिमाका धारी निरतिचार आठ 
मूलगुण या निरतिचार सम्यरदर्शन आठ अंग सहित, पालता है तभी: तो उसका नाम 'प्रतिमा' 
पड़ता हैं। उसकी वाहिर खान-पानमें शुद्धि होने छूगतो है, शिश्विकाचार या स्वच्छंदता मिट 

१. अन्तर वाहिर एकसा जहाँ होय परिणाम । भोग अरुचि व्रत आदरे प्रतिमा ताको नाम ॥ यह लक्षण है । 
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जाती है ( फलतः ) वह देशसंयमी कहलाने लगता है इत्यादि ब्रती जीवन शुरू हो जाता है 
किम्बहुना । प्रतिमाएँ घारण करने वाला नैष्ठिक श्रावक ( कर्त्तव्यपरायण ) कहलाता है अर्थात्‌ 
खाली भावना या विचारवाला वह नहीं होता किन्तु वह वाहिर करके दिखलाता है, जिससे उसपर 
लोगोंकी आस्था ( श्रद्धा ) हो जाती है। साथ ही सम्यर्दर्शनके पाँच अतिचार ( इलोक १८२ में 
कहे हुए ) भी त्यागता है, नहीं लगाता है। ऐसी 'दर्शानप्रतिमावारी बनता है अस्तु । यह एकमात्र 
पंचपरमेष्ठीकी उपासना वाहिरमें करता है अन्य क्रुदेवादिककी उपासना बन्द कर देता है। यथा- 
शक्ति इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयम तो पालता ही है ( अष्ट मृछगुणके रूपमें ) संसार शरोर भोगोंसे 
विरक्त रहता है, व्यापारादि करता है, घरमें रहता है लेकिव परिणाम बदल जाते हैं भावना दूसरी 
हो जाती है। वसुत्तंदी आचाय॑ इसमें पाँच उदम्बर फलों तथा सात व्यसनोंका त्याग करना भी 
बतलाते हैं इत्यादि पाँच अणुव्रतोंका अभ्यास भी करता है। 

२. ब्रतप्रतिमा*--हिंसा आदि ( असंयमरूप ) मोटे-मोटे पाँच पापोंका निरतिचार त्याग 
 करनेसे दूसरी प्रतिमा पछती हैं। मोटे-मोटेका अर्थ अप्रयोजनभरूत्त एवं संकल्पपृर्वक या लोक 
प्रसिद्ध ( दंडाह ) हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रहका त्याग कर देना चाहिये | उससे ( अव्रती ) 
इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयम थोड़ा भी नहों पलता, स्वच्छंद प्रवृत्ति रहती है ( विवेकरहित आचरण 
होता है ) जो पशुजीवनके तुल्य है। ब्रतप्रतिमाधारी वेसा कार्य स्वयं नहीं करता ( ब्रतभंगका 
त्यागी होता है ) वह जघन्य श्रावक कहलाता है। उसके पंचाणु्रतोंमें अतिचार नहीं लगाना 
चाहिये तव उसका नाम 'ब्रतप्रतिमाधारी' पड़ेगा अन्यथा नहीं। परन्तु वह कुछ अंशों तक 
अप्रयोजनभूत पाँचों पापोंका त्यागी होता है जिनका कथन पीछे ( इलोक नं० ४२ से लेकर ९० 
. तक हिंसापापका, इलोक नं० ९१ से लेकर १०० तक असत्यका, इलोक नं० १०२ से लेकर १०६ 

तक चोरीका, इलोक नं० १०७ से लेकर ११० तक कुशील का, इलोक नं० १११ से लेकर १२८ 
: तक परिसग्रहका विस्तारके साथ ) किया गया है देख व समझ लेता, यह प्रतिमा पाँच अणुब्रतोंसे 
.. “बनती है अर्थात्‌ पाँच अणुव्रतोंकी निरतिचार अपेक्षा इसमें पाई जाती है अस्तु । यह ब्रती व्यापा- 
. रादि, गुणक्रतोंके साथ करता है ( दिग्व्रतादि धारण करता है ) तमाम प्रवृत्ति नियमित व वंधन 
रूप हो जाती है--स्वच्छंद नहीं रहती इत्यादि। इसके गृहविरत व गृहनिरत दो भेद होते हैं । 
लक्षण स्वस्त्रीसे भी सम्बन्ध न रभना गृहविरत है। और सिफे स्वस्त्रीसे सम्बन्ध रखना गृहनिरत 
'है। गृहका अथ॑ गृहणी है इत्यादि अस्तु। 
३. सासाय्रिक ग्रतिमा--त्रिकाल निरतिचार सामायिक करनेसे यह प्रतिमा पलती है, 


१. सस्यदर्शनशुद्ध: संसारशरी रभोगनिर्विण्ण: । 
... पंचगुरुचरणश रण: दर्शनिकरुत्त्त्वपथ्यगृह्म:ः ॥ १३७ ॥ . +-२० श्रा० समन्तभद्राचार्य 
२. निरतिक्रमणमणुत्रतपंचकमषि शीलूसप्तक चापि । 
धारयते निःशल्यो योथ्सो ब्रतिनां यतो ब्रतिक: ॥१३०॥ 
३, चतुरावर्त्तत्रितम: चतु: प्रणामस्थितों यथाजातः॥ 
सामयिको हिनिषद्य: त्रियोगशुद्ध: त्रिसंध्यमभिवंदी ॥ १३९ ॥ 
४१ 
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इसमें मख्यता इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयमकों है क्योंकि थोड़े ( सीमित ) समयकों सभी प्रवृत्तियाँ 
( आरंभादि ) बन्द हो जाती हैं ( निरवद्य योग हो जाता है ) जिससे हिंसादि पाव नहीं होते. यह 
लाभ होता है। यहाँ पर भी वाह्य आरंभादिका त्याग होनेसे श्ान्तमुद्रा ( वेप ) बचती है, उपल 
जैसी | इति वह आदरणीय मानी जातो है। इसमें सामायिक शिक्षान्रतका वलाधान होनेसे उसी द्वा 
वनी यह मानी जाती है। इसमें भी गणव्रत साथ रहते हैँ छगान लगी रहती है. इत्यादि । इस 
प्रातः:काल मध्याह्ककाल ( दोपहर ) सायंकाल, तीनों समय नियमसे तिरतिचार सामाय्रिक करना 
अनिवाय 


४. प्रोषध या प्रोषधोपवास प्रतिमा--भोजनादि क्रिवा सीमित समयको वन्दकर देतेस 
चौथी प्रतिमा पछती है। इसमें दसरे शिक्षात्रतका बलाधान रहता है उसीको मिरतिचार पालनेसे 
प्रतिमा नाम पड़ता है। तथा बाह्य आरम्मादिकका इसमें त्याग होता है जिससे इन्द्रियसंयम व 
प्राणिसंयम पलता है जो आदर्शरूप है। प्रतिमाओंमें पुर्व-पु्वके सभी करत्तंव्य चालू रहते हैं, वे 
छटते नहीं हैं, उनका पालन करना अनिवारय रहता है । इसकी विधि आगे इलोक नं ० १५२में 
बताई जावेगी । किम्बहुना । 


५. सचित्त) त्यागप्रतिमा--भोजनपानमें सचित्त ( जीवसहित ) चीजोंका त्यागकर देना 
सचित्तत्याग प्रतिमा कहलाती है। यह भोगोपभोग शिक्षात्रतका शुद्ध ( निरतिचार ) हूप हैं। 
उसीसे यह प्रतिमारूपमें वना है। इसमें भी इन्द्रियसंयम प्राणिसंयम पलता हैं। वह आदर्श 
उपस्थित करता है। वाह्य चीजें जेसे मूल-फल-शाक-शाखा-केरी-कन्द, फल-बीज ये सब जब 
जीवों सहित ( साधारण-अनंतकाय ) होते हैं तब इनका खाना वर्जनोय है क्योंकि उनके खानेसे 
बहुतसे असंख्यात जीवोंका घात होता है, जिससे हिसापाप रूगता है यह हानि है, किन्तु जब 
उपर्युक्त चीजोंमेंसे कुछ चीजें, प्रासुक ( जीवरहित ) हो जाती हैँ तव उनको खाया जा सकता 
है। ऐसा विधान आगम ( स्वामिकाततिकेयानुप्रेक्षा ग्रन्थ )में है। अर्थात्‌ चीजोंकी सभी अवस्थाएँ 
अभक्ष्य या भक्ष्य ( अशुद्ध व शुद्ध ) नहीं होतीं ऐसा सिद्धान्त है, उनमें परिवत्तंच होता रहता है । 

यहाँ तक किया जाता है कि उपयुक्त चीजोंको कच्ची ( अप्रासुक ) खानेमें जब अधिक 
हिंसा होती है और खानेमें स्वादिष्ट नहीं लगतीं तब उनके खानेका निषेध ही क्‍यों किया जाता 
है ? वह व्यर्थ मर्थात्‌ उनका त्याग कराना व व्रत बताना निष्फल है ? इसका धामिक व वेज्नानिक 


१. पर्वदिनेषु चतुष्व॑पि मासे मासे स्वशक्तिमनि गुह्य । 
प्रोपधनियमविधायी प्रणधिपर: प्रोपघानशनः ॥१४०॥ र० श्रा० 
२. मूलफलशाकशाखाकरीरकन्दप्रसुनवीजानि । नामानि योछत्ति सोध्यं सचित्तविरतों दयामृततिः॥१४१॥ 
३. शुद्ध पाठ-तत्तं पक्‍क॑ सुक्क अ्रंविललवर्णेहि मिस्सय॑ दब्वं । 
ज॑ जंतेण य छिण्णं तं सब्ब॑ फासुयं भणियं ॥३७९॥ स्वामिकातिकेयानप्रेक्षाटीका 


अर्थ--सूखी चोज, पकी चीज, तपी चीज, खट्टा-खारा मिली चीज, वटी कुटी चीज सबप्रासुक कहलाती 
हूं ऐसा आचार्य कहते हैँ ।  - 


प्रतिसाप्रकरण.... ' इज 


उत्तर इस प्रकार है कि ऊपर संचित्त चीजोंका त्याग केवल स्वादकी दृष्टिसे ( अपेक्षासे ) नहीं 
कराया गया है कि उनमें अच्छा स्वाद नहीं आता अतएव वे त्याज्य हैँ किन्तु उनके खानेमें जेसे 
कि गढ़न्तके कच्चे खानेमें बहुत जीवोंका घात होता है तथा उन्तसे कामेन्द्रियमें विशेष विकार 
होता है अर्थात्‌ कामोद्दीपत या कामवासना प्रबछ होती है, जिससे पापका बंध अधिक होता है 
( कुशील सेवन होता है ), अतएवं उन चीजोंके कच्चे खानेसे हानि होती है, और उन्हींको 
पकाकर ( सेंक या उबालकर ) खानेसे उनको कामोद्वीपन् शक्ति नष्ट हो जाती है, जिससे लाभ है 
क्योंकि स्पर्शन व रसना इन्द्रियोंको जीतना कठिन है, वे ही प्रबल हैं | वे जीती जाती हैं। जंगली पशु 
या घोड़ा वैल वगेरह कच्चा घास या जड़ी-बूटी खानेसे अधिक वलिष्ट ( ताकतवर ) होते हैं और 
शुष्क होनेपर खानेसे शक्ति घट जाती है ऐसा समझना चाहिए तब कुतक करना व्यर्थ है--ऊपरी 
दृष्टि है, क्रिम्बहुना । इसीका नाम इन्द्रियसंयम है कि उन्हें वशमें करता, पाँचवीं प्रतिमामें यही 
सब होता है, अस्तु ॥ इस प्रतिमाका मुख्य लक्ष्य इन्द्रियोंपर विजय पाना है तथा कषायोंको भी 
कम करता है। प्रासुक करके खाना या सचित्तका न खात्ता एक ही बात है उसको निरतिचार 
पालना चाहिये । 


६. रात्रिभोजनेत्याग प्रतिमा--रात्रिके समय चारों प्रकारका आहार नहीं करता रात्रि 
भोजनत्याग प्रतिमा कहलाती है। इसमें भी इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयम होता है। इन्द्रिय 
( जिह्बा ) पर नियंत्रण होता है व जीवधात नहीं होता । यह भी भोगोपभोगत्याग शिक्षान्रत 
का सुधरा रूप है अतः उसीसे वनता है। यह दो भंगसे पाला जाता है अर्थात्‌ स्वयं रात्रिको 
भोजन नहीं करता न दूसरोंको कराता है, यह मध्यम श्रावकका भेद है इत्यादि। यहाँ पर कहीं- 
कहीं मतभेद है वह ऐसा कि रात्रिमें भुक्त या भोग ( मेथुन् ) करना अर्थात्‌ दिनकों भोग नहीं 
करना ऐसा लिखा है, इसमें भी इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयम दिनको त्याग देनेसे एकदेश पलत्ता है। 


७, ब्रह्म चर्य प्रतिसा--इसमें अब्रह्मका त्याग किया जाता है अर्थात्‌ बाहिर स्त्री मात्रका 
निरतिचार त्याग किया जाता है इस तरह वह आदर उपस्थित करता है--कठिन स्पर्शन इन्द्रिय- 
को जीतता है अर्थात्‌ अनादिकालीन मेथुनसंज्ञापर -विजय पाता है जो प्राणिमान्रके पाई जाती 
है । इसका निर्माण चौथे अणुब्रतसे होता है। प्रतिमा नाम अतिचारोंके त्यागनेसे होता है ( अति- 
चार आगे बतलाये जावेंगे ) यह महाच्‌ ब्रत है। इसका छोकमें बाह्य त्यागसे महत्व है, अस्तु । 
यह दो बार भोजन पान कर सकता है। क्योंकि यह मध्यम प्रतिमाधारी है। यह व्रत अन्तमें 
सर्वोत्कृष्ट हो जाता है जबकि शीलके पूरे १८ हजार भेद पलने लगते हैं--पूर्ण स्वभाव या शीलरूमें 
लीन हो जाता है उसके ब्रह्म ( आत्मा ) में चर्या होने लगती है, अस्तु । 








१, अन्न पान॑ खाद्य लेह्मं नाश्नाति यो विभावर्थाम्‌ । 

सच रात्रिभुक्तिविरत: सत्वेष्वनुकंपमानमनाः ॥१४२॥ --२० श्रा[० 
२. मलवीज॑ मलयोति गलन्मरू पूतगन्विवीभत्सं । 

 पद्यनज्भुमनज्भात्‌ विर्मति यो ब्रह्मचारी सः ॥१४३॥ "-+र० शआा० 


३०६ पुरुषाथसिद्धघ॒पाय 


८. आरभ्भत्याग प्रतिमा--जव कोई अणुत्नती वाहिर आरंभ ( व्यापारादि ) का निरतिचार 
त्याग कर देता है तब यह ८वीं प्रतिमा कहलाती है। इसमें व्यापारादि आजीविकाके वाह्म | 
साधनोंका त्याग किया जाता है, जो एक आदर्शरूप हैं (वेसी मुद्रा या वेष ) आदरणीय है, 
यह भी इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयमकी निशानों है। यह परिग्रहपरिमाण अणुव्रतका रूप है, उसी 
से यह बनती है। इसमें नवीन आरंभ (कमाई ) करनेका निषेध है किन्तु संग्रहीत कमाईका 
निषेध नहीं है--अभी तक पासमें रुपया वगेरह रख सकता है। यह दो वार भोजनपान कर 
सकता है। इसके वाह्मपरिग्रह ( धन ) होनेसे सवारीका उपयोग यह कर सकता है इत्यादि। 


९. “परिग्रहत्याग ( परिसाण ) प्रतिमा-जब कोई अपना पासका द्रव्य भी--भोजन- 
वस्त्रका ठहराव करके दूसरोंको पंचोंकी साक्षीपुर्वक दे देता है तव वह «वीं प्रत्तिमाधारी होता हैं।* 
यह भी मध्यम श्रावकका भेद है।यह दो वार भोजनपान कर सकता है। परिसग्रहत्यागका ही 
निखरा रूप है, उसीसे होता है। यह भी सवारीका उपयोग परिमाणके अनुसार कदाचित्‌ कर 
सकता है। यह अपने पास भी कुछ द्रव्य रख सकता है। 

नोट--इस प्रतिमामें कदाचित्‌ सवारीका त्याग हो जाता है--परावरूंबी नहीं रहता 
स्वतंत्रवृत्ति अहिसक होता है। 


१०, अनु सतित्याय प्रतिमा--पांसारिक बाह्य कार्योके वावत यह किसीको कोई सलाह 
सम्मति नहीं देता, इतना निरपेक्ष हो जाता है। थोड़ा-सा वाह्मपरिग्रह इसके पास रहता है यह 
उत्तम त्यागों कहलाता है। यह एक ही वार भोजन पान करता है। छोटा व वस्त्र मात्र रखता 
है। पराश्चित भोजन हो जाता है परन्तु भिक्षा भोजन नहीं करता--स्वाध्याय आदिमें ही समय 
विताता है। जब कोई भोजनके समय अपने घर भोजनको लिवा ले जाता है तब भोजन करता 
है। यह भी परिश्रहके त्यागका एक शुद्ध रूप है इससे इन्द्रियसंयम व प्राणिसंयम पलता है। अस्तु। 
यहाँपर भी अश्क्तताके समय योग्यतानुसार सवारीका उपयोग कर सकता है बाध्य नहीं है । वह 
थोड़ा पराश्चितवृत्तिवाला है इत्यादि । 


११. उहिष्टत्याग प्रतिमा--उद्दिष्टि भोजन पान आदि सभीका त्याग करनेवाला ग्यारहवीं 


२. सेवाक्ृषषिवाणिज्यप्रमुखादारंभतो व्युपारमति । 


प्राणतिपातहेतो योज्सावारंभविनिवृत्त: ॥१४४।॥। “र० श्रा० 
२. वाह्मेपु दशसु वस्तुषु ममत्वमुत्सुज्य निर्ममत्वरतः । 
स्वस्थ: सन्तोपपर: परिचितपरिग्रहात्‌ विरत:॥१४५॥ -+र० श्रा० 


३. अनुमतिरारंभे वा परिग्रहे वैहिकेपु कर्मसु वा । 
नास्ति खलु यस्य समवीरनुमतिविरत: स मन्तव्य: ॥१४६॥ 
४. गृहतों मुनिवनमित्वा गुरूपकंठे ब्रतानि परिगृह्य । 
भैक्ष्याशनस्तपस्यन्नुत्कृष्ठटचेलखंडधर: ॥१४७॥ 


' ग्रतिसाप्रकरण ३७०७ 


प्रतिमा धारी होता है। यह भी एकबार भोजन पान करनेवाला उत्तम श्रावक कहलाता है। परच्तु 
भिक्षा भोजन करता है। सिर्फ वस्त्र मात्रका थोड़ा परिग्रह रखता है और बेठकर पात्रमें भोजन 
करता है। इसके दो भेद हैं ( १ ) क्षुल्लक (२ ) आयंक ( ऐलक )। यह सवारीका उपयोग कतई 
नहीं कर सकता । ( १ ) क्षुल्लक, खंडवस्त्र ( अंगोंछा ) और लंगोटो रखता है (२) ऐलक सिर्फे 
लंगोंटी रखता है । ये दोनों अणुव्रती, मुनिसे दीक्षा लेते हँ--गृहविरत अर्थात्‌ गृहस्थाश्रम छोड़ 
देते हैं । परिग्रहको अपेक्षासे दो लंगोटियां व दो पिछोरा पासमें रखते हैँ किन्तु उपयोग ( स्तैमाल ) 
की अपेक्षा क्षुल्लक एक लंगोटी व एक अंगोछा ही बरत्तावमें लाते हैं तथा ऐलक एक हलंगोटी ही 
काममें लाता है। यह भेद है। इनके पाँचवाँ ही गुणस्थान होता है। मनवचकाय इन तीन भंगोंसे 
त्यागी होता है--उत्कृष्ट श्रावकका दर्जा है। यह भी एक बार बेठकर पात्रमें भोजन करता है। 
इसी तरह आथिका- भी साड़ी एक पहनती है, एक पासमें ( स्टाकमें ) रखती है तथा बैठकर 
पात्रमें भोजन करती है, वह भी उत्कृष्ट श्राविका है--भिक्षाभोजन विधिप्रक्रार करती है। आगम- 
की आज्ञाके अनुसार प्रवृत्ति करता ( चलना ) ही सम्यग्दुष्टिकी पहिचान है। निरतिचार १२ 
ब्रत पालनेका फल १६ सोलह॒वें स्वर्ग तक जन्म लेना हैं और वहाँसे चलकर मनुष्यभाव पाकर 
मोक्षको जाना बतलाया गया है इसको ध्यानमें रखना चाहिये। 
नोट--प्रसंगवश यहाँ पर १२ ब्रतोंसे ११ ग्यारह प्रतिमाओंका निर्माण अल्पबुद्धिके सनुसार 
लिखा गया है। पाठकगण भूलकी क्षमा देंगे मौर सूचना देनेकी कृपा करेंगे । विषय कठिन है, 
स्वाध्याय और अनुभवके बल पर यह किया गया है उपयोगी समझ ग्रहण करेंगे | किम्बहुना । 


सातवाँ अध्याय 


सल्लेखना प्रकरण ( साधकश्रावकाचार ) 
आचार्य साधक श्रावकका अन्तिम कत्तंव्य बताते हैं । 


भूमिका निर्माण 


इयमेफे र्था (५ ७ » ५ नेतुम्‌ 
्यमेकेव समर्था धसमसस्‍्वं मे सया सम॑ नेतुस्‌ । 
८ हि कप सल्लेख 
सततमिति भावनीया पश्चिमसल्लेखना भक्‍त्या ॥१७५७॥ 


प्द्य 
सतत भावना जिसकी रहती कब सब्लेखन हो मेरे । 
क्योंकि यह सासथ्य उसीसें साथ घरमघन ले दोरे ॥ 
इसीलिये कर्तव्य यही है, अन्तसमयर्में वह करना । 
ठान प्रतिज्ञा भूमिशोधना नित्य तयारी है करना ॥$०७।॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ मे ध्मस्व॑ मया सम॑ नेतुम] मेरे धर्मरूपी धतको मेरे साथ 


ले जानेके लिये[ इय्मेव एका समर्था ] यही सल्लेखना ही एक समर्थ है--दूसरा कोई नहीं है ।. ट् 
[ इति सतत भक्‍त्या परिचमसल्लेखना भावनीया ] इस प्रकार साधक श्रावकको निरन्तर भक्ति 


सहित अन्तिम ( मारणान्तिकी ) सललेखना करनेकी भावना या प्रतिज्ञा अवश्य करना चाहिये। 
यह भूमिका निर्माण है अर्थात्‌ पेइ्तरसे तयारी करना है ॥१७५॥ | 


भावार्थ-हर एक कार्यके लिये पेश्तरसे तयारी करना पड़ती है तभी वह अच्छी तरहसे . 
सम्पन्न ( परिपूर्ण ) होता है यह नियम है। तब सल्लेखना जेसे महान्‌ गुरुतर परन्तु दुःस्साध्य | 
कार्यको साधनेके लिये 'मुनिजन' १२ बारह वर्ष पहिलेसे अभ्यास करते हैं। उसी तरह श्रावकको 
भी नैष्टिक अवस्थामें रहते हुए पेश्तरसे ही मारणान्तिकी ( पश्चिम ) सल्लेखना करनेकी प्रतिज्ञा . 
या भावना करते रहना चाहिये, क्योंकि भावना एक तरहका संस्कार है सो जब वह संस्कार दृढ़... 
हो जाता है तव वह प्रतिज्ञा पूरी कराके ही दम लेता है अर्थात्‌ सफल व शान्त होता है। यही 





भूमिकाशुद्धि या भूमिका तयार करना है इत्यादि । सलल्‍लेखनामरण दो तरहका होता है (१). 


१, भावना करना प्रतिज्ञा लेना । 


२. सत्‌ + छेखना > सल्लेखना । अनादिसे मौजूद कषांय और कायकों पृथक्‌ करना या कमजोर करना, 
यह अन्तिम कर्त्तव्य श्रावक ( साधक )का है करना चाहिये । 


सब्केखनाप्रकरंण ह ३७९, 


नित्य मरण (२) तदभवमरण। नित्यमरण प्रतिंसमय जो आयु और इ्वासोच्छवासका वियोग 
होता है वह कहलाता है. ओर तदभव मरण--जों अन्त समयमें आयु और इश्वासोच्छवासका 
पूर्ण वियोग होता है वह कहलाता है। फलत: सल्लेखना ( मारणान्तिकी ) करना क्यों जरूरी 
है ? दृष्टान्त द्वारा इसे बतछाते हैं। 


जिस प्रकार देशान्तरमें संचय किये हुए द्रव्य ( धन )को साथमें ले जानेके लिये नौका 
आदि साधनकी जरूरत रहती है, विन्ता साधनके वह साथ नहीं ले जाया जा सकता । यदि कहीं 
उसको दूसरेके सुपु्दं कर दिया जाय तो वह पुनः प्राप्त न होगा वही हजम कर लेगा इत्यादि । इसो 
तरह मारणान्तिकी सल्लेखना ही परभवमें धर्मंधनको ले जानेमें नौकाके समात्त साधन है। यदि 
उस समय सल्लेखना ( समाधि ) न की जाय तो परिणाम बिगड़ सकते हैं, जिससे दुर्गति हो 
सकती है, जीवनमें कमाया हुआ ( अजित किया हुआ ) धमंधन व्यथे चला जायगा ऐसा सोचकर 
मारणान्तिकी सल्‍लेखना अवश्य करना चाहिये, जिससे धर्मंधनको साथमें ले जाकर सदगति प्राप्त 
हो । किम्बहुना । अच्तसमयका सुधारना ही कत्तंव्य पाछन करना है। उस समय जीवको भारी 
विकल्प और चिन्ताएँ व मोह होता है जब प्राण छूटते हैं, जिससे दुर्गतिका बंध होता है, 
( स्वभावभावका घात होकर विभावभाव उभड़ते हैं) और फलस्वरूप यह होना संभव है कि 
वह जीव खोटे भावोंके साथ मरकर अपना धर्मंधघन खो देवे । अतएवं उसकी सुरक्षाके लिये 
अन्तसमयमें भाव या परिणाम नहीं बिगड़ता चाहिये यह उपदेश है, परन्तु उसके लिये पूर्व 
अभ्यासकी नितात्त आवश्यकता है ऐसा जानना चाहिये कि जीवनकी सफलता इसीमें है अस्तु, 
यंथार्थत: यह भात्मसाधनाका कार्य, शुद्धनय द्वारा जिसने अपने शुद्ध स्वरूपकों भलीभांति जान 
लिया हो, वही निर्मोही होकर कर सकता है, दूसरा नहीं । सामान्यतः धमंगुरु आचायका सभी 
जीवोंके लिये यही उदार उपदेश है कि कम-से-कम जैनधर्मी श्रावकको अन्तिम समय ( मरते वक्त ) 
परिग्रह्मदि त्यागकर ब्रती मरण तो करना हो चाहिये । किम्बहुना ॥१७५॥ 


आचार्य सलल्‍्लेखनाकी -प्रतिज्ञा या भावना करनेका फल बतलाते हैं । 


मरणान्तेज्वश्यमहं विधिना सल्लेखनां करिष्यामि | 
-इति भावनापरिणतो5नागंतमपि पालयेदिदं शीरलंग ॥|१७६॥ 


पद 


विधिपूवक सह्लेखन करनेका जो प्रण नित्य करते हैं । 
करनेके पेइतर ही वे जन नित सह्लेखन धरते हैं ॥ 


१, अग्नरिमकाल ( भविष्य ) । 
२. स्वभावभाव या सल्लेखनाको साधना । 


६६० पुरुषाथसिद्धचपाय 


सब्लेखन दो विध होती है नित अरू अन्तसमयकी भी । 
दोनों विध करनेसे भविजन करत हानि संस तिकी सी ॥१७०६॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि जो जीव (ब्रती ) [ भहं मरणान्ते अबइय विधिना 
सहलेखनां करिष्यामि ] हम मरणके अन्तसमयमें विधिपुर्वक सल्लेखना अवध्य करेंगे [ इति भावना- 
परिणत: ] ऐसी भावना रखता है या प्रतिज्ञा करता है वह मानों [ जनागतसपि इदं छी्॑ पालय्रेत, | 
भविष्यकालीन स्वभ्ावभावकी साधना भी वत्तंमानमें करता है अर्थात्‌ क्रमिक सललेखना करता 
है ( प्रतिक्षण मन्दकषाय और वेराग्यकी प्रमुखता होनेसे ) वत्तमानमें आगामी कर्मोका संवर 
और निर्जरा बराबर करता है तथा विभावभाव हटनेसे स्वभावभाव प्रकट करता है ऐसा खुलासा 
समझना चाहिये ॥ १७६ ॥। 


भावा्थ--ऐसा कहा जाता है कि भावना 'भवन्ताशिनी” अर्थात्‌ बारंबार भावना या 
चिन्तवन करनेसे अथवा प्रयोग करनेसे कभी न कभी प्रयत्न सफल अवश्य होता है। और मुमुक्षु- 
जन भी लक्ष्यको भावना द्वारा जगाते रहनेसे ( विस्मरण न होने देनेसे ) लक्ष्य सिद्धि करनेमें 
समर्थ हो जाते हैं--संसारसे छूट जाते हैं, अतएवं भावना साधन बड़ा उपयोगी है। भरे ! करनेके : 
पहिले मात्र भावना करना भी कठिन है क्या ? तव वह पुरुषार्थी केसा ? जो यह भी नहीं करता 
वह पार भी नहों होता, यह निरचय समझना चाहिये। प्रतिज्ञाधारी भावनाके बलसे बहुत 
अनर्थेंसि बच जाता है यह तात्पय है। विचारवान्‌ विवेकी एक-एक समयका हिसाब लगाता है 
क्योंकि मनुष्यजीवन महान्‌ कीमती है--मोक्ष ले जानेको वही समर्थ है। यह बार-बार जबतब 
नहीं मिलता उसके मिलनेका समय ( काललब्धि ) निश्चित है अतः इसे व्यर्थ नहीं खो देना 
चाहिये । तथा सललेखनाको उपयुक्त समय पर करना चाहिये यह ध्यान रहे ॥ १७६॥ 


आगे सल्लेखनाके सम्बन्धमें वादों शंका ( तक ) करता है उसका ठोस उत्तर ( अखंड 
जवाब ) आवचाय॑ देते हैं । 
मरणेउ्वश्यं भाविनि कपायसल्लेखनातनुकरणमात्रे । 
रागादिमन्तरेण व्याप्रियमाणस्थ नात्मधातो5स्ति ॥| १७७ ॥ 





] 


१, संसारका त्यागरूप क्षय । 


२. उक्त च--- उपसरगें दु्मिक्षे जरासि रुजायां च निःप्रतीकारे। 
धर्माय तनुविमोचनमाहु: सल्लेखनामार्या: ॥ १२२ ॥ रत्न० श्रा० ॥ 


अर्थ :--जिसका प्रतीकार ( बचाव ) होना असंभव हो ऐसा दुर्भिक्ष ( अकाल ), उपसर्ग, रोग, बुढ़ापा 


उपस्थित हो जाने पर धर्मप्राप्तिकि उद्देश्ससे शरीरसे ममत्व छोड़ना अर्थात्‌ कषाय घटाना 
सल्लेखना कहलाता है यह भाव है। 


सल्लेखनाप्रकरणं._ ३६१ 
पद्च 


जब पक्का यह निश्चय होवे, सरना अब तो निश्चित है । 
उसी समय रागादि छोड़कर जो सह्छलेखन करता है।॥ 
कायकपाय स्यागनेसे नहिं, 'जआत्मघात कहलाता है। 
आत्सघात करनेवालेके. तीघ्रकषाय जु होता है॥ १७७ ॥ 


अन्चय अर्थं--आचार्य कहते हैं कि [ मरणे&वश्यंभाविनि | जब ब्रती सल्‍्लेखनाधारीको यह 
निशचय हो जाय कि हमारा अब मरता निरिचत है अर्थात्‌ लक्षणों आदिसे मालूम पड़ता है कि 
अव हम जीवित नहीं रह सकते अन्तिम समय है तब [ रासादिसन्तरेण कपायसद्छेखनातनुकरण- 
मात्र व्याप्रियमाणस्य ] रागद्वेषके बिना अर्थात्‌ भविष्यमें किसीकी आकांक्षा आदि न करके ( बिना 
चाहके ) जो कषायोंको छोड़नेका प्रयत्न करता है और निकट एवं अनादिके साथी शरीरसे भो 
राग ( कषाय ) छोड़ता है उसके [ आत्मबातो नास्ति ] 'आत्मघात” नामक पाप ( दोष ) नहीं 
लगता अर्थात्‌ वह आत्मघाती महापापी' नहीं वनता यह भाव है ॥१७७॥ 


भावार्थ--आत्मघात ( कषायपूर्वक यत्त करके मरना ) वही करता है जो तीकव्र- 
कषायी हो अर्थात्‌ असह्य क्रोध हो या ख्यांतिलाभ पूजाकी उत्कट अभिलाषा हो या कोई 
साधना करना हो या कषायपूर्ति करता हो, तभी वह अपने प्राणप्रिय जीवनको भी व्यथ॑ 
हो खो देता है। इस प्रकार मरण करनेवालेको निःसन्देह आत्मघात या इच्छामरणका दोष 
लगता है और फलस्वरूप उसको दुर्गति होती है। परन्तु जो इसके विपरीत मरण करता 
है अर्थात्‌ जीवन्तका असाध्य अन्तिम समय समझकर धर्मेछाभ करनेके लिये अथवा जानेवाली पर- 
चीजमें व्यर्थ ही राग ( कषाय )को छोड़नेके लिये अन्च, जल, औषधादि सब छोड़कर निर्मोह 
( वीतराग ) होता है तथा सिर्फ आत्मध्यात्रमें चित्त या उपयोगको लगाता है, स्वर्गादि या 
नामवरीको इच्छा नहीं रखता वह आत्मघाती कदापि नहीं हो सकता, क्योंकि उसका मरण 
निःस्वार्थ होता है, किसीके दवाउरे आदिमें आकर वह ॒वेसा नहीं करता यह तात्पयं है। इस 
प्रकार सल्‍लेखना जीवनको शुद्ध करनेका एक अपूर्व उपाय है ( कषायकी मन्दता या अभावका 
करता है ), किन्तु जीवनको अशुद्ध करनेका उपाय ( तीत्रकषाय करनारूप ) नहीं है | रागादि- 
कषायोंको छोड़ना जीवका कत्तंव्य है क्योंकि वे जीवका स्वभाव नहीं हैं-विभाव या विकार हैं 
जो कि संयोगी पर्यायमें ऊपर-ऊपर होते हैं, उनके साथ तादात्म्यसंबंध ( एकत्व ) नहीं होता 
किम्वहुना । आत्मघात होनेके भयसे उसको नहीं छोड़ना चाहिये, किन्तु निर्भय होकर सल्लेखना 
अवश्य करना चाहिये यह उपदेश है अस्तु । 


ञ् 


जिस प्रकार कोई चतुर व्यापारी दुकानमें जाग लग जानेके समय अधीर न होकर दुकानको 
वृज्ञाने या बचानेका प्रयत्न करता है किन्तु जब दुकान बचती नहों दोखती तब अपने हुंडो, 


१, आत्मघात अपराध 
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पुरजा, वही-खाता, नोट आदि बचानेका ही प्रयत्न करता है जिससे बजारमें उसकी शाख न 
मिटे, वनी रहे इत्यादि युक्ति काममें लाता है। उसी तरह ब्रती साथक जब शरीर वचता दिखाई 
नहीं देता तब 'धर्मरत्न ( धन )'को वह बचाता है शरीरमें कपाय या राग न कर, उससे ममत्व 
छोड़ता है, जिससे वह धर्म जीवको ढुगंतियोंसे वचाता है-शाख कायम रखता है इत्यादि समझता। 
सन्यास-समाधिमरण-सल्लेखना ये सब एकार्थवाची शब्द हैं किसी भी नामसे कहा. जाय अथ 
एक है। अस्तु । 


नोद--आयुक्षयका पक्‍का निरचय ने होनेपर यमसल्लेखना करनेकी मनाही है, नहीं 
करना चाहिये । 


उक्त च ( विशेषार्थ ) 
भावविसुद्धिणिमितं बाहिरसंगस्य कीरएु चाओ । 
वबाहिरचाओ. विहको, अच्मंतरसंगजत्तस्स ॥| ३ ॥ भसावपा 


अर्थ--ममक्ष जीव धनधान्यादि बाह्य परिग्रहका त्याग, परिणामोंकों विशुद्ध ( निर्मल ) 
करनेके लिये निमित्त समझकर करते हैं किन्तु उपादान समझकर नहीं करते | अतएवं जिन जीवों 
का अच्तरंग परिग्रह ( कषाय व मिथ्यात्व ) नहीं छूटता अपितु मौजूद रहता है और वे कषायकी 
मन्दता या तीव्रता ( भयादि ) से वहिरंग परिग्रहका कदाचित्‌ त्याग करते हैं या कर देते हैं । 
उत्तका बहिरंग परिग्रहका त्याग करना निष्फल जाता है अर्थात्‌ उससे साध्य ( मोक्ष ) की सिद्धि 
नहीं होती, संसार ही में निवास रहता है यह तात्पय॑ है | ऐसी स्थितिमें सलल्‍लेखना धारण करनेका 
मतलब कषायभावोंको कम करनेका है और उसीके लिये निमित्तरूप बाह्मपरिग्रह या औषधि 
अन्नपानादिका त्याग किया जाता है तथा वह उचित है किम्बहुता । यहाँ पर तात्तिक कथनमें 
बाह्य त्यागकका महत्त्व नहीं गिराया जा रहा है किन्तु विधेयता ( निमित्तता या आवश्यकता ) 
कायम रखते हुए उसकी कीमत बताई जा रही है। ऐसी स्थितिमें जबतक हीन दशा रहती है 


तबत्तक उसका अपनाना भी कथंचित्‌ लाभकर होता है परन्तु स्वंथा नहीं होता ऐसा समझना 
चाहिये । 


सद्लेखनाके ससयकी विधि ॥ 


नग्तवेष ( दिगम्बरपना ) होना बहुधा आवश्यक है। साधक पुरुषके लिये तो यह कठिन . 
नहीं है--संभव है किन्तु आयथिकाके लिये महाकठिन है तथापि उसको एकान्‍्त स्थानमें वैसा- करने 
की आज्ञा है, वह उपचार महाव्रत धारण कर सकतो है। यों तो उसके लिये साधारण अवस्थामें-- 
नग्नता धारण करना, खड़े-खड़े आहार लेना, पाणिपात्र भोजन करना, मना है ये तीन काय॑ 
उत्कृष्ट श्रावकत्रती नहीं कर सकता यह नियम है। । 


संथराकी विधि पी 
भिन्‍तन प्रकारकी है। अनेक प्रकारके योग्य आहार दिखाकर उसका दिल (भाव ) टटोला 
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. जाय, यदि वह इच्छा प्रकट करे तो वह देवे और यदि वह उसमें आसक्त हो तो धर्मोपदेश देकर 
उसका राग छुड़ावे, वार-बार उसे समझावे इत्यादि कत्त॑व्य है। अस्तु ॥ १७७ ॥ 


तथा च 
आचार्य 'आत्मघात'का स्वरूप बताते हैं । 


यो हि कपायाविष्टः क्ुंभमकजलपूमकेतुविपशस्त्रे। | 
व्यपरोपयति ग्राणान्‌ तस्यस्यात्सत्यमात्मबंधः ॥ १७८ ॥ 


प्द् 


जो कपायवश होकरके निजप्राण व्यथ खो देता है। 
इवासरोध जल अग्निशस्त्रसे, आत्मघाति वह होता है ॥ 
' झत्मघातमें महापाप है, नहीं विरागी करता है। 
चह जो कुछ करता है तजना, धर्सरुचि रख मरता है॥ १७८ ॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ हि यः कषायाविष्ट: ] निश्चयसे जो जीव तीत्नकषाय 
सहित होकर [ कुंमकजलूघूमकेतुविषश्ञस्त्रे: प्राणान्‌ व्यपरोपयति ] इवासनिरोध ( प्राणायाम ), 
. जलप्रवेश, अग्निप्रवेश, विषभक्षण, अस्त्रसंचालन आदि क्रियाओंके द्वारा अपने प्राणोंका उत्सग्ग 
( त्याग ) करता है [ वस्य सत्य आत्मवध: स्थात्‌ ] उसके बराबर ( निःसन्देह ) आात्मघात होता 
है अर्थात्‌ उसमें विवाद नहीं हो सकता ॥१७८॥ 


भावार्थ--तीव्रकषाके वेगमें जीव विवेक रहित हो जाता है उसको योग्य अयोग्यका विचार 
नहीं रहता, अतएवं वह मनचाहा काय॑ कर वैठता है। चाहे उससे उसकी बदन्तामी हो या कोई 
हानि हो, उसको वह नहीं देखता । जिनको किसीपर अत्यधिक क्रोध या रोष होता है वे क्रोध 
या मानके वशमें प्राण तक खो देते हैं। फाँसी लगाकर, रेलसे कटकर, आगी लगाकर, क्ुआमें 
कूदकर, घुटकी मसक कर इत्यादि साधनों द्वारा मर जाते हैं । इसी तरह धर्मके लोभमें पागल 
होकर अर्थात्‌ स्वार्थी अज्ञानियोंके बहुकाएमें आकर उनका झूठा उपदेश मान लेते हैं और उसका 
आचरण कर बेठते हैं कि 'जो अमुक कार्य करेगा उसको धर्मंको प्राप्ति होगी और धर्मसे उसको 
वेकुंठ या मोक्ष मिलेगा तथा जो यहाँ सब कुछ दे देगा उसे वहाँ परलोकमें सब कुछ तैयार मिलेगा।' 
इत्यादि अंध श्रद्धामें पड़कर वे 'आत्मघात' कर डालते हैं, जिससे परिणाम संक्लेशमय होनेसे वैकुंठ 
नहीं मिलकर नरकादि मिलता है। फलतः वेसी मूखंता कदापि नहीं करना चाहिये । वह धोखा 
है किम्बहुना । कभी-कभी असह्य दुःख होनेसे भी--जेसे इष्टका वियोग हो जाने पर या अनिष्टका 
संयोग हो जाने पर भी तीज रागद्वेंषवश आत्मघात जीव कर लेते हैं वेइज्जती ( अपमान ) होने 
पर भी मर जाते हैं, परन्तु है वह सब कषायकी तीब्नता आदि-आदि जो बुरी है अस्तु ॥| १७८ ॥ 


१. आत्मघातका दूसरा नाम 'इच्छामरण' है अर्थात्‌ तीत्रकषायवश्ञ प्राण त्यागना इत्यादि । 


श ॥ गु 
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सल्लेखना घारण करनेका मुख्य प्रयोजन क्या हैं यह वताते हैं । 
( अहिसान्नतका पालना है ) 


नीयन्तेउत्र कपाया; हिंसाया हेतवों यतस्तनुताम । 
सल्लेखनामपि ततः आहुरहिंसाग्रसिद्धयथम्' || १७९ ॥ 


द्ध 
हिंसाके कारण कपाय हैं, उनको कमती करनेसे | 


स्लेखनत्रत नाम होंव है, अथ अहिंसा पलनेसे ॥ 
डसका सझुख्य लक्ष्य ये ही हं--न्रती अहिंसात्रत पाले । 


परम भहिसाधम प्राप्तकर, सुक्तिसा साला डाले ॥ १७९ ॥ 


॥४ 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ क्षत्र यतः हिंसाया: हेतवः कपाया: तनुतास्‌ नीयन्वे ] जब _ 
सल्लेखनाव्रतमें हिसाके कारणभूत कपषायोंको कमती किया जाता है भर्थात्‌ छोड़ा जाता है 
[ वत: सब्छेखनासपि अहिंसाप्रसिद्धथथ प्राहुः ] तव सल्लेखनाको भो प्रकारान्तरसे अहिसाकी प्रसिद्धि 
करनेवाली समझना चाहिये भर्थात्‌ सललेखनाका ही दूसरा नाम 'अहिसा' है--अर्थमेद कुछ नहीं. 
हैं अत: वह करना चाहिये | १७९ ॥ गा 
भावारथ--सल्लेखना--समाधि--सन्यास आदिके सामोंमें व क्रियाओंमें भेद होने पर भी प्रयो 
जन ( अर्थ ) में भेद कुछ भी नहीं है, सवका लक्ष्य एक कपायों ( विभावभावों ) का कमती करना 
हैं--जो हिसाके निमित्त कारण हैं क्योंकि उनसे स्वभावभावोंका घात होता है। फलत: सल्लेखना- 
में कषायभाव छटनेसे हिसा वचती हैं ( स्वभावभावका घात नहों होता ) और बहिसात्रत पछता 
है यह लाभ होता है ऐसा समझकर सल्लेखना अवश्य-अवश्य करना चाहिये--अहिंसा ही पंरम 
धम है।॥] १७९ ॥ 
आचायं--सल्लेखनाका अन्तिम फल दिखाते हैं । 
( उपसंहार कथन ) 
4 ्छ्‌ के बोर 
इति यो ब्रतरक्षाथ सतत पालूयति सकलशीलानि | 
वरयति पतिंवरेव स्वयसेव तमुत्सुका शिवपदश्री॥ १८० ॥ 
प्‌्च ॒ ह 
च्रतरक्षाके अथ विवेकी शील सब्लेखन करते हैं। . 
डसके सबब अहिंसक वनकर शुक्ति वधूको बरते हैं ॥  * 


१, उक्त च-- अन्तःक्रियाधिकरणं तप:फर्ल सकलदाशिन स्तुव॒ते | | 
तस्माद्यावद्‌ विभव॑ समाधिम्रणे प्रयतितव्यम्‌ ॥ १२३.॥ रत्त० श्रा० 
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ऐसी श्रद्धा धार च्रतीजन अन्तिम लक्ष्य अचश बाँध । 
क्रम-क्रम कर बारह वर्षसि न्रत सल्लेखनकों राथ ॥ १८० ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ इति यः बतरक्षा्थ सतत सकलशीलानि पालयति ] 
पूर्वोक्त प्रकार जो श्वावक ब्रतोंकी रक्षाके लिये निरंतर सात शीलोंको पाछता है अथवा सस्पूर्ण 
स्वभावभावोंकी ओर लक्ष्य रखता है ( विभावभावोंको छोड़ता है ) [ त॑ उत्सुका शिवपदश्री: स्वय- 
सेव पतिंवरा इव वरयति ] उस श्रावक ( ब्रती ) को बड़ो उत्सुकताके साथ स्वय॑ मोक्षलक्ष्मी वरण 
कर लेती है अर्थात्‌ अपना पति बना लेती है। जिसप्रकार स्वयंवरमंडपमें कन्या स्वयं अपना 
पति चुन लेती है या पसंद कर उसके गलेमें माला डाल देती है यह लाभ होता है ॥| १८० ॥ 

भावार्थ--्रतोंकी रक्षा करनेवाला श्रावक, अर्थात्‌ जो श्रावक अतिचार रहित ब्रत पालता 
है वह अथवा मुत्ति, अहिसाब्रतकों पाछकर स्वर्ग और मोक्ष तककी प्राप्ति कर सकता है, ब्रतका 
इतना बड़ा माहात्म्य है जो अनुपम है, इसीलिये मुमुक्षुजन व्रत अवश्य पाछते हैं--अव्नदोपना 
छोड़ते हैँ । इस ग्रंथमें श्रावकधमंका व्याख्यान क्रमवार वहुत विचारके साथ किया गया है, जिससे 
अनादिसे भूले-सटके जीवोंको अकथनीय छाभ होगा। फलूत: मारणान्तिक सल्लेखना विधिपुर्वंक 
यदि श्रावक्र धारण करता हैं तो उसे १६वाँ स्व तक प्राप्त होता है और यदि मुनि धारण करता 
है तो उसको मोक्ष तक प्राप्त होता है। इस भेदका कारण अणुन्नत और महान्रत है अर्थात्‌ एकदेश 
अहिंसा और स्वदेश अहिसाका पालना है। यदि दूसरे शब्दोंमें कहा जाय तो अपूर्ण वीतरागता 
और पूर्ण वीतरागता है अस्तु | यह वुद्धिपूवंक समाधि क्षायोपशमिक अवस्था तक अर्थात्‌ जबतक 
ज्ञान क्षायोपशमिक रहता है तथा चरित्र भी क्षायोपशामिक रहता है तभी तक होती है आगे न हीं 
यह निष्कर्ष है किम्बहुना । आगे कोई विकल्प हो नहीं होता इत्यादि समझना ॥ १८० ॥ 


झाठवाँ अध्याय 


अतिचारघ्रकरण 
आचाय॑ सम्यग्दर्शन सहित १२ ब्रतोंके भतिचार ( दोष ) बतलाते हैं । 


अतिचाराः सम्यक्त्वे ब्रतेषु शीलेए पंच पंचेति । 
सप्ततिरमी यथोदितशुद्धि-अतिवंधिनों हेया। ॥१<८१ 


पद 


अतीचार सम्यग्दशनके और साथ बारह चतके। 

सल्लेखनको साथ मिलाकर सगरे चौदह भेदोंके ॥ 
पाँच पाँचके ऋ्रसे सबके सत्तर पूरे होते हैं। 
शुद्धि विनाशक होनेसे ये हेय पूज्यचर कहते हैं ॥9८१॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ अतिचारा: सम्यक्त्वे ऋतेषु शीलेघु पंच पंचेति ] सम्यक्‌- 
दर्नमें, पाँच अणव्रतोंमें, सात शीलोंमें और सल्लेखनामें पाँच-पाँच अतिचार होते हैं। .[ अमी 
सप्ततिः यथोदितशुद्धिप्रतिबंधिनः हेचाः ] कुल मिलाकर २४ चौदहके ७० सत्तर भतिचार होते हैं ह 
गद्धि ( निर्मंलता ) के घातक होनेसे हेय हैं त्यागने लायक हैं ॥॥१८१॥ 


भावार्थ--इस इलोकमें खुलासा रूपसे 'सल्लेखना' के अतिचारोंका उल्लेख नहीं है तथापि 
क्त वा शीलूका उल्लेख होनेंसे उसीके अन्तर्गत वह ग्रहण कर लिया जाता है, कारण कि सल्लेखना 
ब्रतहूप या शीलरूप ही है--श्ीलका अर्थ स्वभाव होता है इत्यादि । इस तरह प्रत्येक भेदके पाँच- 
पाँच अतिचार होनेसे ७० सत्तर भेद हो जाते हैं ( १४५५८७० ) उनका त्यागता नितान्‍्त 
वश्यक है क्योंकि उनके रहते हुए व्रतादि शुद्ध वर्थात्‌ निर्मल नहीं हो सकते यह तात्पय है। 
शास्त्रोंमें अतिचार भर्थात्‌ दोष ४ चार प्रकारके वतलाये हैं सो समझ लेना" | 


१. (१) क्षति मनःशुद्धिविधेरतिक्रमं, व्यतिक्रमं शीलवृतेविलंघनम्‌ । 
प्रभोष्तिचारं विपयेपु वर्त्तन॑, वदन्त्यनाचारमिहातिसक्तिताम्‌ ॥९॥ सामा० पाठ, अमितगति । 
( २ ) अतिक्रमो मानसशुद्धिहानिर्व्यतिक्रो यो विपयाभिरलाषा। 
तथातिचारं करणालसत्वं भंगो ह्यनाचारमिह ब्रतानि ( ब्रतानाम्‌ ) ॥ सागारघर्मामृत 


(३ ) प्रायश्चित्तचूलिका सामक ग्रन्यमें पेज १५७ में खुलासा-किया गया है । एक बूढ़े वैठका उदाहरण 
देकर समझाया हैँ उसको देखना चाहिए । ह 


_-अतिचार॑प्रकरंणे - । ३६४७ 


नोट--अतिचार आदि दोष अज्ञान व प्रमादसे होते हैं भतएव दोचोंकी दूर करना चाहिये, 
. अस्तु। ब्रतोंका फल निर्दोष या निरतिचार होनेपर ही पूर्ण प्राप्त होता है, ब्रत्तोंमे जितना दोष 
लगता रहेगा उतना ही फल भी कम प्राप्त होगा यह नियम है। यहाँ पर स्थूछ दोषोंका ताम 
व कथन किया जा रहा है, सूक्ष्म दोषोंका अस्तित्व तो बहुत दूर त्तक रहता है, उनका छुटना 
वुद्धिपुवंक नहीं होता किन्तु स्वतः ही वेसा परिणमन होनेपर होता है अर्थात्‌ वह यत्नसाध्य नहीं 
है। आत्माके सभी गुण निह्चयसे यत्त या पुरुषार्थ साध्य नहीं होते यह दृढ़ विश्वास रखना वह 
वस्तुका परिणमन्र है। यदि कोई ऐसा कहे कि “यत्त साध्य' हैं तो वह व्यवहारी है क्योंकि परा- 
श्रितता मानता सब व्यवहार कहलाता है, तथापि पुरुषार्थ करनेकी मनाही नहीं है, पुरुषार्थ 
उपयोग या मत्तको बदलनेका करना चाहिये, क्योंकि उपयोग निश्चयसे स्थिर नहीं रहता वह 
चंचल हो जाता है अत: वह परका ( निमित्तका ) आश्रय लेने लगता है। लेकिन श्रद्धान सही 
रहता है वह नहीं वदलता अतः सम्यग्दशंन नष्ट नहीं होता यह तात्पयं है अस्तु । अतिचार अन्त- 
रंग और बहिरंग दो तरहके भी होते हैं । अन्तरंग अतिचारसे परिणाम मलीन ( अशुद्ध ) होते हैं 
जिससे कमंबन्ध होता है और बहिरंग अतिचारसे लोकापवाद होता है--सदाचार बिगड़ता है 
उससे प्रतिष्ठा हानि होती है व संक्लेशता होतो है उससे प्रापका बन्ध होता है। अतः अतिचार 
हेय ही हैं ॥१८१॥ 
आचाय॑ पहिले सम्यग्दशंनके पाँच अतिचार बतलाते हैं। 


बंका तथव कांक्षा विचिकित्सा संस्तवोडन्यदृष्टीनास्‌ । 
मनसा च तट्प्रशंसा सम्यग्दृष्टेरतीचाराः ॥१८२॥ 


पच 
वरुचिसे शंका अरु आकांक्षा विचिकित्सा जो करते हैं। 
संस्तव और अन्य मतियोंकी मन प्रशंस उच्चरते हैं ॥ 
नाम उसीका अतीचार है, जो रुचिसे यह करते हैं। 
बिना रुचिके होनेपर भी, अतीचार नहिं छगते हैं ॥१८२॥ 


भावार्थ--विषय सेवतकी अभिलाषां ( इच्छा ) करना ( १ ) अतिक्रम कहलाता है । शील या सर्यादा- 
का तोड़ना ( २ ) व्यतिक्रम कहलाता हैं । भयके साथ ( बिना मनके ) विषयसेवनमें प्रवृत्ति 
होना ( ३ ) अतिचार कहलाता है । निर्भय होकर ( मन लगाकर ) व बार-बार विषय सेवन- 
में प्रवृत्ति करना ( ४ ) अनाचार कहझाता है । 

१. रुचि या राग या सरागावस्थाक्रा होता ही अतिचार हैँ क्योंकि सम्यग्दर्शन तो निविकल्प वीतराग है । 
रागसे अकेला -राग नहीं लेता--हेष भी लेना--रागद्रेषका होना ही अतिचार है ( दोष है ) क्योंकि 
सम्यग्दर्शतके साथ रागद्वेषादि मलके रहते हुए मोक्ष नहीं होता, वोत्तरागताके साथ रहनेपर ही मोक्ष 
होता है तथा इलोकमें 'मनसा' यह पद लिखा है । उसका सम्बन्ध शंका, कांक्षादि सबके साथ लगाना है 
क्योंकि वह श्रद्धासे सम्बन्ध रखता है मंजूरी बताता है । 


| & । 
दे ८ पुरुषाथसिद्धयपाय 


अन्बय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ शंका कांक्षा तथा विचिकित्सा ] यदि सम्यग्दृष्टि होकर 
जिज्ञासुभावसे--वस्तुस्वरूपको समझनेके इरादेसे कोई शंका अर्थात्‌ प्रद्॒न] करता है, किसी धर्मात्मा 
आदिसे मिलनेकी आकांक्षा ( अभिलाषा ) रखता है अथवा घृणा या अरुचि ( ग्लानि ) रखता है... 
( जो हेष है) [ च सनसा अन्यहष्टीनां संस्तवः तत्प्शंसा ] और मनसे अर्थात्‌ भीतरसे रुचिपुर्वक- 
( जो राग है ) श्रद्धा भक्तिसे अन्य मतियों या मिथ्यादृष्टियोंकी स्तुति ( बचलों द्वारा तारीफ) .. 
करता है-सराहना करता है एवं प्रशंसा करता है ( गुणगान करता है ) तो [ सम्यग्इप्टेरतीचारा: 
भवन्ति ] सम्यर्दृष्टिके सम्यग्दशंनमें पाँच अतिचार ( दोष ) लगते हैं ॥१८२॥ 


भजायथ--मोक्षमाग अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यस्ज्ञान, सम्यकचारित्र, ये तीनों जब शुद्ध- 
भिरतिचार ( रागद्वेषादि विकारोंसे रहित व निविकल्प ) होते हैं तभी वे मोक्षका मार्ग बनते हैं . 
अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्त करानेमें समथ होते हैं, किन्तु रागादिकके साथ रहते हुए वे मोक्षको प्राप्त नहीं 
करा सकते, यह नियम है। ऐसी स्थितिमें, यदि प्रदनोत्तरके रूपमें अर्थात्‌ प्रइनके या . विकल्पके 
द्वारा वस्तु स्‍्वरूपको समझनेके लिये ( श्रद्धालु होते हुए भी ) जिज्ञासारूप राग प्रइ्त किया जाय - 
तो भी अतिचार है उससे बन्ध अवश्य होगा । कारण कि राग व द्वेष चाहे शुभ हो या अशुभ हो 
वह बन्धका कारण होता ही है, मोक्षका कारण नहीं होता--मोक्षका कारण एक निविकल्प वीत- 
रागता ही है। तदनुसार आकांक्षा या चाह करना या अनाकांक्षा या अरुचि ( ग्लानि-हेष ) करता . 
ये सभी विकल्परूप तीनों जातिके कार्य अतिचारमें शामिल हैं। तथा अन्यमतावलेंबियोंकी भी 
प्रशंसा व स्तुति करना लोकाचारमें अनुचित न होने पर भी मोक्षमार्गी ( सम्यग्दृष्टि ) के लिए 
मोक्षमार्गमें अनुचित ( खतरनाक--बन्धकका कारण ) है क्योंकि छोकमें रहते हुए. लोकाचारका. , 
पालना अनिवाय होनेसे वह सब ऊपरी रुचि ( राग ) से या चरूत व्यवहारसे करता ही पड़ता . 
है। इसीलिये जेन शास्त्रोंमें दुलंभताएँ बतलाते हुए सबसे पहिले दुर्लभता ( कठिनाई ) भेदज्ञान 
अर्थात्‌ सम्यग्दर्शत व सम्यग्ज्ञानकी है--वह बहुत भाग्यसे मिलता है। दूसरी-दुर्लभता, .तद्गबप या' 
तन्‍्मय उपयोग रहनेकी है--उपयोग बहुत जल्दी बदल जाता है--स्थिर नहीं रहता । तीसरी 
दुलंभता--वाह्य संयोगको अर्थात्‌ इन्द्रियोंके विषयोंको त्यागनेकी है, उनका त्याग जल्दी व . 
आसानीसे नहीं होता, पर्याप्त पुरुषार्थ करना पड़ता है, साधन मिलाना पड़ते हैं इत्यादि । कहनेसे 
करना कठिन है, किम्वहुना। जैन वीतराग धर्मका पाना भी बड़े सौभाग्यका फल है इत्यादि ॥१८श॥ 


नोट--शंकाका अर्थ यहाँ पर संशय या सन्देह नहीं हैं किन्तु जिज्ञासारूप प्रइन है; कारण 
कि संशय या सन्देह मिथ्याज्ञाचका भेद है जो सम्यर्दृष्टिके पहिले ही ( प्रारंभमें ही ) नष्ट हो - 
जाता है--वह जिनवाणीका परम श्रद्धालु होता है, उसको कोई संशय नहीं रहता--पुज्य समन्त-- . . 
भद्राचार्यने रत्नकरंडश्रावकाचारमें खड्गके अटल पानीकी तरह श्रद्धा उसके बतलाई' है।. तब. 
इलोकंगत शंका शब्दका अर्थ संशय या सन्देह कतई नहीं हो सकता । इसी तरह नि३चयसे शंकांका . 
अर्थ, भय भो नहीं हो सकता। क्योंकि सम्पर्दष्टिकों भिमित्तोंका भय नहीं होता कि निमित्त 





१. इदमेवेदृशमेंव इत्यादि इलोक नं० ११ देखो । 


क्‍ अतिचारप्रकण... शेर 
उपादानका कुछ कर सकते हैं, वे अकिचित्कर होते हैं वस्तुस्वभाव सब स्वतंत्र है इत्यादि] यहाँ 
पर रागह्ेषसे ही उसकी ठीक संगति बेठती है विचार किया जाय | संशय या सन्देह करना सम्यंग- 
दर्शनका अतिचार नहों है, वह तो अनाचार है जो .सम्यग्दशंचकों ही नष्ट कर देवे | हाँ, लौकिक 
तत्त्वोंमें संशय व सन्देह सम्यर्दृष्टिको ज्ञानादिककी कमीसे हो सकता है. किन्तु उससे मोक्षमार्ग 
नहीं विगड़ता । परन्तु यहाँ इस प्रकरणमें मोक्षमार्गमें दोष न रूमने या रूगनेकी वात है, उसको 
ध्यानमें रखना जरूरी है, किम्बहुना । 


अतिचा रका अर्थ दोष, कलंक या बट्ठाका लगना होता है। विरागरूप निविकल्प सम्य- 
गददर्शनमें रागादिख्प विकारों ( विकल्पों ) का होता ही बद्वाका लगना है, उससे मोक्षमा्गंता 
विगड़ती है--वह्‌ शुद्ध या निश्चय मोक्षमार्ग नहीं है किन्तु अशुद्ध या व्यवहार मोक्षमार्ग है, 
अस्तु! । सम्यग्दृष्टिके शंकादि कार्योमें भी उपादेयता नहीं रहती, वह उन्हें हेय ही समझता है, 
उनसे अरुचि करता है--विगारीकी त्तरह उनमें वह विरक्त रहता है, दत्तचित्त नहीं रहता, अग॒त्या 
उसे वह बलात्कार करना पड़ता है, संयोगी पर्यायका वह तकाजा या थाती है, उसको चुकाना 
उसका कत्तंव्य हैं। और मिथ्यादृष्टि उसको थाती या कर्जा नहीं समझता किन्तु उसका स्वामी 
वह अपनेको समझता है उसे वह अपनी विभूति समझता है अत्तएव उसको कभी स्वप्नमें भी नहीं 
त्यागना चाहता अर्थात्‌ परसंयोगको वह कभी हेय नहीं समझता, उपादेय ही मानता है, ऐसी 
'विपरीतवद्धि ( वस्तुस्वभावकी अनभिज्ञता ) उसके रहती है यह मूल भेद है। सम्यग्दृष्टिके भीतर 
सम्यक श्रद्धारूप या भेदज्ञान वैराग्य रूप अविच्छिन्नधारा सदेव बहती रहती है, जिससे वह हमेशा 
. .सम्हला रहता है च्युत या पतित नहीं होता अर्थात्‌ बाह्य आचरण कदाचित्‌ बिगड़ भी जाता है 
तो भी वह मिथ्याद॒ष्टि नहीं हो जाता--भीतरसे सम्यग्दृष्टि ही बना रहता है किन्तु मिथ्यादृष्टिके 
भीतर वह भेदज्ञान वेराग्यरूप अविच्छिन्नधारा नहीं बहती, अत्तए॒व बाहिर वह कर्म धारा ( रागादि 
कृत बाह्य प्रवृत्ति ) में बह जाता है पथश्रष्ट या मार्गश्रष्ट हो जाता है, उसको ही वह सर्वस्व 
समझता है, उसीमें दत्तचित्त रहता है, अन्य सब असछी कर्तव्य भूल जाता है, नकली आडम्बरमें 
फस जाता है इत्यादि। 


नोट--उक्त पाँच अतिचारोंमें ही शंकादिक आठ दोषोंका अन्‍्तर्भाव हो जाता है भतएवं 
पाँच ही संग्रहनयसे कहे हैं। मल-दोष-अंतिचार ये सब एकाथंवाची हैं ऐसा समझना चाहिये ॥१८२९॥ 


आचायं--भहिंसाणुव्रतके ५ अतिचार बतलते हैं। 


 छेदनताडनवन्धा। भारस्यारोपणं समधिकृस्य । 
पानोज्नयोश्च रोध। पंचाहिंसाव्रतस्येति | १८३ ॥ 





१. शंकाकांक्षाविचिकित्साध्य्यदृष्टिप्रशंसासंस्तवा: सम्यर्दृष्ठेरतीचारा: ॥२२॥ 


- “पत्वा० सूत्र अध्याय ७। 
' ४७ 
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पच्च 


जीवधातका जो 'श्यागी है उसको यह सब ब्णित है । 
कर संकल्प छेदना परको, सार छताना-्बाधिन है ॥ 
भूख प्यासकी बाधा देना, चोझ सलधिकका धरना हैं 
ये सब अतिचार हैँ तजना, ब्ती पुरुषक्ता करतन्र हैं॥ १८३ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ छेदनवाइनबंधा: ] दुष्ट इरादा था संकल्पसे ( कपाय- 
वश ) किसी जीवको छेदना भर्थात्‌ उसके नाककान आदिको गोदनाकऋाटता, सख्त मारना-पॉटना 
कसकर बाँधता, जिससे वह ठीक उठत्रेठ भी न सके तथा [ लमाधिकस्य सारस्यारोषणं ] प्रमाणत्त 
अधिक बोझ ( भार ) छादता, [ च शन्नपानयों रोधः ] और खाना-पीना बन्द कर देता ( खाने-पीने 
को नहीं देता ) [ इति पंचाहिंसाव्तस्थ अतिचारा: ] ये सभी ( पाँच ) अहिसाणुत्रतके अतित्रार हैं, . 
इनका त्याग अहिसाणुन्नतीकों अवश्य करना चाहिये ॥ १८३ ॥* की 


भावार्थ--जैत्त मतमें भावोंकी प्रधानता रहती है अतएवं जो भी छोकका था परछोकका - 
( इस भवका या परभवका ) कार्य किया जाय उसमें फल भावोंका हो मिलेगा। ऐसी स्थितिमें 
जबतक कषायका सम्बन्ध जीवके साथ है तबतक उसको इच्छानुसार कार्य तो करना ही पढ़ते' हैं, 
परन्तु उस समय यदि खोटा इरादा त हो भर्थात्‌ त्रास देने या बदला लेनेकी भावता न हो त्तो 
उसका फल उसको, स्वार्थ होने पर भी बुरा प्राप्त न होगा अर्थात्‌ वह नेमित्तिक अपराधसे बच 
जायगा यह तात्पयं है। तभी तो सावधानी रखनेका उपदेश दिया गया है कारण कि प्रमाद या 
तीव्रकषायमें असावधानी हो जाया करती है। यद्यपि निशचयसे पराश्चित अपराध नहीं होता 
तथापि व्यवहारसे अपराध होना मात्ता जाता है, अतः विवेकी पुरुषोंको वहु भी बचाना चाहिंये . ' 
जिससे लोकापवाद न हो, संक्लेशता न बढ़े, पापबंध न हो इत्यादि ॥ १८३ ॥ 


नोट--यदि इरादा ( संकल्प ) खराब न हो भौर किसी बीमारी आदिके समय संवलेशता 
या बाधा मिटानेको आपरेशन आदि कराना पड़े तो वह पद व योग्यताके अनुसार दोषाबायक . 
( अनुचित ) नहीं है। कभी-कभी छोकनीतिके अनुसार ताड़ता भी सुधार होनेकी या भराईकी 
दृष्टिसे वर्जतीय नहीं है, सिफे असह्मपत्ता या अत्यधिक कठोरपना नहीं होना चाहिये । क्ररता 
सवत्र वर्जतीय है किम्बहुना। भावप्राणोंका घात होना हो हिंसा है वह भी ब्रतीकों बचाना. 
चाहिये यह उसका ककत्तंव्य है। ब्रती यथासंभव द्रव्य और भाव दोनों हिसाओंको बचाता है, कारण - 
कि ब्रत या चारित्र तो शुद्ध वीतरागतारूप होता है--अशुद्ध रागद्वेषछ्प नहीं होता। ब्नत, गुण 
या स्वनावरूप है--दोष था विकार ( विभाव ) रूप नहीं है, यह हमेशा याद रखना चाहिये। 

« अहिसाणवती हैं। 

२. रोक लगाना । अर 
रे. वधवंधछेदातिभारारोपणान्नपाननिरोधा: ॥ २५ ॥ त० सू० अध्याय ७। 
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द्रव्यप्राणोंका घात न होने पर भी भावप्राणों ( ज्ञानादि ) का घात होना अतिचार" माना जाता 
है--वही एकदेश ब्रतका भंग होना रूप है यह खुलासा है अस्तु | देखो ! चोथे गुणस्थानमें, अप्रत्या- 
ख्यानकषायक्ृत असंयमभाव रहता है, और पंचम गुणस्थानमें, ( अणुन्नतीके ) प्रत्याख्यान कषाय- 
कृत असंयमभाव ( सकलूसंयमका अभावरूप ) रहता है किन्तु देशसंयमके सदभावरूप होने पर 
सर्वथा संयमका अभाव नहीं पाया जाता। छठवें गुणस्थानमें प्रत्याख्यात कषायका अभाव हो 
जानेसे सकलसंयम हो जाता है। फलत्त: संयमकी घातक तीन कषाएँ हैं। यथा अनंतानुबंधी- 
कषाय--जिसके उदयमें संयम रंचमात्र नहीं होता, २ अप्रत्यख्यानकषाय--जिसके उदयमें एकदेश 
( अणुन्नतरूप ) संयम नहीं होता, ३ प्रत्याख्यानकषाय--जिसके उदयमें सकलदेश संयम नहीं होता 
ऐसा समझना चाहिये । 

नोहट--“असंयम' शब्दमें मौजूद 'अकार' का अर्थ--अभाव, होता है जो तीसरे गुणस्थान 
तक अनंतानुवंधी कषायके होनेसे कतई नहीं होता ( न द्रव्यरूप होता है न भावरूप होता है )। 
चौथे गुृणस्थानमें अनंतानुबंधी कषायका उदय न होने पर भी चरणानुयोगका द्रव्यसंयम नहीं 
होता, कारण कि वहाँ अप्रत्याख्यानकषायका उदय होनेसे नहीं होता तथा पाँचवें गुणस्थानमें 
प्रत्याख्यानका उदय होनेसे पूर्ण संयम नहीं होता है यह खुलासा है ॥ १८३ ॥ 


मिथ्योपदेशदानं रहसोउ्भ्याख्यानकूंटलेखकृती । 
न्‍्यासापहारवचनं साकारामंत्रभेददव ॥ १८४॥ 
पय 
कर संकल्प कुमागे देशना, गुप्त रहस्य प्रकट करना । 
झूठलेख अरू वचन कपटके समझ इशारा कह देना ॥ 
ये हैं अतिचार सतच्नतके इनका त्याग उसे करना। 
प्रयोजनरहित कारयमें देखो, सदा सावधानी रखना ॥ १८४ ॥॥ 


१. सापेक्षस्थ त्रते हि. स्थादतिचारों&शाभंजसम्‌ । 
मन्त्रतन्‍्त्रप्रयोगाद्या: परेथ्प्यू ह्यास्तथाउत्यया: | १८ ॥ सागार ध० ४ अध्याय 
द्रव्यहिसाके त्यागी ब्रती ( अखंड बती ) के एकदेश आर्थात्‌ द्रव्यसे या भावसे हिंसाका हो जाना 
अथवा अहिसान्नतका एकदेश खंडित हो जाना, अतिचार कहलाता है, यह लक्षण अतिचारका है । 
रागादिकका होना भावहिंसा है और व्यापारादि ( क्रिया ) का होना द्रव्यहिंसा है यह भेद हैँ । 
२. असंयमके 'अकार'के ३ तीन अर्थ--१. पूर्ण अभाव बर्थात्‌ द्रव्य व भाव कोई संयम नहीं, २. द्रव्यसंयम 
का अभाव, ३. एकदेश संयमका अभाव इत्ति । ऊपर खुलासा है अस्तु । 
उक्त च--तो इंदियेसु विरदो नो जीवे यावरे तसे वापि इत्यादि गाथा २९ जीवकाण्ड | 
३. मीक्षमार्गके प्रतिकूल उपदेश देना । 
४. झूठा लेख लिखना या व्यंगरूप या अन्योक्तिहप लेख लिखना । 
मिथ्योपदेशरहो>सम्याख्यानकूटलेखक्रियान्यासपहा रसाका रमंत्रभेदा: || २५ ॥ त० सृ० अ० ७ 
५. दो अर्थ वाले वचन बोलना या मुहमिक्त वचन कहता ( अस्पष्ट कहना ) । ह 
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अस्वय अर्थ--भाचार्य कहते हैं कि [ मिथ्योपदेशदान ] रत्यरूप मोक्षमार्गक्ते प्रतिकूल असत्यक्प 
सांसारिक कार्योका संकल्पपूर्वक ( स्वार्थंवश ) उपदेश देना ( मिथ्या उपदेश है) तथा [ रसोध्स्या- 
ख्यानकूटकेखकृती ] एकान्तको गुप्त वातकों एवं झूठ बातको स्वार्थंवश छिखना या कहता [ थे न्‍्याश्ा- . 
पहारवचन साकारसंत्रभेदः ] और धरोहर ( अमानत ) के सम्बन्ध अस्पष्ट या मुह्र्मिल जवाब देता 
( जितना घरा हो सो ले जावे इत्यादि ) तथा इच्चारा या संकेत समझकर दूसरोंसे कह देना से 
पाँच सत्याणुब्नतीके अतिचार हैं जो वर्जनीय हैं । इनसे भावहिंसा होती है ॥ १८८॥ | 


भावार्थ--प्रयोजनभूत कार्योको छोड़कर अन्यत्र सभी जगह सत्याणुत्रती सत्य वचन बोले .. 
( असत्य न बोले ) यह उसका मुख्य कर्तव्य है। इसीके सिलसिलेमें यह्‌ स्पष्ट किया जाता है कि .. 
वह किसीके दवाउरेमें आकर या लोभ छालचवश कभी भी राजा बसुकी तरह असत्य न बोले और . 
खासकर मोक्षमार्ग ( सर्वथा सत्यरूप ) के प्रतिकूछ ( विरुद्ध ) कभी उपदेशादि न देवे अन्यथा 
वह सरासर मिथ्थादृष्टि मौर असंयमी है ( अजका वकरा अर्थ करनेवाछा जेसा हिसाकों ध । 
बत्तानेवाला महापापी है ) दीर्घ संसारी है। सच्चे धर्मात्मान्नतीकों कोई चाह या स्वार्थ॑पूर्तिका 
लक्ष्य नहीं रहता वह अधमंसे बहुत डरता है तब क्‍यों झूठा बोलने चला ? नहीं बोलेगा । एकान्त- 
की या गुप्तकी बातको दूसरोंसे क्यों कहेगा? उसको कोई स्वार्थ नहीं रहता--दुसरेकी निन्‍दा 
या बदनामी को करना या चाहना विकारी भाव है उन्हें वह त्यागता है। झूठा या व्यंगरूप था 
उत्प्रेक्षारूप ( अन्योक्तिरूप ) कथन करता भी कपट या मायाचार है--क्रतधारण करनेमें पाखण्ड 
है, अतः वह उसको भी बुरा समज्त्ता है, उसे नहीं करता । इसी तरह घरोहर आदिके विषयमें 
भी वह स्पष्ट जानकारी देकर सत्य व्यवहार करता है--मुहमिल या दो अथंवालले वचन नहीं 
कहता जिनसे यथार्थ निर्णय न हो सके, क्योंकि वह अपराघ है ( गुप्तकपाय है--विकार परिणाम 
है ) इसी तरह इशारा या संकेत समझकर प्रकट या जाहिर कर देना अन्याय है वह नहीं करता 
क्योंकि ब्रतोका उससे क्या प्रयोजन है ? उसका फल ( लाभ या हानि | लोकमें उसे कुछ नहीं - 
मिलेगा सिवाय बदनामीके इत्यादि | अतएवं उक्त सभी अतिचारोंकों अप्रयोजनभूत समझ करके 
सत्यव्रती विवेकी छोड़ देते हैं नहीं करते । ह 

इलोकमें “मिथ्योपदेशपद' बड़ा महत्त्वका है। उसका अभिप्राय ऐसा है कि 'स्वयं अपराध 
करनेवालेसे” बड़ा पापी वह है जो अपराध करके उसका प्रचार करता है--वह संसारको गुमराह 
करता है। इस न्यायसे स्वयं अज्ञानतावश यदि कोई मिथ्या ( मोक्षमार्गके विरुद्ध ) आचरण करने 
लगे तो वह अपराधी जरूर है किन्तु यदि वह उसका उपदेश -देकर संसारमें मिथ्यात्वका प्रचार 
करे, पुष्टि करे तो वह घोर अपराधी व अक्षम्य पापी है। लौकिक कार्योमें भूल होना संभव है - 
कषायवश हो जाती है, किन्तु पारछौकिक कार्योमें भूल होना मिथ्यात्वकी निशात्ती है। इसीलिये 
व्रतियोंको बन्दिशें लगाई गई हैं, उ्तकी स्वच्छल्दता पर रोक लगाई गई है। ब्रतीको मत्त, वचत्त, 
काय तीनों पर नियन्त्रण रखना अनिवाय॑ है। कभी गलूतीका प्रचार नहीं करना चाहिये यह 
सारांश है, अस्तु । ह के 


नोट--यहाँ प्रइन होतू। है कि न्यासापहारवचन' :सामके अतिचारसे चोरोका दूषण क्यों 


अवतिचारप्र करण ह ३७३ 


“नहीं बततलाया गया, असत्यका दूषण क्‍यों बतलाया गया ? इसका समाधान यह है कि खाली बचन 
या कथनका प्रयोग किया गया है--चीज ( धरोहर ) नहीं चुराई गई है अतः वचनमात्र असत्य 
है--वचनकृत अपराध वह है कायकृत नहीं है, किम्बहुना। ऐसा हो सर्वत्र समझना चाहिये 


विशेषार्थ--अन्य मतवालोंने इस तत््वको न समझकर स्वार्थवश संसारमें अन्याय व अधर्म- 
का भारी ( अजह॒द ) प्रचार किया है। वे स्वयं स्वेच्छाचारी असंयमी व्यसनी थे । भतएव मनमाने 
पाप किये--हिंसा, झूठ, चोरी, व्यभिचार, मद्य, मांस, सधु आदिका सेवन किया, जिससे बदनामी 
वेइज्जती होता संभव है--प्रतिष्ठा घट सकती है ? इस भयसे या तीज कषायसे उन्होंने कलूमके 
जोरपर उक्त पाप पोषक (पापोंको उचित वतानेवाले ) अनेक मनगढ़न्त शास्त्र ( स्मृत्ियाँ वगैरह ) 
बना डाले, जिनमें उक्त पाप कार्य करनेकी विधि ( आज्ञा ) है। इस तरह मिथ्यात्वका प्रचार व 
प्रसार उन्होंने किया है अर्थात्‌ अपने पापोंकों छिपानेके लिए संसारको पापी बना दिया है यह 
दुःखकी बात है। फलत: भूल व प्रमादवश यदि कोई अपराध हो जाय तो उसकी पुष्टि कभी: 
तहीं करना चाहिये न अन्य लोगोंको संघ बनाकर उत्साहित करना चाहिये, यह बड़ी समझदारी 
व विवेकशोलता है, अधर्मसे हमेशा बचना चाहिये। मिथ्योपदेशका यही मतलब है--असत्यका 
प्रचार करना, वह वर्जत्तीय है, किम्बहुना । 


यहाँ प्रइत हो सकता है कि यदि कोई ब्रती सम्यस्दष्टि होकर भी मिथ्या उपदेश देता है 
तो उसको मिथ्याद्ष्टि कहना चाहिये अतिचार नहीं कहना चाहिये क्‍्योंक्रि सम्यग्दृष्टि मिथ्या 
उपदेश नहीं दे सकता इत्यादि । इसका उत्तर ऐसा है कि सम्यग्द्ष्टिको सम्यक श्रद्धामें परिवतंन 
नहीं होता वह अटल ही रहती है किन्तु शक्तिहीनतासे या कषायवश आचरण भन्‍्यथा हो जाता 
है, जिसका उसको दुःख रहता है, पश्चात्ताप करता है, उसे हेय ही समझता है, उपादेय नहीं 
समझता इत्यादि विशेषता पाई जातो है। कषायके वेगमें योगों ( वचन व काय ) की प्रवृत्ति 
अन्यथा हो जाना आदचर्यजनक नहीं है--वह शक्‍य व संभव है किन्तु मनोयोगकी प्रवृत्ति ( श्रद्धा- 

रूप ) कभी अन्यथा नहीं होती जबतक सम्यग्दर्शन मौजूद रहता है इत्यादि । यह सत्य समाधान 

समझना चाहिये । इसी तरह रहस्यको बातको प्रकट कर देता आदि आचरण विरुद्धता अतिचारमें 
ही शामिल समझना--प्रम्यग्दर्शतकोी घातक नहीं समझना यह निर्धार है, अस्तु । सम्यग्दर्शनके 
साथ कपषायोंका अस्तित्व बहुत दूर तक रहता है फिर भी स्वंघाती स्पर्धकोंका उदय न होनेसे 
व सिर्फ देशघातो स्पर्धकोंका उदय होनेमें 'सम्यग्दर्शत व ब्रत संयम' से वह भ्रष्ट नहीं होता-- 
वे सब सदोष वने रहते हैं, उनमें चलमलपना रहता है इत्यादि। क्षायोपशमिकचारिचत्र या संयममें 
ऐसी ही अवस्था होती है, किम्बहुना | वह उत्त सबका वेदक या ज्ञाता ही रहता है, श्रद्धालु नहीं 
रहता या उसको श्रद्धामें परिवत्तंच नहीं होता यह सारांश है ॥१८४॥ 

अचौर्याणुत्रतके पाँच अतिचार बतलाते हैं । 


प्रतिरुपव्यवहारः स्तेननियोगस्तदाहतादानस । 
राजविरोधातिक्रमहीनाधिकमानकरणे. च ॥१८५॥ 


३७४ पुरुषार्थंसिदयुपाय 


पद 
चीजों में मिश्रण का करना, चोर उपाय बताना है । 
चोरी की वस्तु खरीदना, राज्य विरुद्ध जु करना है ॥ 
कमवढ़ मापों को भी रखना, अतिचार कहलाता है । 
चोरी के त्यागी पुरुषों को, ये सव कभी न करना है ॥१८०॥ 
अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ प्रतिरूपच्यवहाार: | अधिक मृल्यकी वस्तुमें कम मूल्यकी 


वस्तुको मिला देना [ स्तेननियोग: तदाह्तादानस्‌ | चोरी करनेका उपाय ( तरकीब ) बताना तथा. - 


चोराका द्रव्य खरीदना ( कम मल्यमें ) और [ राजविरोधातिक्रमहानाधिकमानकरणे च ] राज्यके 
कानून ( नियम ) के विरुद्ध काय॑ करना ( चलना या वर्ताव करना ) एवं तापने-तीछनेके मापों 
( वॉटों ) को कम-बढ़ रखता, ये पाँच अचोर्याणुत्रतके अतिचार हैं। इनका त्याग अचोर्बाणुब्रतोंको 
अवध्य करना चाहिये ॥१८५॥ 
भावार्थ--अचौय॑त्रतकी पालनेवालेके छोभकपायका अभाव या मन्दता होना अनिवाय है 

विनत्ता उसके वह ब्रत निरतिचार पल नही सकता अथवा धारण ही नहीं किया जा सकता। ऐंसी 
स्थितिमें मनुष्य श्रद्धा और रुचिपुर्वंक पूर्ण या अप्रयोजनभूत चोरीका त्याग करते हैं । ( वित्ता दिये. 
किसी वस्तुका ग्रहण नहीं करते ) वे उक्त पाँच प्रकारके अतिचार ( घव्बा या ठाँका ) अचीर्याणु- ' 
ब्रतमें नहीं लगाते अर्थात्‌ उसको अतिचार रहित निर्दोष पालते हैँ | कारण कि पाँचवें गुणस्थानमें 
प्रत्याख्यान कषायका उदय होनेसे सकलसंयम तो होता नहीं है किन्तु अप्रत्याख्यान कषायका 
उदय न होनेसे देश संयम हो जाता है, फिर भी स्वथा ( पूर्ण ) लोभकपायका अभाव नहीं हो -. 
जाता प्रत्याख्यात व संज्वलनका लोभ शेष रहता हो है तथा नोकपषायोंमेंसे पाँच राग रहते ही 

हुँ--तब अबुद्धिपुर्वक चौर्यकर्मका त्याग न हो सकनेके कारण त्तज्जन्य दोष लगता है, लेकित वुद्धि- 
पूर्वक उसको उक्त अतिचार नहीं छगाना चाहिये ऐसा उपदेश है । यदि कहीं इसके विरुद्ध कोई 
ब्रती गुप्तछूपसे या दूसरी तरहसे ( माफफेत-द्वा रा-परम्प्रया ) अतिचार लगाता है तो वह भी वर्ज- 
नीय है क्योंकि उसका फल स्वयं करानेवालंको हो मिलता है । जैसेकि स्वयं चोरी नहों करनेवाला 
यदि चोरीका उपाय किन्‍्हों दूसरोंको बतलाता है तो उसका उसमें कुछ स्वार्थ या हिस्सा समझना 

चाहिये । अन्यथा उससे उसका क्या मतलब ? कुछ भी नहीं। निःस्वार्थी कभी चहीं बतलायगा | 

अतः वह कारित दोषका भागी होता है--छोभका अस्तित्व उसके समझना चाहिये। इसी तरह 

लोभवश असली चीजमें चकली मिलाकर चछाना. तथा चोरीका द्रव्य लोभवश कम कोमतमें लेना, 

चुंगी या टेक्स विना चुकाये माल छात्ता बेंचना ( यह राज्यका कानुन तोड़ना है ) लेने व देनेके 

ताप-त्तोलको कम-बड़ रखना अर्थात्‌ लेनेके लिए बड़ा नाप-तौल रखना और देनेके लिए कमती 

नाप-तोल रखना इत्यादि, यह सब मूल ( प्रत्यक्ष ) चोरी नहीं है तो परोक्ष अवश्य है अतः उसका 

भी त्याग कराया जाता है, किम्बहुना | ब्रत-संयम या चारित्रको निरतिचार होना चाहिये तभी 

निर्जरा होती है भर्थात्‌ लक्ष्य पूरा होता है यह सारांश है। उक्त कार्य छोम मायाचार आदिके 


4. उत्त च--स्वंन्रयोगतदाह्मदतानविरुद्धराजातिक्रम हीनाधिकमानोपमानप्रतिरूपकव्यवहारा: ॥२७॥ . 
कु) “--त० सू० अध्याय ७ | ८ 


- अतिचारप्रकरण ७७ 


रहते हुए होते हैं अतएव वे महापापके घर हैं ऐसा समझना चाहिये। प्रयोजनभूत कार्योमें अति- 
चार का ऊगना संभव है किन्तु अप्रयोजनभृत कार्योंमें प्रमाद या अज्ञाचवंश दोष लगाना उचित व 
क्षम्य नहीं है, अतएवं उसका त्याग कर देनेसे हो एकदेश निरतिचारता सिद्ध होती है, क्योंकि 
प्रयोजनभूत कार्योंमें तो अतिचार लगता ही रहता हैं अतः उसमें सर्वथा निरतिचारता नहीं बनती 
किम्बहुना । यहाँपर क्रियारूप कार्योकी अपेक्षासे (चरणानुयोगसे ) अतिचारोंका विचार मुख्यतासे 
है । क्योंकि भावोंकी अपेक्षा मुख्यता चरणाचुयोगमें ( लोकाचारमें ) नहीं रहती। वह करणाचुयोगमें 
रहती है ॥॥१८५॥ 


ब्रह्मचर्याणुत्नतके ( कुशील त्यागके ) पाँच अतिचार बतलाते हैं । 


स्मरतीत्राभिनिवेशाउनडूंक्रीडान्यपरिणयनकरणस्‌ | 
८65 ७ का हि 
अपरिगृहीतेतरयोगमने चेत्वरिकयो! पेंच ॥१८६॥ 


पद 
तीत्र विषयकी इंच्छा रखना, कीड़ा करन अनंगों से । 
पर विधाहके करनेसे अरू इत्वरिका घर जाने से || 
रे ०९ ०, 
दोष होत ब्रह्मचयत्रवीके, उनको दूर करें घतथीः । 
। मी >प के 4 ६ 
आत्मशुद्धिके होने पर ही पार होत संसाराब्धीः ॥१<८६॥ 


अध्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ स्मरतीघ्रासिनिवेशनंगक्रीड़ान्यपरिणयनकरणस्‌ ] काम 
सेवन या मैथुन सेवनकी तीज अभिलाषा ( वांछा ) रखना, काम सेवनके अंगों ( योत्ति आदि ) से 
पिन्न अँगों ( हस्त मैथुन आदि ) के द्वारा इच्छा पूर्ण करना ( गुदा मैथुन भी इसीमें शामिल है ) 
अन्य मनुष्योंका विवाह करना ( विषय सेवन कराना ) तथा [ भपरिग्ृहीतेतरयो: इत्वरिकयो: गसने 
पंच ] व्यभिचारिणी या पेशाकार भ्रष्ट स्त्रियों ( वेश्या आदि स्वतन्त्र या परतन्त्र ) के यहाँ जाना 
बुलाना--उन्से सम्बन्ध स्थापित करता (ये दो अतिचार हैं ) कुछ पाँच अतिचार ब्रह्मचर्याणु- 
ब्रतीकी नहीं लगाना चाहिये--त्याग देना चाहिए ॥१८६॥ 


शावार्थ--सप्तम प्रतिमाधारी ब्रह्मचर्याणुत्रतीको स्त्रीमात्रसे संबंध थिच्छेद कर देता 
चाहिये, चाहे वह चेतन हो या जड़ हो या मनुष्यणी हो या तिरबची हो या देवी हो या चित्रामकी 


कामसेवन या विपयसेवन । 

कामसेवसके अंगों ( योनि आदि ) से भिन्न अंग हस्तादि। 
विवाह । 

व्यभिचारिणी स्त्रियाँ--बजारू या वेश्याएं । 

ब्रताभिकाषी । 

संसार समुद्र । 
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हो या मूतिरूप हो--सभीका त्याग कर देना उसका कर्त्तव्य है। उत्तके साथ शारीरिक ( काय्रिक ) 
मैथुन क्रिया करनेका तो मुख्यत्तया त्याग होता ही है किन्तु मनमें उनकी ओर रागका होता भी: 


वर्जनीय है । जव इतना दृढ़ अटल प्रतिज्ञाधारी कोई जीव होता है तभी वह सच्चा ब्रह्मचारो वन 
सकता है, यह ब्रत बड़ा कठिन व दुद्धर है। इसको पालनेके लिए कठित आचरण ( साधना ) की 
आवश्यकता रहती है। नौ प्रकारकी बाड़ें लगाना पड़ती हैं, इन्द्रिय संयम करना पड़ता हैं सम्पक : 
तोड़ना पड़ता है इत्यादि यह पूर्ण ब्रह्मचर्यका स्वरूप है। द्वितीयादि प्रतिमाका ब्रह्मचर्य, स्वदार- 
सनन्‍्तोष तक सीमित है, अतः वह अभ्यासमात्र, विद्यार्थीकी दशा है--उसको ब्रह्मचारी कहता 
उपचार है। कृत कारित अनुमोदित तीनों भंगोंसे त्याग करता निरतिचार पालना है। जो जीव _ 
पंचम गुणस्थानमें रहते हुए ब्रह्मचयंकों अखंडित पालता है वही छठवें गुणस्थानमें पहुंचने पर 
( मुनिलिग धारण करनेपर ) आसानीसे ब्रह्मचयं महात्नत पालनेमें समर्थ हो सकता है। पाँचवें 
गुणस्थानमें लज्जा व भय रहता है €वें में कुछ नहीं रहता, जाता रहता है।. 
विशेषार्थ--जिन भगवान्‌की आज्ञाका जो उल्लंघन करता है अर्थात्‌ उसका आदर नहीं 
करता या उसकी परवाह नहीं करता--विरुद्ध चलता है वह नि्ंज्ज या निर्भव कहा जाता हैं। 
ओर जो जिनाज्ञाका पूरा पान करता है वह निर्॑ज्ज नहीं है--धीठ नहीं है भक्त है। तदनुसार 
भगवानको आज्ञानुसार जो परद्रव्यसे या रागादिसे सम्बन्ध छोड़ देते हैँ एवं एकत्त्वविभक्त स्वरूपसे 
सम्बन्ध जोड़ लेते हैं वे ही सच्चे लज्जाल हैं ( लज्जावन्त है ) और जो परसे सम्बन्ध नहीं तोड़ते 
जोड़े रहते हैं वे निलंज्ज है ऐसा समझता चाहिये । लज्जाका अथ यहाँ पर आदर व श्रद्धा करना : 
है, किम्बहुना । ऐसी स्थितिमें वेश्या आदिसे सम्बन्ध जोड़ना महानिलेज्जता है जो सर्वथा अनुचित 
है। अच्यत्र सागारधर्मामृत आदिमें इस सम्बन्धका विवेचन अग्राह्म है वह जचता नहीं है छोक- 
विरुद्ध प्रतीत होता हैं विचार किया जाय--संगति नहीं बेठती इति॥ 
स्वामि कातिकैयानुप्रक्षामें टीका इस प्रकार हु--ग[० ३३७-३३८ 3 
“गमत! जघनस्ततवदनादिनिरीक्षणसंभाषणहस्तश्रकटाक्षादि संज्ञाविधानं इत्येवमादिक॑ 
अखिल रागित्वेत्न दुश्चेष्टितं गमनमित्युच्यते | अर्थात्‌ गसनका अथे रमण नहीं होता रागदृष्टिसे 
देखना आदि होता है। अत्तः वह भी ब्रह्मचारीके लिये वर्जनीय है, अस्तु। ब्रह्मचारीको स्पर्श 
और रसना इन दो इन्द्रियोंको वशमें रखना--उनपर विजय पाना नितान्‍्त आवश्यक है, ये दोनों 
सवमें प्रधान हैं, बड़े-बड़े अनर्थ इन्होंके द्वारा होते हैं शास्त्रोंमें अनेक उदाहरण हैं ।।१८६॥ 


आगे परिग्रह त्याग ( परिमाण ) अणुन्नतके पाँच अतिचार बतलाते हैं । 


वास्तुक्षेत्राष्टापद्हिरण्यधनधान्यदासदासीनाम्‌ । 
कुप्यस्य भेदयोरपि परिस्ाणातिक्रमा। पंच ॥१८७॥ 


१. परविवाहकरणेत्वरिकापरिगृहीतापरिगृहीतागमतानंगक्रीडाकामतीत्राभिनिवेशा: ॥२८ा॥। 
ततत्वा० सू्‌० ० ७ 
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खेत सकान स्वण अरु चाँदी पश्च और अजन्नादिक सब । 
दासीदास वस्त्र अरू चत्तन दुशविध परिग्रह सीमित जब ॥ 
अत: उन्हींका रंघन करना अतीचार कहलाता है। 
प्रवकों निरतिचार पालन हित उदलंघन नहिं करता है ॥१८७॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ बास्तु-क्षेत्राष्ापदृहिरण्यधनधान्यदासदासीनाम्‌ ] खेत 
मकान, सोना, चाँदी, गाय, भैंस, ( पशु ) गेहूँ, ज्वार, ( अन्न ) नौकर, नौकरानीके तथा [ कृष्यस्य 
सेदयोरवि वस्त्र-वत्तंत आदिके दहभेदोंकी [ परिमाणातिक्रमा: पंच ] सीमा ( अवधि-मर्यादा ) का 
उल्लंघन करना, परिग्रहपरिमाणत्रत या परिग्रह त्याग अणुक्रतके पांच अतिचार होते हैं। ब्रती 
उनको दूर करता है नहीं लगने देता ॥१८७॥ 


भावाथ--ये उपयुंक्त १० दश बाह्मपरिग्रह कहलाते हैं, इन्हींमें सवारी भी शामिल है। 
श्रावक अणुन्नती इनका पुर्ण त्यागी नहीं हो सकता, कारण कि उसके गृहस्थाश्रम रहता है, उसको 
प्रतिदिन आजीविकाके अथ व्यापारादि छह कार्य और धर्मके अर्थ देवपुजा आदि छह कार्य अवश्य 
करता पड़ते हैं, परन्तु उसके विवेक बुद्धि होनेसे वह पराश्चित व्यवहार कार्योकी सीमा या परिमाण 
कर लेता है, जिससे उसका कार्य कोई बन्द भी नहीं होता और व्यर्थ पाप भी नहीं लगता अर्थात्‌ 
अनावश्यक चीजोंका संग्रह करना वह छोड़ देता है तब उन्तमें उसका राग ( मूर्च्छा या ममत्व ) 
छट जानेसे कर्मोका बंध कमती होने लगता है। कायदा यह है कि जिसके जितना अधिक बाह्य 
परिग्रह होगा उतना ही उसके अधिक राग या ममत्व होगा तथा उत्तना ही अधिक कमंबंध होगा 
व संसार बढ़ेगा इत्यादि] अतएवं विवेकीजन वहिरंग औौर अंत्तरंग दोनों प्रकारके परिग्रहोंका 
पेब्तर परिमाण ( सीमा ) और पदचात्‌ सम्पुर्ण त्याग कर देते हैँ। बाह्यपरिग्रह अच्तरंगपरिग्रहका 
तिमित्तकारण होनेसे उसका भी त्याग करना छाजमो" कहा गया है। क्षायोपशमिक ज्ञात व 
चारित्रके रहते समय स्वंधाती स्पधंकों ( कषायों ) का उदय न होनेसे ( उदयाभावी क्षय व सद- 
वस्थारूप उपशम होनेसे ) सिर्फ देशघाती स्पर्धधोंका उदय होनेसे मन्दकषाय रहती है--तीक्- 
कषाय नहीं रहती । फलस्वरूप सबका त्याग तो वह कर नहीं सकता किन्तु परिमाण करके 
थोड़ेमें गुजारा करने लगता है, फिर भी उससे विरक्त या उदासीन रहता है जो उसके हितमें 
है। परन्तु उसका श्रद्धान या सम्यग्दर्शन अटल रहता है यह तात्पयं है अस्तु । 
अहिसाब्रतको प्रधानतासे पालनेवाला श्रावक या मुनि हिसाके साधनोंका उपयोग ( स्तेमाल ) 
कभी नहीं करेगा, जबतक शक्ति रहेगी। वस्त्र वत्तंत आदि भी ऐसे होते हैं जिनमें अधिक 
हिंसा होती है। जेसे ऊनी, रेशमीवस्त्र, चमड़ाके सन्दूक, चल्ली, कुप्पी आदि। उत्तका उपयोग 





१, उक्त च-- भावविसुद्धिनिमित्त, वाहिर संगस्स चागओ- भणिदो | 
वाहिर चाओो विहलो, अवन्मंतरसंगजुत्तस्स ॥ ३ ॥ भावपाहुड़-कुंदकुन्दाचार्य 
क्षेत्रवस्तुह्रिण्यसुवर्ण वनंधान्यदासीदासकुप्यप्रमाणातिक्रमा: ॥ २१ ॥ त० सू० अ० ७ 
४८ 


औै७८ पुरुपाथसिद्धयुपाय 
करना ब्रती छोड़ देता है इत्यादि सब विवेकशीलता है अर्थात्‌ ब्रतमें यथाशक्ति दोष (अतिचार- ' 


टांका-वट्टा ) च छगने पावे ऐसी चेष्टा वह करता है । व करना चाहिये तभी वद्धिमाची है--विवेक- 
शीलता हैं॥ १८७ ॥ 


आगे--दिग्व्रत ( गुणब्रतके भेद ) के ५ पाँच अतिचार वतलाते हैं । 
ऊरध्यमधस्तात्तियंगृव्यतिक्रमाः क्षेत्रवृद्धिराधानम्‌ । 
स्थृत्यन्तरस्थ गदिता। पंचेति ग्रथमशीलस्य ॥ १८८ ॥ 


प्द्च 


नीचे ऊँचे और वगछसें, सीमा घटा बढ़ा लेना । 
सर्यादाकों भूल रागसे वाहिर भी जाना आना ।॥ 
नई स्मृतिके कारण पुनः--लीम मुकरर भी करना । 
इस विध अतिचार हैं पाँचों, दिग्वतर्सें इनको तजना ॥ १८८ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ ऊध्वंसघस्तातूतियेगब्यतिकमाः ] ऊपर ( ऊच्ब- 
दिशामें ) अध: ( पाताल लोकमें ) तियंकू--मध्य छोकमें सीमाका उल्लंघन करना अर्थात्‌ इच्छा- ' 
नुसार प्रयोजनवश सीमा घटा बढ़ा लेना (ये तीव अतिचार हैं) तथा [ क्षेत्रवृद्धिः ] प्रयोजलश सीमा 
को और लम्बा कर लेना एवं [ रुखत्यन्तरस्याघानम्‌ ] पहिलेकी याददाश्त ( खबर ) भूलकर नवीन : 
याददाइतसे पुन: सीमा मुकरर करना [ इति प्रथमशीरूस्य पंच गदिताः ] इस प्रकार पहिले शीलके 
अर्थात्‌ दिग्त्रवके पाँच अतिचार बतलाए गये हैं।॥ १८८।॥ 


भषार्थ--दिख्ततामक शीलत्तमें दशों दिशाओंकी सीमा जीवन पय॑न्‍्तक्रे लिये नियत 
( मुकरर ) की जाती है--फिर उससे बाहिर कोई व्यवहार ( जाने-आने बुलाने भेजने आदिका ) 
नहीं किया जा सकता ऐसा नियम है । अतएव जो दिग्व्रती भूलसे ( अज्ञानसे ) या प्रमाद ( तोन्न- - 
राग या कषाय ) से पेइतर की हुई प्रतिज्ञा ( मर्यादा ) को भंग कर देता है वह अपने त्तमें कर्ूंक 
या धब्बा लगाता है, जिससे उसको अपने ब्रतका पुरा फल नहों मिलूता। चुटि हो जाती है। 
इसका कारण सिर्फ चारित्रमोहका तीत्र उदय है, सम्यग्दशनका दोष नहीं है, वह तो बराबर 
उसको सावधान करता रहता है--हिदायत देता रहता है कि ऐसा कार्य मत करो यह तुम्हारे 
रूपके विरुद्ध है, यह सब हेय है इत्यादि । परन्तु शक्तिहोनताके कारण या असह्य पीड़ा या बेगके 
कारण वह च्युत हो जाता है अर्थात्‌ ब्रतमें छेद कर देता है, परन्तु पश्चात्ताप ( विरक्ति ) अवश्य 
करता है और भागे यथासंभव उसका त्याग भी कर देता है। ऐसा करते-करते वह साध्यकी सिद्धि 





१, उल्लंघन करना भर्थाव घटावढ़ा लेना । 
२. पहिलेसे अधिक क्षेत्र बढ़ा लेता । 


रे. उक्त च--ऊर्घावस्तियग्यतिक्रमक्षेत्रवृद्धिस्पृत्यन्तराधानानि ॥ ३० ॥ त० सू ०. अ० ७ 
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कर लेता है व कृतक्ृत्य हो जाता है यही पृ्वक्रम है, इसको अपनाना प्रत्मेक मुमुक्षुका कत्तंव्य 
है। प्रतिज्ञा भंग करता महान्‌ अपराध माना गया है यह स्देव ध्यान रखा जावे। ये सब 
उपाय परसे सम्बन्ध छोड़कर एकाकी शुद्ध स्वरूप बननेके हैं किम्बहुना | मर्यादासे वाहिर रागा- 
दिक विकारी भावोंको छोड़कर स्वभावभावमें स्थिर होनेका लक्ष्य रहता है ॥ १८८ ॥ 


आगे देशब्रतनामक गुणव्रतका स्वरूप बतलाते हैं । 
प्रेष्यस्थ संग्रयोजनमानयन शब्दरूपविनिपातौ | 
क्षेपोडपि पुद्गलानां द्वितीयशीलस्य पंचेति ॥१८९॥ 
पचद्च 


देशविरत की सोसा जाहिर वस्तु भेजना सगवाना | 
शब्द बोलकर रूप दिखाकर, निज सनरथ पूरा करना ॥ 
कंकर पत्थर फेंक इशारा भीवर से वाहिर करना । 
अतीचार ये पाँचों भाई, ह्वितीयशीछ ब्रत के तजना ॥१०५९॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ प्रेष्यस्थ संप्रयोजनं आानयनं ] देवन्नरतकी सीमाके बाहर 

किसी दूसरे साधन द्वारा भेजने योग्य वस्तुको भेज देना व मेगा लेता तथा [ शब्दरूपविनिपातो ] . 

दब्द वोलकर या रूप दिखाकर अपना प्रयोजन सिद्ध करना एवं [ अपि घुदगछानां क्षेपः ] कंकर 

पत्थर फेंककर वाहिर इशारा करना [ इति द्वितीयशीरूस्य पञ्च अतिचाराः ] इस तरह दसरे शील- 

व्रत ( देशब्रत ) के पाँच अतिचार वतलाये गये हैं अर्थात्‌ ये पाँच अतिचार हैं। ऐसा समझकर 
देशब्रतीको इनका त्याग करता अनिवाय है ॥१८०९॥४ 


भावाथथ--संसारी जीव कषायवश अपना प्रयोजन हर तरहसे सिद्ध करते हैं। ब्रती हो जाने 
पर भी जबतक कंषायोंका संयोग सम्बन्ध रहता है या संस्कार रहता है तबतक गुप्तरूप ( माया- 
चारो ) से या प्रकटरूपसे अपनी मंशा पूर्ण करनेमें संलग्न रहा करते हैं । इन्हीं सब खोटो ( हेय 
आदतों या विकारोंकों हटानेके लिए ब्रतादिक धारण किये जाते हैं, परन्तु उनमें जब कोई त्रुटि न 
रहे--तमाम अतिचार छूट जायें, तभी उनसे लक्ष्य पुरा होता है अन्यथा नहीं । इस ब्रतमें मर्यादा 
के भीतर मर्यादा, नियमित कारकों की जाती है अर्थात्‌ दिग्व़्द्द ( जीवन पर्यन्त ) की लम्बी 
मर्यादाके अवान्तर ही संक्षेपरूपमें दिनरात्रि आदिके परिमाणसे त्याग किया जाता है अर्थात्‌ इन्द्रियों 
और कषायोंपर नियन्त्रण ( कन्ट्रोल ) किया जाता है, जिससे उनके द्वारा होनेवाला अपराध छट 
जाय ( बन्द हो जाग्र ) इत्यादि। इस तरह मूल देशत्रत धारण करनेवालेको अतिचार भी ( उप- 


१. भेजने योग्य वस्तु । 


२. भेजना | तार चिट्टी आदि भेजना भो वर्जनीय है इत्यादि । 
३, उत्त च--आनयनप्रेष्यप्रयोगशब्दरूपानुपातपुद्गलक्षेपा: ॥३१॥ त० सु० अ० ७ । 


३८० पुरुषाथसिद्धूयपाय 


यक्त ) नहीं लगाना चाहिये। ब्रत किसीके दवाउरेसे या छलकपट ( मायाचार ) से नहीं धारण 
किया जाता--वह तो स्वेच्छासे अपनी रुचिके अनुसार ही धारण किया जाता है, तभी वह वास्त- 
विक पलता है अन्यथा वह भ्रष्ट हो जाता है। फलतः जबतक स्वयं योग्यता न हो तबतक कभी - 
ब्रत धारण करनेका स्वांग नहीं करना चाहिये, पराये बल व आइवासनपर ब्रत नहीं पलता यह -. 
पक्का है। विगड़ेका सुधार होना उसीके हृदयपरिवर्ततपर निर्भर है--दटूसरा कोई क्या करेगा ? 
निमित्त या सहायक दूसरेका कार्य नहीं करते त्त कर सकते हैं, वे भी अपना ही कार्य अपनेमें करते 
रहते हैं। अतएव भ्रममें पड़ना छाभदायक नहीं होता ऐसा समझकर सही मार्ग अपनाना चाहिये। 
व्रत परस्पर सापेक्ष होते हैं अर्थात्‌ अपने विपक्षी अवब्रत सहित होते हैं ॥ परिणामस्वरूप पहिले जब 
अब्नत होता है तभी उसके वाद ( अव्रत छटनेपर ) ब्रती बनता है । इस तरह ब्रत ब अव्नतकों 
सापेक्षता समझना चाहिये। जैसेकि द्रव्य भावकी अपेक्षा रखता है या भाव, द्रव्यकी अपेक्षा रखता 
है। विना सापेक्षताके एक अकेलेका कथन या व्यवहार हो ही नहीं सकता इत्यादि परस्पर संधि: 
या सापेक्षता है । सर्वत्र सापेक्षता इंसी तरह मानी जाती है व मानना चाहिये ॥१८५॥ 


आगे भनथंदण्डत्याग गुणब्रतके पाँच अतिचार बतलाते हैं । 


कन्दपः कौर्कुच्यं भोगानथेक्यमपि च मौखयंम्‌। 
असमीक्षिताधिकरणं तृतीयशीलस्य पंचेति ॥१९०॥ 


पं 


कामोद्दीपक वचन बोलरूना, काय कुचेष्टा सी करना | 
भोगों का अतिसंग्रह करना, अधिक चार्ता सी करना | 
विना विचारे काय जु करना, अतिचार ये कहलछाते। 
नहीं प्रयोजन इनसे सघता, व्यथे समझकर छुड़वाते ॥१६०॥ 


अन्वय अथ--आचाय॑ कहते हैं कि [ कन्दप्प: कौत्कुच्यं अपि मोगानथथक्यम्‌ ] हँसी दिल्‍्लगीके . 
भंड वचन अर्थात्त अइछील वचन बोलना जिनसे कामोहीपन हो--विषयाकांक्षा बढ़े, तथा शरोरके 
अंगोपांगोंकी विकाररूप बनाकर कुचेष्टा करता ( इशारा करना ) एवं निरथंक-अप्रयोजनंभत . 
भोगोंका ( पंचेन्द्रियोंक विषयोंका ) बहुत संग्रह करना (व्यर्थ रागादिक बढ़ाना ) [ च मौखरय्य॑.. 
अससीक्षिताधिकर् ] और अधिक वार्ताछाप करना ( वाचालता करता ) तथा विना सोचे-बिचारे 
मनचाहा कर्य करना [ इति पश्च तृतोयशीरूस्य अतिचाराः ] उक्त पाँच, तीसरे शीलब्त ( अनर्थ- . 
दण्डत्यागत्रत ) के अतिचार हैं, उन्हें त्याग देता चाहिये, क्योंकि उनसे कोई छाभ नहीं होता, उल्टा : 
अपराध व बंध होता है, रागादिक बढ़ाना महान्‌ अपराध है ॥१९०। 





भावार्थ--विन्ा प्रयोजन व रागादिकषायवर्धक का्मोंका करना अनर्थ कहलाता है। उससे 


१, उक्त च--कन्दर्पकोत्कुच्यमौसर्य्यासमीक्षाघिकरणोपमोगृपरिभोगानर्थव्यानि ॥३२।॥ त० सु०. आ० ७ जे 
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लाभ कुछ नहीं होता, हानि ही होती है। तब ब्रती विवेक्ी ऐसे काम छोड़ देते हैं---( नहीं करते, 
त उन्हें करता चाहिये। चतुर वुद्धिमानोंके कार्य हमेशा वुद्धिमत्तापूर्ण रहते हैं । जिनको संसार 
बढ़ानेका भय नहीं हो स्वच्छन्द्र आहार-विहार करनेमें मस्त रहें, जिनको अनर्थ्ेवक कहना 
चाहिये। किन्तु जो कदाचित्‌ कपषायके वेगवश अनर्थ॑का कार्य कर बेढें परन्तु उसको बुरा समझें व 
. खेद-खिन्‍त हों और छोड़नेका प्रयत्न ( पुरुषार्थ ) करें वे अनर्थंशेवक नहीं है। ऐसी स्थितिमें 
सम्पग्दष्टि ब्रती, लोकव्यवहारमें चरणानुयोगके अनुसार अनर्थदण्डके कर्ता भले ही माने जायें 
किन्तु करणानुयोगके अलुसार वे मोक्षमार्गी हो हँ--संसारमार्गी नहीं हैं, उन्तके प्रति समय असं- 
ख्यातगुणित निर्जरा होती है। जेनबर्ममें भावोंसे ही संसार व मोक्ष होता है किम्बहुना | जितना 
त्याग व ग्रहण ( संसारका त्याग व मोक्षमार्गका ग्रहण ) शक्तिके अनुसार किया जा सके उतना 
ही शक्तिकों न छ॒पाकर करना चाहिये और जो शक्ति हीनतासे द किया जा सके उसके करनेकी 
सिर्फ वांछा व श्रद्धा रखना चाहिये, जिससे वह सम्यगृदृष्टि बचा रहेगा, अन्यथा मिथ्यादृष्टि हो 
जायगा। तब भाव सदेव ऊँचे रखता चाहिये कायरता बड़ा पाप है। संसार सागरसे पार 
करनेवाला सम्यग्दर्शनरूप भाव ही है, दूसरा कुछ नहीं | 


विशेषार्थ ( अतिचार निर्णय ) 

संयोगी पर्यायमें अनेक विकल्प उठते हैं और उनको पूत्तिके छिये जीव अनेक तरहके प्रयत्न 
करते हैं अर्थात्‌ वाह्य निमित्तोंकी मिछाते हैं ( जो अनुकूल होते हैं) और पृथक करते हैं ( जो 
प्रतिकूल होते हैं ) तथा यह कार्य सम्यग्दृष्टि जीव भी करते हैं और मिथ्यादृष्टि जीव भी करते हैं, 
क्रियामें फरक नहीं होता, फरक अभिप्राय ( भाव ) में होता है, उसोका फल मिलता है। सम्यग- 
दृष्टिके उपयुंक्त कार्यका मूल कारण रागह्वेषकी तीत्र परिणति है, उसीसे वैसी प्रतिक्रिया होती है 
किन्तु अज्ञान परिणति कारण नहीं है अतः उसके अज्ञान ( मिथ्यात्व ) रहता ही नहीं है। अत 
उसको द्रव्य गुणपर्यायका सही ज्ञान रहता है। वह भूलता नहीं है। इसीलिये वराजोरीसे बलात्कार 
से व्रवादिकमें रागद्रेषजन्य दोष उसको लगते हैं जो संयोगी पर्यायमें रागद्वेघादिके अस्तित्वका 
प्रभाव है जिसे वह हेय या वुरा समझता है फिर भी वीत्तरागतामें ( व्रत या चारित्रमें ) रागादिका 
होना दोष है अस्तु । असलमें मोक्षका मार्ग शुद्ध, ( वीतराग ) ही एक होता है, अत्तएवं उसमें कलंक 
नहीं लगाना चाहिये, तभी उससे साध्य (मोक्ष ) को सिद्धि होगी। साध्यसाधकभावमें भी 
दोनों कारण कार्य एकसे होना चाहिये ज़ेसे कि साध्य अर्थात्‌ मोक्ष, यदि छुद्ध है ( सर्वकर्मरहित 
है ).तो उसका कारण उपयोग भी शुद्ध ( रागादि रहित ) होना चाहिये अर्थात्‌ शुद्धोपयोगरूप 
-कारणसे ही शुद्धतारूप मोक्ष कार्य होता है इत्यादि। इसमें सम्यग्दृष्टि. नहीं भूलता, उसको द्रव्य 

गुणपर्यायका यथार्थ ज्ञान श्रद्धा रहता है ( स्वप॒रका सम्यकवोध रहता है ) | इसके विपरोत्त-- 


मिथ्यादृष्टिको जो विकल्प उठते हैं और उनकी पूर्तिके लिये जो वह निमित्त मिलाता व 





१. उक्त च--जं सकक्‍कइ तं कीरइ ज॑ च॒ ण सकक्‍्कइ तहेव सहृह्ण । ॥$ 
केवलिजिगेहि भणियं--सहृहमाणस्स समत्तं ॥२२९॥ भावपाहुड़, कुन्दकुन्दाचार्य 


६५ 
डे पुरुषाथसिद्धघ॒पाय 


हटाता है, उसका मुलकारण बज्ञान-स्वभावका ज्ञान न होना, और रागहेपकी सम्मिलित परिणति 
है अर्थात्‌ उसको उनमें भेद ज्ञान नहों रहता वह सबको एक एवं अपने हो माचता व जानता हूं, 
हू महान भूठ उसके पाई जाती है। फलस्वरूप उनको वह हेंय नहीं समझता न उनको छोड़ 
है इत्यादि | अभिष्रायर्में फरक दोनोंक। रहता हैं अतएवं एक मोक्षमार्गी हैं ( सम्बन्दाष्ट । और | 
एक संप्तारमार्गी ( मिथ्यादु ऐसा निर्णय समझना चाहिये ॥१९०॥ 
आगे--सामाय्रिक तामक दूसरे शिक्षाद्रतके ५ पाँच अतिचार वतलछात् हैं 
( सातश्ीलोॉमेंसे चौथा शील ) 
वबंचनमसनःकायाता दध्प्राणधानमनादर्थंव | 
स्मृत्यनु पस्थापनयुताः पंचेति चतुर्थशीलस्थ ॥ १९१ ॥ 
प्च्च 
मनवचतनकृत योगोंका जो दुरुपयोग नित करना है। 
ओर अनादरभाव उसमें मूल मूल हो जाना हैं 
ये पाँचों अठिचार कहें हं--सामाग्रिक शिक्षात्रतक्के 
इन्ह छाड़ना उन पुरुषाका, जा उत्युक है चजञ्ञ हतक ॥ १९१ | 


६५ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैँ कि [ चचनसनःकायानां दुःप्रणिधानमसादरः ] मतवचनकाय- 
कृत तीन योगोंका दुरुपयोग करना अर्थात्‌ मसमें अन्यथा विचार करना या मनको स्थिर न रखता : 
तथा वचन अन्यथा बोलना अर्थात्‌ अशुद्ध मंत्र या पाठ बोलना एवं झरीरकोी प्रवृत्ति अन्यथा 
करना कायबोगको वार-बार चलाना तथा सामाथिक करनेमें उत्साह या विनय नहीं करता 
[ स्टत्यचुपस्थानयुता: [ सामायिकका काल पाठ भूल जाना [ इति पंच चतुर्थशीरूस्य अतिचाराः 3. ये 
पाँच चौथे शीलब्नतके अर्थात्‌ सामागमिक शिक्षात्रताः के अतिचार हूँ, इनका त्याग करेना 
चाहिये ॥ १९१ ॥| के अंडे 

भावार्थ--सामायिक शब्दका अर्थ--आत्मस्वरूपमें एक या स्थिर हो जाना है शुद्ध - स्वरूप- - 
का अनुभव करता है। जिसका खुलासा 'मतवचनक्राय इन तोनोंकी क्रियायों ( प्रवत्तियों ) का . 
बवरोेध कर ( बन्द करके ) सिर्फ अपना उपयोग आत्माके शुद्ध स्वरूपमें छगाना है स्थिर करना 
हैं। जबतक ऐसा प्रयोग नहीं किया जाता तवत॒क सामायिक' सिद्ध नहीं होती बर्थात्‌ उसको 
सामाग्रिक नहीं कहा जा सकता । यद्यपि आसनका मांडना ( मुद्रा वारण कर्ता ), पाठका पढ़ना 
शिरोनति आदिका करना आदि सव सामाबिक' नहीं है--उसकी तयारी करना है, निमित्तिकोंका 
मिलाना है, तथापि उपचारसे उसको भी सामायिकर्में शामिल किया गया है। तंव प्रारम्भकी व. -. 
अन्तकी सभी क्रियायें सामायिक नामसे कही जाती हैं। शिक्षान्रतमें यह कार्य अभ्यासरूपसे रहता 





१. उक्त व्याग:दु शगिवानानादस्स्मृत्यनुपस्थानानि ॥ ३३ था तल० सू० ज० छ 


अतिचारप्रकरण | या ३८ है 


हैँ, अतएव अतिचार भी लग जाता है, परन्तु प्रतिमारूपमें अतिचार नहीं लग सकता। प्रतिमा- 
 झूपमें बराबर त्तीन काल निरतिचार सामायिक करना पड़ती है और शिक्षात्रतमें दो काल ( सुबह 
व ज्ञाम ) सामायिक करनेका नियम है यह मोटा भेद है। लेकिन पाठ मंत्र आदि शुद्ध पढ़ना 
चाहिये अन्यथा अतिचार लूगं जायगा तथा योगक्रिया भी योग्य होना चानिये। अर्थात्‌ मतः- 
शुद्धि-मुखशुद्धि ( जूठे मुँह नहीं ) कायशुद्धि: ( हाथपाँव प्रक्षाऊन करना या धोना ) आदि सब 
विधिपुवंक होता चाहिये, स्थान, कार आदि भी अनुकूल होना चाहिये तभी सामायिकमें उपयोग 
लग सकता है किम्बहुना। योगोंकी प्रवृत्ति कषायके अनुसार होती है। अतएव पेइतर कषाय. 

बन्द होना चाहिये एवं विकल्प कम हीना चाहिये तथा विकल्प या इच्छा पूर्तिके छिये योगोंकी 
प्रवृत्ति भी कम होना चाहिये। ऐसी स्थितिमें उपयोग स्थिर हो सकता है और सामायिक बन 
सकती है, कर्मोक्नी निर्जंराका यही एक अद्वितोय उपाय ( साधन ) है। चित्त या उपयोगको स्थिर 
किये बिना सामायिक नहीं हो सकती । फलत: उस समय आरंभ परिग्रहादिका कम करना 
अविवायं॑ है यह निष्कर्ष है अस्तु॥ सामायिकरमें शिथिलाचार नहीं होता चाहिये, सावधानी रहनी 
चाहिये ॥ १९१ ॥ 

आगे--प्रोषधोपवास नामक दूसरे शिक्षात्रतके ५ पाँच अतिचार बतलाते हैं । 


अनचेक्षिताप्रमार्जितमादान संस्तरस्तथोत्सगः । 
स्मृत्यनुपस्थापनसनादररच पंचोपवासस्थ ॥ १९२ ॥ 


प्द्च 
बिन देखे, बिन शोधे यस्तु--ग्रहणकरन पहिला जानो । 
इसी तरह संतस्तरका करना, सर उत्सग साथ मानो ॥ 
विधी भूलना अनादर कर्ता, अतीचार पाँचों होते। 
इनके स्थागे प्रोषधन्रत्तमें, दोष नहीं कोई छगते ॥ 


अन्बय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ अनवेक्षिताप्रमारजितमादानं ] बित्ता देखो विना शोधी 
( मुलायम चीजसे झारना फटकारना--निगाहसे देखता जरूरी है परन्तु प्रमादसे वह नहीं करना 
वस्तु ( पुस्तक-पूजनादिके वत्तंच-उपकरण आदि ] को ग्रहण करना [ तथा संस्तरः डत्सगः ] बिना 
देखे शोधे जमीन पर जहाँ-तहाँ विस्तार करना ( चटाई वगेरह विछा देना ) [ च॒ स्मृत्यजुपस्थापन- 
मनादरः ] और स्मरण न रखत्ता अथात्‌ भूल जाना व आदरभाव ( विनय उत्साह ) नहीं रखना 
[ उपवासस्य पंच ] ये पाँच अतीचार उपवास अर्थात्‌ प्रोषधोपवास शिक्षात्रतके हैं, इनको त्यागना 
चाहिये ॥ १९२ ॥ 
, भावार्थ--प्रोषधोपवास शिक्षात्रतके ५ पाँच अतिचारोंमें भी 'स्मृतिअनुपस्थान तथा अन्ना- 
'दर' ये दो अतिचार बतलाये गये हैं जो पहिले सामायिक शिक्षान्नत्में भी बतलाये गये हैं। इससे 


१. अप्रत्यवेक्षिताप्रमाजितोत्सर्गादानसंस्तरोपक्रमणानादरस्मृत्यनुपस्थानानि ॥३४॥ त० सू० अ० ७ 


3 आर 
३८४ पुरुषाथसिद्ध पाये 


पुनरुक्ति दोष नहीं आत्ता, कारण कि कई क्रियाओंमें समानता रहती है, जिससे बाधा नहीं भाती . 
प्र्यत लाभ होता है अस्तु। शेष देखभाल कर चीजोंका उठाना, धरना तथा विस्तर आदि . 
करना ( टद्टी पेशाव आदि करता ) यह भो देखभाल कर प्रासुक जगहमें करनेसे हिंसा. बचती है, 
अहिंसा पलती है । स्मृति रखना, आदर करना, इससे गछती मिटती है--प्रमाद नष्ट होता है। 
पुजनकी सामग्री भादि भी अच्छी तरह शोध बीचकर ( प्रासुक ) काममें छात्ता चाहिये। उत्साह 
हीनता किसी कपायके तीत्र बेगमें होती है । जैसे कि भूखप्यासकी तीत्र बाधा होने पर जल्दी-जल्दी 
या भूलकर विगार जैसी टाली जाती है जो बड़ा अपराध है। अतएव सहनशीलता व शक्तिका 
होना भी ब्रतीके लिये अत्यावश्यक है अन्यथा परिणाम बिगड़ जाने पर छाभ नहीं होता--परि-- 
णामोंको निर्मल रखना पहिला कार्य है अस्तु। ह है 


नोट--ब्रतीको सावधानी हमेशा रखना चाहिये परल्तु पर्व॑ आदिके दिलोंमें तो खासकर 
विशेष ध्यान रखनेकी जरूरत है। ब्नरत धारण करनेका एकमात्र लक्ष्य अहिसाधर्मको पाला है. 
किम्बहुना । चौथो प्रोषधोषवास प्रतिमामें पूर्वोक्त अतिचार नहीं छगाये जाते--उसको निरतिचार - 
पाला जाता है। यहाँ कभी अतिचार रूग सकते हैं ऐसा समझना चाहिये ॥ १९२ ॥ 


आगे भोगोपभोगपरिमाण नामक तीसरे शिक्षात्रतके पाँच अतिचार बतलाते हैं । 


'आहारो हि सचितचः सचिचसिश्रस्सचित्तसम्बन्धः । 
दुष्पक्कोडभिषवोअप च पंचामी पष्ठशीलस्य ॥१९३॥ 


पट 


जो सचित्त अर सचित्त सिश्चित, अरू सचित्त सम्बन्धित हो। 
देर हजसम अरु गरिष्ठ वस्तु, जो ब्रत में प्रतिबन्धक हो ॥ 
ये पाँचों अतिचार बनती के, वेसा सोजन नहिं करते। 
इन्द्रिय संयस जीव दुया ये, लक्ष्य सदा हाँ वे रखते ॥१०१॥ 


अच्वचय अर्थ--आचाये कहते हैं कि [ हि सचित्त: आहार: सचित्तसिश्र: सचित्तसम्बन्धः ] यथा- 
थत्त: जो आहार ( भोजन ) स्वयं सचित्त हो अर्थात्‌ जिसमें एकेन्द्रियादि जीव पाये जाते हैं ( पाँच 
स्थावर कायवाला आहार ) तथा जिसमें कुछ अंश सचित्तका मिला हो ( कुछ सचित्त व कुछ - 
अचित्त मिला हुआ ) एवं जिसका स्परश सचित्तसे हो गया हो ( सचित्तपत्तलू आदिसे अचित्तको: 
ढक देना अथवा उसपर परोस देता ) [ च दुष्पक्तः क्मिषयो5पि ] और जो कठोर या देर हजम हो 
( अधचुरा हो ) तथा गरिष्ठ हो ( इन्द्रियविकार कारक हो ) या अधिक स्वादिष्ट हो | अमी घप्ठ- 
भतप्य पंच अतिचारा: ] ये पाँच अतिचार भोगोपभोगपरिमाण नामक छठवें शीलब्नतके हैं, इनका 
त्याग करता चाहिये ॥१०३ ४ सु जज 2 





१. उक्त च--सचित्तसम्बन्धसस्मिश्नाभिपवदुःपक्‍्वाहारा: ॥३५॥ त० सू० अ० ७१ 


-अतिचारप्रकरंण- ... टईैट७५ 


भावार्थ--भोगोपभोग ( खानापीना आदि ) का परिमाण (सीमा ) करना शीलवब्रतीका 
' कत्तंव्य है, वह स्वेच्छाचारी नहीं रह सकता, उसके प्रायः सभी कार्य मर्यादित हो जाते हैं । तब 
. बहु अपना भोजन पोन भी यद्वातद्वा नहीं करता । सबसे पहिले वह सचित्तका और उसमें भी 
एकेन्द्रिय जीवोंकी हिसाका त्यांगी होता है। यों तो अप्रयोजनभूत त्रसहिसाका त्याग उसके पहिले 
ही हो जाता है, परन्तु अप्रयोजनभूत स्थावर हिंसाका भी त्याग वह करने लगता है यह विशेषता 
हो जाती है फिर भी मुख्यतया वह पेइतर अपने खानेपीनेकी चीजोंसे एवं स्वयं न खानेसे 
परहेज रखता है किन्तु अधिक क्षेत्र नहीं बढ़ाता अर्थात्‌ दूसरोंको न खिलानेका उसके नियम नहीं 
रहता । वह स्वयंका अर्थात्‌ कृतका त्यागी होता है ) वह अभी सचित्तत्याग प्रतिमा ( पाँचवी ) 
. का धारी नहीं है, अतएव उसको सचित्त सम्बन्ध आदि होनेपर अतिचार ही रूगता हैं--अनाचार 
: नहीं होता। ऐसी स्थितिमें यदि सचित्त त्यागी पाँचवी प्रातिमाधारी पुर्वोक्त काये करे तो वह 
अताचारी समझा जायगा, अतिचारी नहीं कहरायगा ऐसा समझना चाहिये यह सारांश है अस्तु । 


यह प्रश्न 
. सचित्ताहारंको अतिचारमें शामिल क्‍यों किया, वह तो अनाचार है, कारण कि उसमें 
जीवोंका साक्षात्‌ विधात ( हिंसा ) होता है ? इसका समाधान इस प्रकार है कि वह एकदेश 
अहिंसक है स्वदेश अहिंसक नहीं है अत्तएव एकदेश भंग होना अतिचार कहलाता है यह लक्षण 
घटित होता है। भर्थात्‌ जिच चीजोंका त्याग नहीं करता, उनको ही सचित्तरूपमें वह स्तैमाल 
करता है अतएवं एकदेश अहिसान्नत भंग होता है और जिनका त्याग कर देता है, उनको ग्रहण 
नहीं करता अतएव एकदेश अहिसात्रत पछता है इत्यादि सचित्ताहारकों अतिचारमें शामिल किया 
. गया है। यहाँपर अधिक विस्तार नहीं करना चाहिये अन्यथा निर्वाह होना कठिन व असाध्य हो 
: जायगा इत्यादि | विचार किया जाय । सच्तत्तत्याग प्रतिमाधारी, सम्पूर्ण सचित्तका त्यागी होता 
. है, परिमाण ( सीमा ) नहीं करता, अतएवं सचित्त चीज एक भी नहीं खाता पीता, हाँ भचित्त कर 
. ग्रहण कर सकता हैं इति। 

नोट--भोगोपभोगका परिमाण या त्याग करनेवाले जीव यह हमेशा ख्याल रखते हैं कि 
जिनमें हिसा अधिक हो व छाभ कम हो--जैसे हरी ( गीी ) शाक वर्गरह ( फलवाली शाक 
._ गढ़न्त बीजवाली शाक इत्यादि ) नहीं खाते परन्तु जिनका त्याग न किया हो, उनका स्तैमाल वे 
बराबर करते हैं अस्तु। वेसे तो ब्रत, द्रव्य ओर भाव दो सापेक्ष होता है अर्थात्‌ वही पुर्णन्नत 
कहलाता है जिसमें द्रव्य त्याग व भावत्याग दोनों हों, परन्तु उसके अभावमें द्रव्य या भाव कोई 

एक खंडित हो तो वह अतिचार सहित ब्रत कहलाता है यह तात्पयं है ॥१९३॥ 

आगे अतिथिसंविभाग या वैयावृत्त्य नामक चौथे शिक्षात्रतके पाँच अतिचार बताते हैं । 
प्रदातृव्यपदेशः. सचित्तनिक्षेपतत्पिधाने च । 
कालस्यातिक्रमणं भात्सय चेत्यतिथिदाने ॥१९४॥ 


१. उक्त च--सचित्तनिक्षेपापिधानपरव्यपदेशमात्सयंकालातिक्रमा: ॥ ३६ ॥ त० सू० अ० ७। 
ह ९, .« 35 ड 
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अन्य किसीको प्रेरित करना--हरित पतन्नपर अरु रखना। 
हरितिपन्नसे ढाँक सोज्यको, कारक उल्लंघन मी करना ॥ 
अरु सनमें ईर्पाका रखना, अतिचार पन होते हैं। 
ञअ्‌ न ञ्ि ०. अर 
इनसे दोष अवश्य होत है अतः बत्रतीजन तजते हैं ॥ १९४ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ परदातृब्यपदेश: सचिचनिश्षेपतत्पिधाने च | दूसरे दाता- 
को भोजन देनेकी प्रेरणा करता कि आप दे देता हमको अड़चन है इत्यादि बहाना बनाना, सचित्त 
पत्ता था पत्तल पर अचित्त ( प्रासुक ) भोजन रख देना या उससे ढाँक देना [च कालूस्यातिक्रमर्ण 
मात्सरय ] और भोजन ( आहार ) के कालको चुका देना भर्थात्‌ देर कर देना तथा दूसरे दातारोंसे 
देषवुद्धि रखता ( अदेखसका भाव रखना ) [ इति अतिथिदाने पंच अतिचारा: ] इस प्रकार अतिथि 
संविभाग या अतिथिदान नामक शिक्षात्रतके पाँच अतिचार होते हैं। इनको नहीं लगाना 
चाहिये ॥ १९४ ॥ 


भावार्थ--आहारदानका बड़ा महत्त्व होता है व माना गया है परन्तु जब वह भक्तिभाव-- 
विनय उत्साहके साथ हो, बरायनाम बलाय टालना जेसा न हो इत्यादि । मनमें विकारभाव या 
शिथिलाचार होनेसे फल नहीं लगता ( पुण्यबंध नहीं होता )॥ अतएवं श्रावकका कत्तंव्य समझकर 
विधिपूर्वंक अतिचार बचाते हुए आहारदान पात्रोंको अवश्य देना चाहिये | किम्बहुना | श्रावक 
( गृहस्थ ) धर्मकी शोभा प्रतिष्ठा इसीमें है। यद्यपि पात्रदानमें पात्र-अपात्रकी परीक्षा करना अनि- 
वाय है--विना परीक्षा किये आहार देना वर्जनीय है परन्तु दयादान में पात्र-अपात्रका विचार नहीं 
किया जाता। ऐसी स्थितिमें जैसा पात्र हो वैसा भाव व वेसी विधिसे भोजन देना चाहिये इत्यादि । 
निर्दोष आहार देनेमें कषायकी मन्दता रहती है, जिससे पात्रकों छाभ होता है और दाताको भी 
पुण्यका बंध होता है स्वयं इस लोक और परलोकमें साता सामग्रीका संयोग, उसका उपभोग करने 
का अवसर मिलता है--सुखसाताका अनुभव होता है, संसारी जीवन सुख शान्तिमय बीतता है 
इत्यादि 'धर्मं करत संसार सुख” यह चरितार्थ होता है भस्तु। स्वहस्त क्रियाका अर्थात्‌ अपने 
हाथसे काम करनेका फछ--( कृतका फल ) विशेष होता है और दूसरेसे करवानेका फल ( कारित- 


का फल ) सामान्य होता है अतएवं यथासंभव पात्रदान वगैरह स्वयं ही करना चाहिये किम्ब- 
हुना ॥ १९५४ ॥। 


आगे सल्लेखना ब्रतके पाँच अतिचार बतलाते हैं । 


जीवितमरणाशंसे सुहृदसुरागः सुखालुबंधरच । 
सनिदानः पंचेते भवन्ति सलल्‍्लेखनाकाले ॥ १९५ ॥ 


१. उक्त च--जोवितंमरणाशंसामित्रानुरागसुखानुवंधनिदानानि ॥| ३७ ॥ त० सू० ज० ७। 


अतिचारप्रकरण ह ह ३८७ 


| ६ पचच 
- जीवन और मरणकी बाँछा मिन्रराग सुखयाद करन | 
परमवका निदान करना ये अतीचार सन्‍्यासमरण ॥ 
इनका त्याग करन, सल्केखन-समय-प्रभ्मु बतछाया है । 
अहो भव्यजन करो सफछ तुस उत्तम नरभव पाया है ॥ १९७ ॥ 


अन्बय अर्थ--आंचार्य कहते हैं कि [ सल्लेखनाकाले | सल्लेखनाके समय [ जीवितमरणा- 
'शंसे सुहृदनुरागः |] अधिक जीनेकी या जल्दी मरनेकी आकांक्षा करना, इष्ट मित्रोंसे अनुराग 
करना अर्थात्‌ उनसे अधिक स्नेह करना ( ममत्व करना ) [ च सुखाचुबंध: सनिदान: ] और पूर्वमें 
भोगे हुए सुखोंका स्मरण करना तथा आगेका निदानवंध करना अर्थात्‌ आगेकी मभिलाषा ( चाह ) 
. मनमें करना [ एसे पंच अतिचारा: सचन्ति ] ये पाँच सल्लेखनात्रतके अतीचार हैं, उन्हें त्यागना 
चाहिये क्योंकि चाहनेसे वस्तुका परिणमन नहीं बदलता इत्यादि ॥ १५५ ॥ 


ह भावार्थ--सल्लेखनातव्रत धारण करना जीवनका अन्तिम व मुख्य लक्ष्य है जो प्रत्येक सम्य- 
ग्दृष्टि ब्रतीका होता चाहिये। सल्लेंखनामें कायसे ममत्व हटाया जाता है, कषाएँ कम की जाती 
हैं भोजन पान बन्द किया जाता है और यह काये वेराग्य परिणामोंसे किया जाता है--कषाय 
'पोषणके लिए नहीं किया जाता तथा धर्मको वृद्धिके लिए वह किया जाता है क्योंकि रागादि 
कषाएं अधर्म हैँ, उनके छटनेसे वीतरागतारूप धर्म बढ़ता है। ऐसी स्थितिमें उसको आत्मघातका 
दोष ( लांच्छन ) नहीं लगता। संसार शरीर भोगोंसे,विरक्ति ( अरुचि ) होना जीवका स्वभाव 
है, परन्तु अज्ञानतासे उसका विपरीत परिणमन हो जाता है ( विभावरूप ) पुनः जब भेदज्ञाच या 
सम्यग्द्शन होता है तब उसको अपने स्वभावका ज्ञान व अनुभव होता है भूल मिट्तों है-- 
प्रवुद्ध होता है तथा उस समय अपनेको 'एकत्व विभक्तरूप, जानकर परसे विरक्त और यथा- 
दक्ति त्यक्त ( पृथक ) होता है इत्यादि जो उसके हितमें है। संयोगीपर्यायमें परद्रव्यका ( परिग्रहादि- 
विषयोंका ) और रागादि विकारी भावोंक्रा परस्पर निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध रहता है, जिससे 
संसारका तांता ( लगाव ) नहीं टूटता वह बढ़ता हो जाता है। अत्तएवं उस परद्रव्यका अथवा 
निर्मित्त कारणका सम्बन्ध विच्छेद करना अनिवाय॑ है, उसीके संसारको बेल कट सकती है, तभी तो 
' महाच्‌ पुरुषोंने वेसा किया है। परिणामोंमें निर्मंछता परका संयोग छोड़नेपर हो हो सकती है। 
ऐसा व्यवहारमें माना जाता है । तब व्यवहार दशामें रहते हुए उसका पालन करना अनुचित नहीं 
कहा-जा सकता--परम्परयाका यही अथे है कि व्यवहारनयसे वेसा है, निर्चयसे नहीं है, अस्तु । 
जीवको सुधारनेका आखिरो अवसर सल्लेखना है सो अवश्य करना चाहिये, किम्बहुना | वह 
उचित अवसरपर ही होना चाहिये जबकि मरण निश्चित हो जावे ( उपसर्गे दु्भिक्षे जरसि रुजायां 
च निः्चतीकारे, इत्यादि ) | आत्मघातकी .शंकाका खण्डत पहिले अच्छी तरह किया ही जा चुका 
हैँ इलोक नं० १७७ में देख लेना ॥१५५॥ 
आगे संक्षेप ( उपसंहार ) में अतिचार रंहित निर्मल सम्यग्द््शंन व्रतशील आदिका माहात्म्य 
( फल ) दिखाते हैं। ह 


३८८ पुरुपार्थसिद्धयुपाय 


अप श हक लक झ्ये (0 
हत्येतानतिचारानपरानपि. सम्प्रतकर्य परिवज्य। 
सम्यवत्वव्रतजीलेरसले। परुषाथसिद्धिमेत्यचिरात ॥१५६॥ 


पूर्व कहे अचिचारों को अरु ओर चुद्धि में जो जायें । 

उन सबको परिवजञनन करके, निर्मलताकों अपनायें ॥ . 
सम्यग्दशन-बन्रत भरू शील हि, जब निमल हो जाते ६ । 

तब ही अब्पकालमें साधक, दृष्टमिद्विकों पाते हैं ॥१५६॥ . 


अन्चय अर्थ--भआाचाय॑ कहते हैं कि जो ज़्ती ( साधक ) [ इत्येतानपरानपि अतिचारान ] पूर्वमें.. : 
कहे हुए सम्यग्दर्शनादिके ७० सत्तर अतिचारोंको तथा और भी [. सम्प्रतक्य् परिवज्य ] जो वृद्धि . 


या तर्कमें संगतरूपसे आवें, - उनको त्यागकर [ अमलेः सम्यक्त्च्नतशीले: ] निर्मल ( निरतिचार ) . 


सम्यग्दर्शन-ब्रत-शीलको प्राप्त करते है ( उनके द्वारा ) वे पुरुष ( सन्त महात्मा) [ अचिरात्‌ पुरु- . 

पाथ्थसिद्धिमिति |] बहुत जल्दी (शीघ्र ) पुरुषार्थंकी सिद्धिको कर्थातु इष्ट सिद्धिको (मोक्षक्रों ) प्राप्त. 
र लेते हैँ भर्थात्‌ संसारसे पार हो जाते हैँ या मोक्षमा्गंकी साधनाका फल उन्हें मिल जाता. 

है ॥१९६॥ 


भावाथ--इस इलोक द्वारा संक्षेपरमें सम्पग्दशन-सम्पग्नान-सम्यक्चारित्रको साथनाका 
माहात्म्य या फल वतलाया है जिससे मुमुक्षु प्राणी उस ओर उन्मुख होवें ( मुखातिव होवें ) . 
अर्थात्‌ आर्काषत होवें | पूज्य अमृतचन्द्राचायंने जिस क्रमसे रत्तत्रयकी उपासना करना वंतलायां 
है उसी क्रमके अनुसार अपनानेसे निःसन्देह साध्य ( मोक्ष ) की सिद्धि हो सकतो है रंचमात्र अन्तर 
नहीं आत्ता | पद व योग्यताके अनुसार कार्य करनेसे सदेव लाभ होता है यह नियम है | साधारण ... 
न्यायसे सम्यर्दृष्टिब्रतों अधपुद्गलपरावत्तंत्काछतक संसारमें रह सकता है किन्तु यह अन्तिम 
अवधि है किन्तु योग्यतानुसार पुरुषा्थ द्वारा जल्दी ही मोक्ष जा सकता है। अतएव एकान्त घारणां . 
त्त करके भवितव्यपर विश्वास रखते हुए पुरुषार्थ हमेशा करना चाहिये, क्योंकि उस भूमिकामें 
कषायोंका सदभाव होनेसे उनके उदयकालमें तरह-तरहके विकल्प उठते हैं--इच्छाएँ होती हैं तथा .. 
उन्तकी पूर्तिके लिए उपाय किये जाते हैं--निमित्तोंका सहारा लिया जाता है उनका संग्रह व 
पृथकक्रण किया जाता है इत्यादि, परन्तु श्रद्धा अटल रहती है--वह नहीं बदलती । उपयोग - 
( ज्ञान ) वदलता रहता है, एकत्र स्थिर नहों रहता इत्यादि । सबका सारांश समझकर कार्ये करना 


ही वुद्धिमानी है, किम्बहुता । 
इति देशचारित्र ( अणृत्नत ) कथन. समास्तम्‌ ह 


नोवाँ शध्याय 


सकलचारित्रि प्रकरण ( यत्याचार ) 


चारित्रान्तर्भावात्‌ तपोडपि सोक्षांगमागसे गदितिस्‌। 
अनिगृहितनिजवीर्यस्तदपि निपेष्यं समाहितस्वान्तैः ॥ १९७ ।॥ 
पच्च 


मोक्षमार्गमं चारित भीतर--तपको शामिल किया गया । 
अतः उसे कर्च॑ब्य बताकर मोक्षमागको सधवाया ॥ 
जो कत्तेव्यश्ूर अरु मनको--एकाग्रित करने वाले । 
उन्हें निरंतर उच्चयम करना, तप निर्वाछ होय पाले ॥ १२७ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ आगमे चारित्रान्तर्भावात्‌ तपोडपि सोक्षांगं गदितिस ] 
शास्त्र या जिनशासनमें--चारित्रका हो भेद ( अंग ) होनेसे तपको भी मोक्षका कारण माना गया 
है ( वह मोक्षमार्गसे पृथक नहीं है ) अतएवं [ अनिगूहितनिजवीयें: समाहितस्वान्ते: तदृपि निपेव्यस्‌ ] 
अपनों शक्ति या योग्यताको नहीं छुपानेवाले एवं स्थिर चित्तवाले ऐसे पुरुषोंकों चाहिये कि वे, 
तपको धारण अवद्य करें, यह उनका कत्तंव्य है ॥ १९५७॥ 
भावार्थ--चा रित्रको मोक्षका मार्ग पूज्य आचार्योने सर्वसम्मत माना है, उसमें कोई मतभेद 
या विवाद नहीं है लेकिन तवका स्पष्ट उल्लेख मोक्षमार्ग में नहीं किया गया है तथापि उसका अन्त- 
भाव ( शामिल होता ) चारित्रमें किया गया है या हो जाता है, वह मोक्षमागंसे भिन्‍न नहीं है। 
. ऐसी स्थितिमें तपको तपना या धारण करना अनिवायं है क्योंकि बिना उसके कार्य सिद्ध नहीं 
होता। फलत: मुमुक्षु जीवोंका वह नित्य कर्तव्य है ( छहा नित्य कर्मोमें पाँचवें नम्बरमें कहा 
. गया है ) तपका साधारण अथ इच्छाओं अर्थात्‌ रागादिकोंका रोकना होता? है, उससे ही अथवा 
* बीतरागपरिणतिसे हो जीवका कल्याण हो सकता है अन्यथा नहीं हा सकता । जो जीव तपसे 
डरता है या तपमें श्रद्धा चहीों रखता वह कायर व मिथ्यादृष्टि है अतः यथाशक्ति इच्छाओंको कम 
करना जरूरी है, जिससे सम्पग्दृष्टिपना चष्ट न हो किम्बहुना । मोक्षमार्ग या त्पको साधना सब - 
कोई नहीं कर सकता--किन्तु जो आत्माकौ अनन्त शक्तिको जानकर ( सम्यग्दशंस प्राप्त कर ) 





१, उक्त च-- . देवपूजा गरुरूपास्ति: स्वाध्यायः सेंयमस्तप:। 
: दान॑ चेति गृहस्थानां पट्कर्माणि दिले दिने ॥ 
२, “इच्छानिरोधस्तपः ॥ हे ॥ त० सू० अ० अव्याय ३। 


|| 


३९० पुरुषाथसिद्धयुपाय 


संसार दरीर भोगोंसे विरक्त होता है, अपने उपयोगको आत्माके शुद्ध स्वरूपमें स्थिर करता है -. 
एवं उसका स्वाद लेता है ( अनुभव करता है ) वही तप या मोक्षमार्गकी साथना कर सकता हैं 
शेष बातूनी जमा खच करनेवाले कुछ नहीं कर सकते यह नियम है। इस मूल मंत्रकों कभी नहीं 
भूलना चाहिये अस्तु ॥ तपके २ भेद माने गये हैँ, उनमेंस ६ भेद वहिरंग तपके हैँ और ६ भेद 
अन्तरंग तपके हैँ जिनका प्रदर्शन आगेके इलोकमें किया जायगा यहाँ पर कुछ विशेषता बतलाई ' 
जा रही है, उसको ध्यानमें रखना है। ढ़ 


तपोंमें वहिरंग और अन्तरंग यह नामभेद क्यों किया गया ? इसका मूल कारण क्या है? 
उक्त प्रइतका उत्तर अनेक प्रकारसे दिया जाता है परन्तु पूज्य श्री का्तिकेय मुनिते अपने 
अनुपम ग्रन्थ 'कारतिकेयानुप्रेक्षा' में जो दिया है वह अत्युत्तम व संतोपजनक है, उससे सब सन्देह 
हो जाते हैं। (१) जिस तपको मिथ्यादृष्टि--बहिरात्मा भी घारण कर लेते हूँ (अनशनादि ६) 
उस तमको बहिरंग तप कहते हैं। ( २) जिस तपको सम्यग्दुष्टि--अन्तररात्मा हो घारण कर सकते 
हैं उसको अन्तरंग तप कहते हूँ ( प्रायश्चित ६ तप )। इसका रहस्य यह है कि बहिरात्मा केवल 
बाह्य क्रिया ( द्रव्वकी परिणति ) को ही तप समझता है अर्थात्‌ शारीरिक क्रियाका करना हो तप 
है ऐसा मानता हैं। जैसा क्रि कोई बाह्मद्रव्य ( जलू चन्दतादि ) को चढ़ाना हीं पुजा करना - 
मानता है व उसका हो फल प्राप्त होता है ऐसा कहता है, जो आगम या व्यवहारकों भाषा . 
( कथनी है )--निश्चय या अध्यात्मकी भाषा ( कथनों ) नहीं है। अध्यात्मको भाषामें भावोंकों .. 
मुख्यता रहती है क्रिया या निमित्तकी मुख्यता नहीं रहती है कारण कि फछको प्राप्ति भावोंसे ही 
होती है । फलत: पूजा या पूजाका फल आत्माके भावोंकों सुवारनेसे ही मिलता है अर्थात्‌ छोभादि 
कषायोंके छोड़ने या नष्ट करने ओर उपयोगको स्थिर करके निर्मोह-निर्ममत्व, होनेसे ही मिलता 
है अर्थात्‌ त्यक्त ( अपित या चढ़ी हुई / द्रव्यके प्रति पुनः न कोई राग करना न उसे ग्रहण करना 
ही लोभका छोड़ना है, उसीका फल मिलता है अस्तु॥ जो जीव तपके स्वरूपको भी न समझ सके  - 
न वह केसे प्राप्त होता है यह ( उपाय ) जान सके वह कया त्यागेगा व क्या ग्रहण करेगा ? यह 
विचारणीय है । 3 व 
प्रसंगवश 
तपस्वियों या चारित्रधारियोंके सम्बन्धमें वत्तमान विवाद व निर्णय | 
यह तो निश्चित है कि जेनधर्म या जैनी श्रमणसंस्कृति ( वीतरागता या दिगम्बरत्व ) 
के उपासक हैं अन्य किसी संस्क्ृतिके उपासक नहीं हैं ॥ उससंस्क्ृतिका मुख्य वेष ( चिह्न) वाहिर .. 
में दिगम्वरपना ( नग्तता ) है या उसका अनुकरण करना अर्थात्‌ बाह्मपरिग्नह यां भोगोषभोगके .' 





१. उक्त च--स्वामिकार्तिकेयानुप्रेक्षा गाथा नं० ४५० की टीकामें लिखा हैं। वाह्मका ( वहिरंगका ) 
अथ--जो वबाहिर देखनेमें आवे या वाह्म द्रव्यका आलम्बन लछेवे, नहीं हँ--किन्तु -वहिरात्मा .है। 
अन्तरगका अथ--अन्तरात्मा हँ--भीतर या अदृध्य नहीं है अस्तु। मृलाचार गाथा १६२ । 
पञ्चाचार अधिकारमें भी. ऐसा ही लिखा है। अन्तरंग--जो अन्तरात्मा सम्यग्दष्टि. धारण... 
करतें हूँ । वहिरंग--जिसे वहिरात्मा मिथ्यादृष्टि भी.घारण्‌ कर छेते हैं, यह भेद है । कद 


क ह 'सेंकलचारित्रप्रकरणे ३९१ 
.. साधनोंको कम करना ( घटठाना ) भी है।. दूसरे शब्दोंमें ( मुनिलिग व श्रावकलिंग ) श्रमण 
: संस्कृतिके सुचक हैं। परन्तु छिंग दो तरहके होते हैं--( १ ) द्रव्यलिंग ( बाह्य त्याग तपस्या ) 
-( २) भावलिंग ( अन्तरंग परिग्रहत्याग ) सो जो महात्मा दोनों लिगोंसे परिपूर्ण हो जाते हैं 
वे असली श्रमण संस्कृतिके उपासक या अनुयायी हैं तथा वे ही मोक्षगामी व मोक्षमार्गके उपासक 
 हैं। शेष जो पुरुष त्रुटि सहित हैं बर्थात्‌ अन्तरंग लिंग व बहिरंग छिग जिनके पुरा नहीं हो पाता 
वे यथार्थमें श्रमण संस्क्ृतिके उपासक नहीं हैं--बहिभूत हैं यह निर्धार है। इसमें शिथिलाचारको 
स्थान नहीं है--शुद्धताका आलूम्बन है। 


इसीलिये बाह्यलिग होनेपर भी जिनके भावलिंग ( सम्यग्दशंनादित्रय ) न हो, उसको 
:: द्रव्यलिगी ( सुनि ) कहा जाता है जो मोक्षमार्गी व मोक्षगामी नहीं है। प्रत्युत संसारमार्गी है-- - 
_ खोटा रुपया जेसा है। कारण यह है कि मोक्ष व मोक्षमार्गमें भावलिंगकी ही प्रधानता है ।१ 
द्रव्यलिंगकी प्रधानता नहीं है, वह तो आनुषांगिक है। उससे मुक्ति कदापि नहीं होती । हाँ, छोक 
व्यवहा रमें द्रव्यलिगकों महत्ता दी जाती है, परन्तु वह महत्ता पराश्चित होनेसे साध्यसाधक नहीं 
होती, उसको प्राप्त करनेवाले हीन दशावाले कहलाते हैं क्योंकि वह द्रव्यलिग शुभ राग ( कषायकी 
मन्दता ) से भी होता है और अशुभराग ( कषायकी तीब्ता भय लोभ भादि ) से भी होता है, 
जो कार्यकारी नहीं है--कार्यकारी वह है जो बीतरागतापुवंक हो। लछोकव्यवहारकी मान्यता 
अशुद्ध मान्यता है--शुद्ध मान्यता नहीं है। 


ऐसी स्थितिमें संयोगी पर्यायमें रहते हुए यदि कषायके वेगमें या उपशमादिके समय 
प्रशस्तराग या भक्तिमाव हो तो पात्रदानादि शुभ कार्य करना चाहिये अथवा करना पड़ते हैं 
क्योंकि भूमिकाके अनुसार सभी कार्य होते हैं यह नियम है तथा जबतक इच्छानुसार कार्य न 
.. कर ले तबतक उसे चेन नहीं पड़ती सुख नहीं होता--शान्ति नहीं मिलतो, अत: अगत्या ( बिना 
: रूचिके ) वह कार्य उस सरागो मुमुक्षुकी करना हो पड़ता है, परन्तु भीतरसे अरुचि या उपेक्षा 


४ छझ्छ 


१, उक्त च--भावेण होइ लिंगी, ण हु लिगी होइ दव्वमित्तेण । 
तम्हा कुणिज्ज भाव॑, कि कीरइ दव्वलिगेण ॥४८॥ भावपाहुड़ कुंदकुंदाचार्य 
भावेण होइ णग्गो वाहिरलिंगेण कि च णग्गेण । 
कम्मपयडी ण णियरं णासइ भावेण दब्बवेण ॥५४॥ 
णगत्तणं अकज्जं भावणरहियं जिशेहि पण्णत्तं । 
इय णाणूणय णिच्च भाविज्जहि अप्पयं घीर ॥फुपा। 


सारांश--भावलिंग ( सम्यग्दर्शनादिस्वभाव ) का होना साध्य ( मोक्ष ) का साधक है । इसी लिये 

प्रथम उसको ही प्राप्त करना चाहिये । भावसे जो नग्न है आर्थात्‌ मिथ्यात्वको जिसने पृथक कर दिया 

हैं वही असलूमें नग्न हैं। वाहिरकी नग्बता ( वस्त्रादिका त्याग ) नग्तता नहीं है । कर्मोका क्षय भाव- 

तग्तता ही करती है--दरव्यतग्नता नहीं करती। अतः भावनग्नताके वित्ता द्वव्यनग्नता मात्र नहीं 
करना चाहिये ऐसा जानकर हमेशा भावलिंग घारण करे | 


३९४५ पुरुघाथसिद्धचपाय 


ही वेगारीकी तरह वह रखता है। जिसका चतोजा ( फल ) उसके असंख्यात गुणित॑ निर्जरा प्रति 
समय होती है । 


नोट-वाह्म द्रव्यलिगके द्वारा यदि भावलिगीकी परीक्षा न हो सके तो उस हालतमें उसको 

आहारदान आदि विधिपूर्वक देना चाहिये, उसकी मनाही नहीं है तथा वह दाता मिथ्यादृष्ठि.. 
नहीं हो जाता किन्तु परोक्षा होनेके पश्चात्‌ यदि वह द्रव्यलिगी मिथ्यादृष्टि सिद्ध हो जाय तो वह 
पात्रदानकी श्रेणीमें शामिल नहीं हो सकता । करुणादानकी दृष्टिसि उसको साधारण. विधिसे 
( तवधा भक्तिसे नहीं ) आहार दिया जा सकता है व देनेसे दाता मिथ्यादुष्टि नहीं हो सकता। हर 
सम्यग्दर्शन व सिथ्यादर्शन ये दोनों श्रद्धांपर अवलम्बित हैं, बाह्य क्रियापर. अवलूम्बित नहीं हैं. 
ऐसा समझना चाहिये। करुणाभावसे हर किसीको दान दिया जा सकता है। परन्तु स्थापना: 
निक्षेपसे सभी आदरणोय हैं, पात्रोंको श्रेणीमें शामिल हैं, यह, सागारघर्मामृतका “भवत्या पूव्व- 
मुनीनर्चेत' वाक्य इलोक नं० ६४ अध्याय २ माननीय नहीं हो सकता--यतः वह शिथिलाचार 
पोषक है, भावोंकी प्रधानतापर आघात करता है। इसी तरह द्रव्यचारित्र व भावचारित्रमें भी - 
भेद है लेकिन दोनों भेद सम्यग्दशंनधारीमें ही बन सकते हैं । खुलासा इस प्रकार है--( १ ) सम्यगू- . 
दर्शन साथमें रहते हुए जो व्रतादिकरूप भाचरण उस पदसे अधिककषायकी मन्दताके कारण 
करता है परन्‍्तु कषायका अभाव नहीं हुआ है उसका वह चारित्र, द्वव्यचारित्र कहलाता है और 
(२) जो चरित्र कपायके नष्ट हो जानेपर वेसा होता है वह भावचारित्र कहलाता है। इसीका . 
नाम (१) द्रव्य संयम व (२) भाव संयम है इत्यादि] इसके विपरोत जो चारित्र या संयम मिथ्या- . 
दर्शन सहित होता है वह मोक्षमार्गंकी गिनतीमें नहीं आता । उसके बावत लिखा है कि--+ - 

असंजद ण वंदे वत्थविह्वीणं च तो ण वंदिज्जे। 

दोण्णि वि होंति समाणा एगो थि ण संजदी होदि ॥२६॥ दशनपा 


अर्थ--भावलिंग ( सम्यग्दर्शंन ) के बिना असंयमी (स्वेच्छाचारी ) और अवस्त्रधारी 
अर्थात्‌ नग्नवेषी, दोनों ही समान हैं---संयमी नहीं, सवस्त्र हैँ अतएवं वन्दत्तीय भी नहीं हैं। वच्द- 
नीय संयमी ही होते हैँ अर्थात्‌ जबतक सम्यर्द्शनरूप भावलिंग न हो तबतक नग्तपतामात्रे 
वर्थात्‌ द्रव्यलिगको संयमपतना प्राप्त नहीं हो सकता वह असंयमी ही कहलाता हैं। फलूत: भावलिंग | 
रहित द्रव्यलिगधारीको संयमी कहना अनुचित है भूल है। इसी त्तरह अकेला द्रब्यसंचम ( सम्य- 
ग्दर्शन विना ) भी वन्दनीय या आदरणीय नहीं होता, वास्तविक निर्णय तो यही है। किन्तु उप-. 
चारसे अथवा द्रव्यनिक्षेपसे जो सम्यग्दष्टि होकर आगे-आगेके -गुणस्थानोंका संयम पहिले अभ्यास-.. 
रूपसे पालता है, वह भी द्रव्यसंयमी कहलाता है लेकिन वह द्रव्यसंयमी सम्यग्दर्शन सहित. होनेसे 
कर्थंचित्‌ वन्दनीय-है परन्तु मिथ्यादर्शन सहित संयमी कदापि वन्दनीय नहीं हैं क्योंकि वह मोक्षमार्गी 
नहीं है यह सारांश है। श्री कुन्दकुन्द जेसे महान्‌ आचार्योके निणंयको न मानकर मनचाहा निर्णय 
करना, भावुकतामें जाकर यद्वातद्वा कहना करना और उसको ठीक मानना मिथ्यात्व है, जिज्ञासाक्े 
विरुद्ध है उससे वाज आना चाहिये, सम्यग्दुष्टिको वैसा .कदापि नहीं करना चाहिये, अन्यथा वह 
स्वेच्छाचारी महापातकी समझा जावेगा इसका ध्यान रहे--उत्सूत्री मिथ्यादष्टि कहलाते हैं, देवगुरु .. 


सेकछचारि्रप्रकरणे झ९हं.. 


झास्त्रके श्रद्धाती ही सम्यग्दृष्टि होते हैं यह नियम है । हाँ, बिना जाने समझे यदि ऊपरी चरणानु- 

योगके अनुसार लिग ( द्रव्यलिग ) वाजवी हो तो उसके प्रति उदारता भक्ति दिखलाई जा सकती 
. है, क्योंकि मन्द कषायके समय स्वभावत: वेसा होना संभव है किन्तु परीक्षा होनेके बाद जैसी 
पात्रता हो वेसा ही वर्ताव करना उचित है--बुद्धिमत्ता है, किम्बहुना | परीक्षाप्रधानता सम्य- 
ग्ृष्टिका पहिला गुण है, जो होना ही चाहिये। इस विषयमें विवाद करना निरथंक है, 
कपायको पुष्ट करना है या अज्ञानता है। केवल शास्त्रोंकी पढ़ लेना मात्र विद्वत्ता या ज्ञानता 
तहीं है अपितु रहस्यको समझता या भावभासना होना ही ज्ञानता व विद्धत्ता है। 

- नोट--आमम या शास्त्रका सही अर्थ तभी लगाया जा सकता है जबकि शब्दाथ, वाच्यार्थं, 

.नयाय, मतार्थ आदि ५ पाँच बातोंका बोध हो, अतएव जिज्ञासुकी उसका पुरुषार्थ सदेव करना 

 चाहिये। 

तपके भेद प्रभेंद 

.. मूलमें तपके २ दो भेद हैं ( १) वहिरंगतप भौर उसके बतशनादि छह भेद । ( २ ) भन्त- 

रंगतप और उसके प्रायदिचत्तादि ६ छह भेद | 


तपका निरुक्ति अर्थ 


तप्यते मुमुक्षुभिरिति तप: भर्थात्‌ मोक्षार्थी भव्य प्राणी जो तपते हैं--कर्मोकी निजेरा करते 
हैं--शुद्धात्मस्वरूपका आलूम्बन करते हैं या उसका स्वाद लेते है, उसको तप कहा जाता है। 
इसका उद्देश्य--पर्यायाथिकनयकी अपेक्षासे संयोगीपर्यायमें मौजूद अशुद्ध-आत्माको ध्यानाग्निके 
द्वारा ( उपयोगकी स्थिरता या तिविकल्पताके द्वारा ) जैसे सुवर्णणत अशुद्धताको अग्निक्रिया 
द्वारा निकाला जाता है वैसा निकालना या दूर करना है। जबतक संयोगीपर्याय रहती है, तबतक 
प्रद्रव्यका संयोग पूर्णपसे नहीं छूटता क्रम-क्रमसे छूटता है। और बिना सम्पूर्ण संयोग छूटे मुक्ति 
नहीं होती यह नियम है । यद्यपि भेदज्ञानके साथ-साथ होनेवाले वेराग्यससे अरुचिरूप ( विचारसे ) 
परद्वव्यका संयोग संबंध छूट जाता है (स्वामित्व छूटता है) परन्तु उसका संयोगसम्बन्ध 
( सत्तारूपस्थिति ) नहीं छूटता वह साथ-साथ बना रहता है, अतएवं मुक्ति नहीं होती । ऐसी 
स्थितिमें वह चरणानुयोगके अनुसार त्यागी नहीं माता जा सकता, वह सरासर अत्यागोी, अक्नती, 
असंयमी है। तथा निमित्तकारणताकी दृष्टिसि उन्न निमित्तोंका त्याग करना भी जरूरी है 
अनिवार्य है--जिनसे कषायोंकी उदीरणा होती है और एकत्व विभक्तरूप नहीं बचता, किम्बहुना । 
उभयशुद्धि--अन्तरंग बहिरंग दोनों परसंयोगोंका अभाव होना अनिवाय है। उसका एक साधन 
त्तप बतलाया गया है । 


आचाय॑ बहिरंग तपके भेद बतलाते हैं । 
अनशनमवमोदय विविक्तशय्यासनं रसत्यागः । 


कायकलेशो बत्तेः संख्या च निषेव्यमिति तपो बाह्मम्‌ ॥१९८॥ 
कब 


६५९४ पुरुषाथ सिद्युपाय- 


प्द्ध ु 
सोजनत्याग भौर कम खाना एकान्ते सोना रहना । 
रसका त्याग देहका ताड़न संख्या घ्तकी तय करना ॥ 
ये हैं छह तप बाहिर दिखते, इनको करना पहिले है।.. 
आत्सहितैषी कर सकता है, क्रम-क्रमसे पग धरता हैं ॥१९4॥ 


अच्चय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ अनशनमवसोदय ) अनशन (उपवास ) व ऊनोदर. . 
( थोड़ा आहार करना ) [ विविक्तशय्यासन रसत्यामग: | एकान्तवास ( रहना.) और एकान्तम . 
सोता, ध्यान लगाना एवं रसोंका त्याग करता [ च कायक्‍्लेशः बृत्तेः संख्या ] शारीरिक परीषह 
सहत करना ( शरीरको आराम नहीं देता ) नियमोंका छेना-+घर आदिकी अटपटी प्रतिज्ञा : 
लेता ( जब ऐसा मिलेगा तभी आहार छेंगे अन्यथा नहीं इत्यादि ) [ इति बाह्य तयः निषेव्यस्‌ | इन 
उपयुक्त ६ छह बहिरंग तपोंको धारण करता चाहिये क्योंकि वे मोक्षके अंग ( साधन ) हैं ॥१०८॥ ५ * 

भावार्थ--तप आत्मशुद्धिका निमित्त कारण है, क्योंकि इच्छाओं या राग आदि विकारोंके न - 
होनेसे हो ( वीतरागता आने पर ही ) आत्मा शुद्ध होतो है अर्थात्‌ उसका परद्रव्य ( कम नोकमम 
रागादि व धनादि ) से सम्बन्ध छूटता है। बस वही 'परद्रव्यसे भिन्नताका नाम” आत्मशुद्धि है। 
फलत: परद्वव्यसे अरुचिका होता ( स्वामित्व छूटना )व उसका त्याग करना तप कहलाता 
है ॥१९८॥ ह ह 


इन सबका स्वरूप बतलापा जाता है। | न पक 
( १) अनशन अर्थात्‌ उपवोस--जिसमें कषाय ( रागादि ), विषय--पंचेन्द्रियोंक भोग 
और भशन-खाद्य-स्वादय-पेय, इन चार प्रकारके आहारोंका त्याग हो उसको उपवास कहते हैं।. 
यह चतुर्थ भक्त ( १ उपवास ), षष्टभक्त ( २ उपवास ) आदि अनेक रूप होता है। 8 पा कक, 
(२) ऊत्तोदर ( अवमौदय )--खुराकसे कमतो खाना-पीना, ऊनोदर कहलाता है इसमें - 
आकुलता या संक्लेशता कम करनेका लक्ष्य रहता है । न आन 
(३ ) विविक्तद्य्यासन--एकान्त व निरुपद्रव स्थानमें रहना, सोना, ध्यात धरना विविक्त-.. 
दय्यासन तप कहलाता है। इसमें भी निराकुलता प्राप्त करनेका लक्ष्य रहता है--रागांदिक कंस 
करनेका प्रयोजन रहता है । । ह 24 00० ० 5 कल 


(४) रसत्याग--तीरस भोजन करनेको, अर्थात्‌ मन्तचाहा रसका त्याग करके उस . 
बिना भोजन करनेको रसत्याग तंप कहते हैं। इसमें रसनेन्द्रियको वंशमें रखना मुख्य प्रयोजत  .' 
रहता है तथा गत्त॑पुरण वृत्ति या चर्याका प्रदर्शन-परिचय मिलता है, यह कठिन तप है। बिता . 
कपषाय कम हुए यह नहीं हो सकता । कद हम बे 


१. उद्त च--कपायविपयाहारत्यागो यत्र विधीयते। ह 
उपवास: स विज्ञेय: छोष॑ लंघनक विदु: ॥ .--उंपोसकाध्ययन ।.. 


सकछचारिस्नप्रकरंण ३०७: 


( ५ ) कायवलेशतप--इसमें परीषह सहन करना मुख्य रहता है। शरीरका संस्कार 
करना, उसे आराम देना बन्द रहता है। यह निर्ममत्वकी निश्चानी है। जबतक वह सहायता - 
. करता है तवतक उसको खुराक दी जाती है परचात्‌ बन्द कर दी जाती है। | 

(६ ) ब्रत्तिपरिसंख्यानतप--इसमें भवितव्य पर निर्भर रहा जाता है, रागादिक छोड़: 
दिये जाते हैं । अटपटी प्रतिज्ञा पुरी होनेपर आहार लेना, अन्यथा नहीं लेता, यह कितना कठिन 
कार्य है। परन्तु वह भी परिणमनके अनुसार पूर्ण होता है। और पूर्ण न होनेपर ह्ष-विषाद नहीं 
करता, सन्तुष्ट रहता है यह वड़ो विचित्र बात है। 

इन छह वहिरंग तपोंको वहिरात्मा मिथ्यादृष्टि भी कर सकता है व कर लेता है अतएव: 


... इनको बहिरंग तप कहते हैं ॥ इनका सम्बन्ध कषायोंकी मन्दतासे या तीक्नतासे रहता है किन्तु 


विरागतासे या अरुचिसे सम्बन्ध नहीं रहता क्योंकि मिथ्यादृष्टिके भी कषायोंकी दोनों ( तीत्र व 
मन्द ) दशायें हुआ करती हैं। परन्तु अन्तरंग तप, सिर्फ सम्यग्दृष्टि विवेकी विरागीके हो होता 
है, जो वस्तुके यथार्थ स्वरूपकों समझता है कि क्या हेय है, क्या उपादेय है व क्यों है इत्यादि सभी 
बातोंको जानता है । ज्ञान व वेराग्य ये दोनों आत्माके गुण व स्वभाव हैं। अत: उन्पर लक्ष्यका जाना 
आत्महितके लिए है। परसे उन्‍्मुखता हटता ( उपयोग हटना ) और स्वोन्मुखताका होना ( अपनी 
ओर आना ) यह महान्‌ कार्य है। 
नोह--रागादि अन्तरंग परिग्रहके हटनेसे बाह्मपरिग्रह अपने आप हट जाता है बर्थात्‌ 
उसका अरुचि होनेसे ग्रहण ही नहीं किया जाता और पुराना भी विना चाहके चछा जाता है 
( त्याग देता है ) यह नियम है ऐसा समझकर अच्तरंग परिग्रह ( रागादि ) का त्याग करना ही 
चाहिए, उसमें आगा-पीछा सोचनेकी आवश्यकता नहीं है क्योंकि वह अपनी चीज है ( स्वाश्रित 
है ) उसका उपयोग कभी भी किया जा सकता है--वह अपराध नहीं है न अन्याय है, किम्बहुना। 
विवेकसे कार्य करना चाहिये, जिससे लाभ हो, हानि न हो इत्यादि ॥ 
आगे आचार्य अन्तरंग तपोंका वर्णन करते हैं । 
५५ नै ; शक न 
विनयो वेैयाद्त््यं. ग्रायश्वितं तथैव चोत्सगः | 
स्वाध्यायो5थ ध्यानं भवति निषेव्यं तपोउन्तरंगमिति ॥१९९॥ 
पच्च 
विनय और बैयाद्रत दोनों प्रायशिचत और उत्सग । 
स्वाध्याय अर ध्यान छहों ये अन्तरंग तप जानो दुर्ग * ॥ 
इनके होते क्ंशन्नु नहिं आपाते आतम रैनिःसग। 
जो कुछ पहिले घुसे हुए थे--उन्हें हटा देता अपबरग * ॥ १९९ ॥ 
. प्रायश्चित्तविनयवैयावृत्त्यस्वाध्यायव्युत्सर्गध्यानान्युत्तरमु ॥ २० ॥ त० अ० ९॥। 
किला या कोट रक्षक । 


स्वयं स्वभावतः । 
» मोक्ष-निर्वाण ॥ 


न टण 20 2० 


३९६ पुरुषार्थ सिद्धनुपाय 


अस्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ विनयो वेव्यादइच्य ] विनय भौर वेयावृत्त्य [तथा . 
प्रायदिचत्त उत्स्गः ] प्रायश्चित्त और उत्सगं ( त्याग ) [ अथ स्वाध्याय: ध्यानं ] और स्वाध्याय एवं. 
ध्यान [ इति अन्तरंगं तपः निपेब्यं भवति ] ये छह अन्तरंग तप हमेशा धारण करने योग्य हैँ--वथा- 
शक्ति धारण करता चाहिये ॥ १९५ ॥ 2) 

भावार्थ--तप क्या है ? आत्माकी रक्षा करनेके लिये कोंट व किलेके समान हैं अर्थात्‌ 
जिस प्रकार कोट व किलेके मौजद रहते छात्र या चोर डाकू भीतर प्रवेश नहीं कर पाते और 
सुरक्षित जानमाल रहता है। ठीक उसी तरह तपोंके रहते समय, कमंशन्नु आत्माके पास नहीं आः 
पाते, न हानि पहुँचा सकते हैं ( संवर रहता है ) यह आश्चर्यकारी घटना है, आत्मरक्षाका अपूर्व 
उपाय है। तप क्या है ? वराग्यभाव है, इच्छाओंका निरोध है जो संवरझूप है । 

प्रत्येकका स्वरूप बताया जाता है । | 

(१) वित्तय नामक अन्तरंग तप--सम्यग्दशंनकी प्राप्ति होने पर ही यह हो सकता है। . 
कारण कि जिसको पृज्य-पुजक या उपास्य-उपासक अथवा हेय-उपादेयका ज्ञान न हा वह क्या 
विन्तय कर सकता है एवं किसकी विनय कर सकता है ? यह विचारणीय है। सम्यग्दुष्टि जीव 
ही निशचयरूपसे--दर्शन-ज्ञान-चा रित्र-त्प-उपचार ये पाँच विनय करता है तथा वह घमानुरागस 
( धर्मात्माओंकी ) निःस्वार्थ विचय करता है-स्वार्थंवश नहीं। मिथ्यादृष्टि स्वार्थवश विनय 
करता है और वह महा अहुंंकारी ( मात्ती ) होता है--वह॒जातिपाँति और विद्याका महान्‌ घमंड 
रखता है किन्तु स्वार्थंवश बिना श्रद्धाकें कभी-कभी झुकता है, हृदयसे नहीं कहा जा सकता। 
गुणाधिकों एवं संयमीजनोंकी आवभगत करना चित्तमें प्रसन्‍्तताका होना मानकषायका अभाद 
होना, विनयतप कहलाता है। विनययोग्य उपयुक्त पाँच प्रकार हैं, विनय कषायकी मन्दतासे 
होती है--गुणग्राहकतासे भी होती है, भस्तु । विनयके दो भेद होते हैँ ( १) निरचयविनंय 


( आत्माका विनय ), (२ ) व्यवहार विनय ( शरीरका विनय ), तोर्थवन्दना आदि सव उपचार 
विनय है। 


(२ ) वेय्वावृत्यतप--यह भी सम्यग्दृष्टिके ही होना संभव है जो विवेक्री और गुणग्राहक 
होता है। सेवासुश्रुषा आदि करना वेयावृत्त्य कहछाता है। उसमें अनेक कार्य शामिल हैं। धर्मा 
नुरागसे वह भक्तिवश वैसा कार्य करता है किन्तु उसको वह हेथ हो समझता है, बन्धका कारण 
मानता है, अत: भीतरसे अरुचि रखता है क्योंकि वह सम्यग्दर्ंनमें दोष या अतिचार है। फलछत 
निश्चयनयसे, मोक्षमार्ग या मोक्षमार्गीकी वेयावृत्ति करना उचित है और व्यवहारन्यसे उनके 
शरीरादिकी भी सेवावृत्ति करना कथंचित्‌ उचित है, संयोग सम्बन्धके नाते वैसा करना चाहिये। 


उससे पुण्यबंध होता है, पापबंध नहीं होता, जो गृहस्थके लिये प्रायः हिंतकर हैं। शुद्ध आहारका 
देना--औषधि देना आदि सब इसीमें शामिल है। 


( ३ ) प्रायश्चित्ततप--सम्यग्दृष्टि ही कर सकता है क्योंकि उसोको यह ज्ञान होता है कि 
यह अपराध है' और इसकी शुद्धिका यह उपाय है, इत्यादि--प्रायश्चितके १० भेद माने गये हैं। 
सम्यग्दृष्टि हमेशा अपराध छुड़ानेका प्रयत्व करता है--निरप्राध रहना चाहता है, वही सबसे 


सकछचारिश्नप्रकरण पे ३५७ 


बड़ा अपराध ( मिथ्यात्त्व ) पहिले छुड़ाता है। बिना ज्ञानके अपराध छटता ही नहीं है। अपराध 


७४ 


- « छूटनेका उपाय--बीतरागविज्ञानता है दूसरा नहों, ऐसा समझना चाहिए । 

(४ ) उत्सर्गतप--शरी रादिसे ममत्व छोड़ना उत्सगंतप कहलाता है। अथवा प्रासुक भूमि 
आदियें मलमत्रादिका त्याग करना, जिससे जीवघात न हो, जीवोंकी रक्षा हो इत्यादि यह भी 
. प्राण व इन्द्रियसंयम है। अथवा--परिग्रहदिका त्यागना उत्सर्गतप है ( अन्तरंग बहिरंग दोनों 
परिग्रहका त्याग करता )॥ 

.. (५) स्वाध्यायतप--आत्मस्वरूपका चिन्त्वन करना--स्व और पर (आत्मा व शरीर ) 
का भेद जानना तथा परसे रागादि छोड़ना इत्यादि। यह वाचना-पृच्छन।-अनुप्रेक्षा-आम्ताय- 
धर्मोपदेशके भेदसे पाँच प्रकारका होता है । 

(६ ) ध्यानतप--यह चित्त या मनको एकाग्र या स्थिर करनेसे होता है। उसके आत्त॑- 
रोद्रधमंशुक्ल चार भेद कहे गये हैं । परन्तु यहाँ सम्यग्दुष्टिका सम्बन्ध होनेसे धर्मध्यान व शक्‍्ल- 
- ध्यानका ही सम्बन्ध समझना चाहिए। असली तप वहां है, जिससे कर्मोका संवर व निर्जरा हो | 
ह आगे उपसंहाररूपसे अणुक्नती श्रावकका कत्तंव्य यथाशक्ति ( योग्यतानुसार ) सकल चारित्र 

( मुनित्रत ) पालनेका भी है, यह बताते हैं । 


जिनपुंगवग्रबंचने सुनीश्वराणां यदुक्तमाचरणम्‌ | 
सुनिरूप्य निजां पदवी शक्ति च निषेव्यमेतद्पि ||२००॥ 


प्द्च 


सुनियोंका आाचरण कहा है जैसा श्री जिनवाणीमें । 
शक्ति और निजपदुको छखकर वह भी करना मनुमवर्मे ॥ 
विन संयमके जीवन खोना, नहीं सनातन रीति है। 
सम्पग्दंष्टि वह कैसा है जिसे न संयम प्रीति है ॥२००॥ 


अन्वय अथे--आचार्य कहते हें कि [ जिनपघुंगवप्रवचने ] सर्वश्ञदेवद्वारा कथित जिनागम 
( जिन वाणी ) में [ झुच्तीइवराणां यदाचरणसुक्तम्‌ | जो सुनियोंका आचरण ( कत्तंव्य ) कहा गया 
है [ एतद॒पि निजां पद॒वीं शक्ति च सुनिरूष्य निपेब्यम्‌ ] वह भी अपना पद व योग्यता ( सामर्थ्य ) 
को देखभालकर क्रमश: पालन करना चाहिये, क्योंकि श्रावक ( अणुव्रती ) हो उसको पालता है 
या पालनेका अधिकारी है ॥ २०० ॥ 

भावाथं--अणुत्रत धारण करनेके पश्चात्‌ ही भहात्रत धारण किया जाता है ऐसा नियम 
१. जिनवाणी । 
२. विचारकर या देखकर । 
३, मनुष्यपर्याय । 


झ्०८ पुरुषाथंसिद्धच॒पाय 


है | तब जो श्रावक् ( अणुन्नती ) अणुब्रत या देशचारित्र पालनेमें परिपक्व हो गया हो, उसका 
कत्तंव्य हो जाता है कि वह अपने पद ( कक्षा या दर्जा ) तथा शक्ति (योग्यता) के अनुसार महाव्रत 

( मुनिव्रत )को भी क्रमशः धारण करे क्योंकि वित्ता उसके मोक्ष नहीं होता । निश्चयसे मनित्रत - 
( पूर्णवीतरागत्ता ) ही मोक्षका मार्ग है, दूसरा नहीं है। व्यवहारसे वाह्मत्रताचरणरूप शभरागको 

भी मोक्षका मार्ग माना जाता है परन्तु वह सत्य नहीं है। मनुष्यजन्म ( पर्याय ) की सफलता 
मनिव्रत धारण करनेपर ही होती है। अतएवं उसका अभ्यास व पाछूत करना अनिवाय॑ है ह 
परन्तु पद और योग्यताकों देखकर ही कदम उठाना हितकर हो सकता है अन्यथा नहीं। कोरी - 
भावकता या देखादेखीमें आकर ऊँचा कार्य कर बैठना और पीछे भ्रष्ट हो जाना व॒द्धिमानी नहीं 

है--अज्ञानता है। संयम व चारित्रका धारण करना मंदिर॒पर सोनेका कलूशा चढ़ाना है, संयम 

बड़े महत्त्वकी चीज है परन्तु वह संयम सम्यरदृष्टि ही पाछन कर सकता है मिथ्यादृष्टि तो उसके 

स्वरूपकों भी नहीं जानता तब पालेगा क्या ? सम्यर्दृष्टिके ६३ गुण होते हैं। उनका कथन 

स्वामीकार्तिकेयानुप्रेक्षा गाथा ३२६ में किया है जिचका उल्लेख पहिलले किया गया है। 

इस विषयमें उपयोगी गाथा 


गिण्हदि झुंचदि जीवों वे सम्मत्ते असंखवाराओ। ' 
पढमकधायविणासं देशवय कुणदि उक्कस्स ॥३१०॥ स्वा० का० 


अर्थ--जीव दो सम्यक्त्वको अर्थात्‌ उपशम व क्षयोपशम सम्यक्त्वको तथा. अनंतानुबंधी - 
कषाय भर देशद्ग्त ( अणुब्रत ) को असंख्यातवार ग्रहण करता व छोड़ता है ( मुक्त नहीं होता . 
संसारमें घूमता रहता है )। अतएव ऐसा उपाय करना चाहिये जिससे संसारका घूमता छूट जाय 
( बंद हो जाय ) ओर वह उपाय एकमात्र क्षायिकसम्यग्दर्शंनके साथ महाक्रतको ( मुनिव्नतको ) 
धारण पालन करना है। फलत: क्षायिकमहाव्रत अवश्य धारण करना चाहिये बर्थात्‌ मुनिदीक्षा 
अवध्य लेना चाहिये तभी मनुष्य जीवनकी सफलता हो सकती है लेकिन वरायनाम नहीं किन्तु 
यथाथंरूप, शक्तिको देखकर मुनिदीक्षा लेता चाहिये यह निष्कर्ष है। यह रूप नकली-नहीं होना : - 
चाहिये, क्योंकि लकलछ असलका मुकाबला नहीं कर सकता यह नियम है। यदि शक्ति व योग्यता . 
न हो तो कभी धारण न करे, उसकी श्रद्धा या रुचि हो हमेशा रखे, जिससे कमसे कम 
सम्यग॒दृष्टि तो बना रहें, भ्रष्ट मिथ्यादृष्टिन हो जाय किम्बहुना विचार किया जाय, ढोंग या 
पाखंड बुरा होता है। उच्चता प्राप्त करनेको छालायित तो रहे परन्तु योग्यताको पहिले देख 
लेवे तभी कार्यकारी है। चरणानुयोगको पद्धतिसे बाह्य आचरण ऊँचा रखना कतंव्य है जो 
प्रत्याख्यानावरण कषायके अभावमें हो सकता है क्योंकि सकलछसंयम या महान्रतकी घातक 
वही 

नोटद--क्षायिकसम्यग्दर्शन और क्षपकश्रेणीके साथ मुनिपद हो संसारसे छटनेका एक- 
मात्र उपाय है--उससे ही अनंतानुवंधी कषाय एवं उपयुक्त दोनों सम्यग्दशेत ( उपशम व क्षयो- - 
पशम ) छूट जाते या समाप्त हो जाते हैं तभी मुक्ति होतो है भर्थाव्‌ अणव्रत, उपशमक्षयोपशम 
 भ्म्यग्दशत, अनतानुवंधी कषायका सदभाव, ( उपशसादिरूप या उदयरूप अस्तित्व ) सोक्षका 


सकलचारित्रप्रकरणं ह ॒ . औै९५ 


साक्षात्‌ कारण ( उपाय ) नहीं है ।. भतएवं उतने मात्रमें सन्तुष्ट या छृतक्ृत्य नहीं हो जाना 
चाहिये आगेका ( क्षायिक सम्यक्त्व व महाव्रतादि प्राप्त करनेका ) पुरुषार्थ बन्द नहीं कर देता 
. चाहिये यह तात्पय है। 

.. संक्षेपमें ज्ञायिकसम्यक्त्व, क्षायिकज्ञान ( केवलज्ञान ) क्षायिकचारित्र ( परमयथार्यात ) 
के हुए विता मोक्ष नहीं होता व संसार नहीं छूटता ।| २०० ॥ । 


 आगे--उल्कृष्टश्रावक ( मुनिन्नतका उम्मीदवार ) का और क्या-क्या कत्तंव्य है यह बताया 
जाता है । न्‍ 


( षडावहयक पालना ) 
इृद्मावश्यकपट्क समतास्तववन्दनाग्रतिक्रमणम््‌ | 
प्रत्याख्यानं॑ वषुषो व्युत्सर्गस्वेति कत्तव्यस्‌ ॥ २०१॥ 
पत्च ह 
समता स्तुति चन्दन तीनों, और प्रतिक्रण भी करना। 
प्रत्याख्यान क्रियाका करना तनुममत्वका भी ठजना॥ 


ये छह आवश्यक कम कहे हैं इनका करना नितप्रति हे । 
तो ग हट रे 6 हे 
श्रावक अरु मुनि दोनों करते अचशकाय यह निश्चित है ॥| २०१ ॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय कहते हैं कि [ समता-रुतव-वन्दनाप्रतिक्रमणम्‌ ] समता, स्तुति, 
बन्दना, प्रतिक्रमण, [ च प्रत्याख्यानं, वषुषो व्युव्लग: ] और प्रत्याख्यान व शरीरसे ममत्व छोड़ना 
[ इति इद्सावश्यकपदक॑ कर्तव्यम ] इस प्रकार ये छह आवश्यक ( नियमित कार्य ) अवश्य-अवश्य 
श्रावककों करना चाहिये--अन्तर नहीं देना चाहिये ॥ २०१॥ 
भावार्थ--मोक्षरूपी फलकी प्राप्तिके लिये पेश्तर भूमिका तैयार करना अनिवार्य है। जब 
तक भमिकाशद्धि नहीं होती तबतक कोई भी बीज फल नहीं देता । तदनुसार उक्त छह 
आवश्यक नित्य कत्त॑व्यके रूपमें निरन्तर करनेसे आत्मशुद्धि होती है अर्थात्‌ आत्मामें से विकारी 
या बशुद्धभाव निकलते हैं. और शुद्ध ( वीतराग ) भाव या विशुद्धभाव ( शुभरागरूप ) प्रकट 
होते हैं, जिनसे जीवका कुछ भला ( हित ) होता है या उसकी योग्यता बढ़ती है--वह मोक्षकों 
प्राप्त करनेके लिये समर्थ होता है। उत्तका स्वरूप निम्न प्रकार हैं। 
हे ( १) समताभाव--सब जीवोंके प्रति राग और द्वेषका त्याग करना अथवा मेत्री धारण 
करना, यह मन्दकषाय या वैराग्यका फल है उससे संवर और निजंरा होती है। अतः अभ्यासरूप 
से वह करना ही चाहिये श्रावक व मुनिका वह नित्य कत्तंव्य है, अनिवाय ड्यूटी है। मानसिक 
क्रिया है। . 5 ह 





१. अनिवार्य --अवश्य ही करनेयोग्य कार्य-“अन्तराय विना करना चाहिये । 


४०० पुरुषाथसिद्धयपा्य 


(२) स्तवभाव--धर्मानुरागसे पूज्य या महांत्‌ आत्माओंकी स्तुति करना--गुणानुवाद 
करना स्तव कहलाता है, इससे आदत सुधरती है भक्ति प्रकट होती है। कपायकी मन्दता होती है। 
इत्यादि वाचनिक क्रिया है। के 

(३ ) वन्दताकर्म--पुज्य पुरुषोंको नमस्क्रार करना, पाँव पड़ता यह विनय है तथा कायिक 
क्रिया है। इससे पुण्यवंध होता है, आस्तिकता जाहिर होती है। ह 

(४ ) प्रतिक्रमण--क्िये हुए दोषों--अपराधोंका पदचात्ताप करना अर्थात्‌ उनसे अंरुचि या. : 


ग्लानि करना, अपनी भूल मनाना इत्यादि। यह शुभ लक्षण है, उदासीनताकी निशानी है। संवर  : 


होता है। सारांश यह कि छतपापों या अपराधोंका स्वामित्व छोड़नेसे भेदज्ञान होनेसे ही वह 
सब होता है। 

(५ ) प्रत्याख्यात--जिन दोषों या अपराधोंसे घृणा या अरुचि हुई हो--उनका आगेको . 
त्थाग कर देता, प्रत्याख्यान कहलाता है। इससे संवर व निजेरा होती है। यह कत्तंव्यशूरता 
करके दिखाना है। आत्मबलूकी स्फर्ति है, जो परका स्वामित्व छोड़नेसे होती है । | 

(६) वपुषो व्युत्सग--शरीरसे भी ममत्व त्यागना--निर्मोह होता है। क्योंकि बाह्य. 
परिग्रहोंमें सवसे बड़ा परिग्नरह अपना शरीर है, जो पुराने साथी-दासके समान है। जीवका उसीसे - 
सारा काम लिया जाता है--उसके बिना कुछ होता नहीं है; अतः: उससे बड़ा ममत्व या राग 
रहता है। तब उससे ममत्व छोड़ना बड़ा कठिन है। लेकिन त्यागी वेरागी पर जानकर उससे. 
भी ममत्व छोड़ देते हैं और घोर परीषह सहन करते हैं, आहार पानी आदि कुछ नहीं देते इत्यादि 
यह कठोर तपस्या है, संवर-निजंराकी भूमिका है, अत: उत्कृष्ट श्रावकका यह क्रमशः अवश्य ही 
देनिक कत्तंव्य है--आवश्यक है ॥। २०१ ॥ 


आगे उत्कृष्ट श्रावकका ओर क्या कत्तंव्य है, यह बताया जाता है। 
तीन गुप्तियोंका पालन करना 
सम्यग्दंडो वपुष सम्यग्दंदस्तथा च वचनस्य | 
मनसः सम्यग्दंडों गुप्तीनाँ त्रितवसवगस्यस ॥२०२॥ 
पच्च 


सन वच तनको वशसें करना, गुंप्िन्नय कहलाता है । 
गुप्तिकरनसे योगन्नयका अवरोधन हो जाता है। - 
जास्रच और वध रुकता है, योगन्नयके रोघनसे। 
उससे रूक्ष्य होत है पूरा, भतियोंका त्रय सेवनसे ॥२०२॥ ः 
अन्वय अर्थ--आाचार्य कहते हैँ कि [ वषुषः सम्यग्दंड:ः तथा वचनस्य सम्यग्दंड:ः व मनस 
सम्यग्दंडः | शरीरका नियन्त्रण करता ( गति अवरोध होना ) वचनका नियन्त्रण करना ( बोलना 
वन्द करना ) ओर मनको स्थिर करना ( नियन्त्रण करना -चंचछता रोकना ) [ गुप्तीनां ्रितयमव- 
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. गम्बस्‌ ] ये तोन गुप्तियाँ कहलाती हैं, इनसे आत्माकी रक्षा होती है अर्थात्‌ कर्मोका नवीन आख्ब 
. - (आना ) नहीं होता अथवा संवर होता है ॥२०१॥ 
... भावार्थ--मुप्तिका अर्थ रक्षा होता है। सो वह रक्षा तीन तरहसे होती है अर्थात्‌ ( १ 
. मनकी चंचलताको रोकनेसे आर्थात्‌ मनको स्थिर करनेसे आत्माके प्रदेशोंमें कम्पन नहीं होता जो 
योग कहलाता है, तव प्रकृति व प्रदेश नामक कमंका आना-बँधना नहीं होता ( संवर होता हैं 
इस तरह मनोगुप्तिसे आत्माको रक्षा ( बचाव ) होती है। वचनगुप्ति--शब्दोंका प्रयोग अर्थात्‌ 
उच्चारण न करनेसे ( मौनालम्वनसे ) भात्माके प्रदेशोंमें कम्पत नहीं होता--तब कर्मोका आना 
बन्द हो जात्ता है । इस तरह आत्माकी रक्षा होती है। ( ३ ) कायगुप्ति--आवागमन या आकुंचन 
प्रसारण आदि कायकी क्रिया बन्द हो जानेसे आत्माके प्रदेशोंमें कम्प नहीं होता, जिसके फल- 
स्वरूप, कर्मोका आना बन्द हो जाता है, बस यही आत्मरक्षा है। ऐसी स्थितिमें, भविष्यमें 
. (आगे ) व वत्तंमानमें लाभ होनेके नाते तीनों गुप्तियोंका पालना अत्यावश्यक है, संवर-निर्ज राका 
. कारण है। 
ह प्रदनोत्तरके रूपमें आलव और बन्धका भेद 
आख्रव और वन्ध युगपत्‌ होता है तथापि भेद है अर्थात्‌ लक्षण जुदे-जुदे हैं। कार्माण 
द्रव्यका आना आख््रव कहलाता है। और कार्माण द्रव्यका द्वितोगादि समय तक ठहरना बन्ध 
- कहलाता है, यह भेद है । 
'. निष्कर्ष--जो द्रव्य आकर तुरन्त चली जाय, ट्वितीयादि समयों तक न ठहरे, वह ईर्यापथ 
. आख्रव रूप हैं वन्‍्ध रूप नहीं है उसको बन्ध ही नहीं कहा जा सकता। बृहदुद्वव्यसंग्रह गाथा ३३ 
. की टीकामें देख लेना ॥२०२॥ 
. आगे-पाँच समितियोंका पालना भी श्रावकका कर्तव्य है यह बताया जाता है । 


सम्यग्गमनाभम्न सम्यम्भादा तथषंणा समस्यक | 
सम्यंग्ग्रहनिक्षिपो व्युत्तग। सम्यागांतव सामात) ॥२०३॥ 
पच 
भलेप्रकार देखशोधनकर, प्रवृत्ति समिति कहलाती है । 
पाँचभेद उसके होते हैं--सुनिजनके मन भाती है।। 
ईर्या भाषा भोजन सस्यक्‌ अहण त्याग ये पाँचों नास । 
. इनका पाछन है आवश्यक-पुण्यबंध होता है आम ॥ 


... अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ सम्यस्गमनागसन सम्यग्भाषा | सावधानीपूर्वक अच्छी 
.. तरह देखभालकर जाना आता, जिसमें जीव न मरें, अच्छे हितकारक वचन बोलता [ तथा सस्यक्‌ 





१. साधारण सवको होता हूँ । 
५१ 


४०४ पुरुषाथसिद्ध॑थुपाये ँ 
एपणा, सम्बक्‌ ग्रहनिक्षेयः सम्य्रक्‌ व्युत्थग: ] और अच्छी तरह शुद्ध भोजन करना, अच्छी तरह व 
देख शोधकर उपकरण आदिको उठाता घरना, निर्जन्तु स्थानमें मलक्षेपण करना (ट्ट्टों 


पेशाब आदि करना ) [ इति समिति: पंच ] ये पाँच समितियां होती हैँ। ब्रतीको इंचका पालना : 
अनिवाये है ॥ २०३ ॥ 2 


भावार्थ--इन पाँच समितियोंके पालनेका उद्देश्य एकमात्र जीवरक्षा करनेका है। अच्छी .' 
तरह सावधानोपुर्वक अर्थात्‌ प्रमाद छोड़कर कार्य या प्रवृत्ति करनेसे जीवोंका धात ( हिंसा ).. 
नहीं होता, उससे पुण्यका बंध होता है--सदाचार बढ़ता है, लोक प्रतिष्ठा होती है। हिंसाका न « 
होना अहिंसाव्रत पालना है, जो परमधम रूप है । यहाँपर दयापरिणाम या करुणाभावको वर्म'में 
शामिल किया गया है जो व्यवहारनयका कथन है। निश्चयनयसे शुभरागका होना भी अहिसा ' 
नहीं है कारण कि उससे स्वयं जीवके स्वभावभावका घात होता है। निशचयनयसे रागद्वेषका 
पूर्ण अभाव होना ( वीतरागता आना ) ही 'परम अहिंसा' धर्म है। परन्तु व्यवहारनयसे समितियों 
का पालना भी धर्मायतन है ( प्रशस्त रागरूप है) ऐसा समझना चाहिये। कहों-कहीं व्युत्सर्गके . 
स्थानमें 'प्रतिष्ठापना' समिति लिखा है, खाली नामभेद है, अर्थभेद नहों है किम्बहुना । शुभकार्यमें 
प्रवृत्ति होना भी ब्रत या धर्म कहलाता है भौर अशुभसे निवृत्ति होना भी ब्रतया घमं कहलाता . 
है ऐसा समझना चाहिये यह लोकाचारकी बात है, #स्तु, सागारघर्मामृत अध्याय २ में देखो ॥२०३॥ 


भागे श्रावकको दश धर्मोका पालना अनिवार्य बताते हैं । 
प्रत्येकका लक्षण 


५ कप 
धर्म: सेव्यः क्षान्तिसंदु्वमजुता च गौचमथ सत्यस्‌ । 
आकिश्वेन्य॑ ब्रह्म त्यागश्च तपश्च संयमश्चेति ॥२०४॥ 


पद 


क्षमा मादंव आजब तीनों, सत्य शौच दोनों पहिचान । 
आकिद्वन्य ब्रह्म अरु त्याग: तप संयस ये दश परिमान ॥ 
धर्म नाम है इनका भाई इनसे होत आत्मकल्यान । 
अतः इन्होंका पाछन करना ब्नतियोंक्ा कत्तब्य प्रधान ॥ २०४ ॥ 


... अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ क्षान्तिःखदुत्व॑ ऋनुता शौच अथ सत्यम्‌ ] क्षमा, 
मादव, आजंव, शौच, सत्य ये पाँच [ च॒ जार्किल्लन्यं ब्रह्म त्यागः तपः संयमइचेति ] आकिव्म्चन्य, 
१. उत्तमक्षमामार्दवार्जवशीचसत्यसंयमतपत्यागाकिज्चन्यब्रह्मचर्याणि धर्म: ॥ ६ ॥ अ० ९ त० सू० । ः 
२. परिग्रहका बिलकुल ( पूर्ण ) त्याग हो जाना अर्थात्‌ किचित्‌ ( रंचमात्र ) भी परिग्रहका त रहना .. 
३. दान देना। 2०8 । शा 
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ब्रह्मंचय, त्याग, तप, संयम ये पाँच कुल दह्य [ धर्म: सेब्य ] धर्म सेवन करने अर्थात्‌ पालनेके 
योग्य हैं, त्रतियोंको अवद्य पालना चाहिये | २०४ ॥ 
- भावार्थ--उपयुंक्त दश घर, जो बाह्य आल्म्बन रूप हैं अर्थात्‌ बाह्य निन्ध क्रियाओं 
'- ( असखवृत्तियों )को त्यागकर प्रशस्त क्रियाओंके करने रूप हैं ( सदाचार रूप हैं शभ प्रवृत्ति 
_ रूप हैँ ) उसको व्यवहार धर्म कहा गया है जो पुण्यव॑ंधका कारण है। अतएव हीनावस्थामें अथवा 
सराग या संयोगीपर्यायमें, चरणानुयोगकी पद्धत्तेके अनुसार उनका पाछना श्रावकका सुख्य 
. कत्तंव्य है क्योंकि उससे अधिक ( वीतरागतारूप शुद्ध ) धर्म, वह उस अवस्थामें धारण ही नहीं 
- कर सकता, यह नियम है। फलत: पापबंधका न होना और पुण्यवंधका होना यह क्या कम है ? 
नहीं है--विशेष है । 
प्रत्येक धर्मंका लक्षण निम्न प्रकार है। 
ह (१) क्षमा ( क्षान्ति ) धर्म--सहनशीलताका नाम या क्रोधका न होना ही क्षमाधमं 
कहलाता है| परन्तु उसकी पहिचान या सच्चा परिचय ( परीक्षा ) तब होता जब कि क्रोध 
: (विकार ) उत्पन्त होनेके कारण उपस्थित हों परच्तु सामथ्यं रहते हुए भी ( प्रतीकार करनेकी 
' शक्ति रहते हुए भी ) क्रोध न किया जाय और न उसका बदला दिया जाय। भर्थात्‌ असमर्थ या तुच्छ 
. जीवों (प्राणियों ) के द्वारा शक्तिशाली जीवोंको व्यर्थ सताये जानेपर भी ( मारता बांधना गाली 
देना, कंकर पत्थर मारना रूप बाधा देनेपर भी ) क्रोध कषायकों जीतनेके कारण जरा भी उन्त 
शक्तिहीन या क्षुद्र प्राणियोंक्रे प्रति न क्रोध उत्पन्ता न उचको दंड देना, यह क्षमाका सही परिचय 
है। इसके विपरीत शक्तिशाली जीवोंके द्वारा उपद्रव या बाधा देनेपर यदि कोई शक्तिहोन 
- जीव वाहिर कुछ भी नहीं करता न कहता है, परन्तु भीतर उसका परिणाम विगड़ रहा है-- 
.. बदला लेनेकी भावना हो रही है तो वह उत्तमक्षमा गुणका धारी नहीं है न उसको क्षमावाला 
-, कहना चाहिये। इसोीलिये 'जह असमत्थय दोष खमिज्जइ' इत्यादि क्षमाका लक्षण लिखा 
गया है। क्षमा धर्मको, पृथ्वोकी उपमा दी गईं है। जेसे .पृथ्वीपर कुछ भी डालते रहो या 
उपद्रव करते रहो परन्तु वह चुप ( शांत ) रहती है बदला नहीं लेती इत्यादि समझना । क्षमा 
धर्मकी घातक क्रोधकषाय होती है, उसके अभावमें क्षमा होती है, यह क्षमा आत्माका बड़ा गुण 
- और भूषण है, अस्तु ॥ निश्चयसे जबतक जीवको स्वोन्मुखता नहीं होती, परोन्मुखता ही रहती है 
तवतक उत्तम क्षमा ( अपुर्वक्षमा ) हो हो नहीं सकती वह सम्यग्दृष्टिके ही होती है। 


(२) मार्दबधर्म--मान कषायके अभांवमें होता है । मादंवका अथ विनयका होना है-- 
कठोरता या अहंंकारताका छूटना है । जबतक भआत्मामें पृथ्वीको तरह कठोरता रहती है, तवतक 
.: उसमें बीज डालनेसे नहीं ऊगता न फल देता है। मानी आदमी किसीको कुछ नहीं समझता, 
- उसको किसीकी शिक्षा नहीं लगती यहाँ तक कि उसको अपनो भात्माका भी आदर (गौरव ) 
' नहीं होता हमेशा निरादर करता रहता है, उसका कल्याण नहीं होता | अतएवं मानकषायको 
त्यागंकर मादंव गुणका धारण करना अनिवायें है। निश्चयसे मार्दबधमं ( आत्माका आदर व 

' विनय करना ) सम्यग्दृष्टिके ही हो सकता है, मिथ्यादृष्टिके नहीं । । 


४३०४ पुरुषाथ सिद्धच्यपाय 


(३ ) आज॑वधमं--प्रलछताका होना, कुटिलता या मायाचारका छूटना आजव कहलाता 
है | मायाकषायके अभावमें यह प्रकट होता है। यह गुण बड़ा उपकारों है। इसके हुए विना 
ऋजगति ( सीधापन ) नहीं होती, हमेशा टेड़ी-मेड़ी तिर्यचगति होती रहती है, अस्तु | सरछता 
प्राप्त अवश्य करना चाहिये। नि३चयसे आत्मस्वरूपके प्रति सरलता ( सीधा उपयोगका जाना ) 
सम्यग्दष्टिके ही होती है । 


(४ ) शौच धर्म--पविन्नता या निर्लोभताका होता कहलाता है अथवा पवित्रता या 
वीतरागता प्राप्त होना शौच धर है। यह लोभ कषायके अभावमें होता है। यह अन्तरंग और 
बहिरंग दो तरहका होता है। तरंगशौच, लोभ कषायका छटता है और ( २) बहिरंग- 
शौच, शरीर, वस्त्र, वर्तत, खानपान आदिको शुद्धता करना है। यथायोग्य दोनों प्रकारका शौच 
धर्म पालना कत्तंव्य है, अस्तु । सम्यग्दशंनके प्राप्त हुए विना पवित्रता नहीं आती यह निरचय 
है या सत्य है । 


(५ ) सत्यधर्म--महाझूठ-कठो र-अरुचिकर-दुःखक र, निदनीय, पाप उत्पादक वचनोंका त्याग 
करनेसे पछता है। यह सामान्यतः कषायों व न्ोकषायोके अभावमें या मन्दोदयमें होता व पछता 
है । असत्य बोलना महान्‌ अपराध है, तीत्र पापबंधका कारण है, अस्तु । चार तरहका असत्य होता - 
है वह वर्जनीय है। लक्षण पहिले पाँच पापोंके प्रकरणमें बतलाया जा चुका है इलोक नं० ९१-०२ 
आदिमें देखना चाहिए। ४ 

(६ ) आकिब्चचन्यधर्म--अन्तरंग बहिरंग परिग्रहके छट जाने पर होता है अर्थात्‌ किचित्‌ 
भी परिग्रह इसके होने पर नहीं रहता--निष्परिग्रहता हो जाती है। इसके हुए बिना मुक्ति नहीं 


होती यह नियम है। अ+ किचन अर्थात्‌ पासमें कुछ भी नहीं रखना या रहना, अकिचनक्रत या 
धर्म कहलाता है। 


( ७ ) तपधरम--इच्छाओोंके रोकनेको तप कहते हैं। जबतक इच्छाएँ अर्थात्‌ राग आदि 
दूर न हों तवतक तप नहीं होता । इसके १२ बारह भेद हैं जो पेह्तर इलोक नं० १९८ व १५८ में 
वतला दिये गये हैं। उचसे संवर व निर्जरा होतो है। इसका सम्बन्ध मख्यतया मोहनीय- 
कर्मसे है । हु . 

( ८ ) त्यागधर्म --करुणाभावसे पात्रादिकोंको ( धर्मात्मा जीवोंको ) दान देना ( आहार- - 
ओषधि-शास्त्र-वसतिकाका उत्सग करना, मेर मिला देना ) त्यागधमं कहलाता है। इसमें अन्तरंग- 
दान ( त्याग ) छोभका छूटना ओर बवहिरंगदान, बाह्य चोजोंसे सम्बन्ध छोड़ना है यह भेद है 
दोनों करना चाहिये। आत्माका स्वरूप 'एकत्वविभक्तरूप है” वैसा ही हो जाना त्यागधमं है। 


( ९ ) संयमधर्म--इन्द्रिय व कषायोंका नियंत्रण करना ( वशमें करना ) असमर्थ या व्यर्थ 
के कार्योका छोड़ना, ब्रत्तादिका धारण करना, समितियोंका पालना यह संयम कहलाता है । यह 


गुण आत्माका है जो कर्तव्य है। संयमके इन्द्रियसंयम प्राणिसंयम, या उपेक्षासंयम,. परिहृतसंयम 
आदि अनेक भेद होते है। $ १ कप के 


सकलचा रिन्नप्रकरण छ०्जु 


. :. (१० ) ब्रह्मचयधर्म--स्त्रीमात्रका व कषाय ( वेद ) मात्रका त्याग करनेसे यह धर्म पलता 
. है, यह सर्वोत्कृष्ट धर्म है। इसके दो भेद होते हैं (१) अणुब्रह्मचर्य ( अणुव्रतरूप अर्थात्‌ देश- 
: चारित्र )। (२) महाबह्मचर्य ( महाव्रतरूप पूर्णचारित्र )। अथवा अब्रती ब्रह्मच्य और ब्रती ब्रह्म- 
. चर्य। ब्रतीब्रह्मचय॑ प्रतिमाधारी पाछ सकता है और अव्रती ब्रह्मचय॑ विद्यार्थी आदि पाछ सकते हैं 
यह भेद है । 
नोट--उक्त दश धर्मोके क्रममें यद्यपि परिवर्तत अनेक जगह पाया जाता है परच्तु संख्या _ 
: व अर्थमें कोई भेद नहीं है, उद्देद्य सबका एक है--विकारीभावोंको आत्मासे निकालना, अतएव 
: कोई दोष नहीं आता ऐसा समझना चाहिये ॥ २०४॥ 


: आगे--१२ बारह अनुप्रेक्षाओं ( भावनाओं ) का पालना भी श्रावकका मुख्य कर्तव्य 
बताया जाता है । 


पृ जौ घर 
अश्रुवमशरणमेकत्वमन्यता5शौचमाखवो जन्म । 
० ।> पे ज् 
लोकबृषबोधिसंवरनिजराः सततमलुग्रेक्या। ॥| २०५ ॥ 


पद 
अध्रव अशरण एक अन्यता अशुचि आख़व संसर जान | 
छोक धर्म वोधि अरु संवर निजर भावन बारह मान ॥ 
ये उपाय उपजावन हारे--रखवेराग्य कहे भगवान्‌ । 
जिनका लक्ष्य मोक्ष जानेका इनका कर अबश आह्वान ॥ २०५ ॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ अप्रुवमशरणसेकत्वमन्यता5शौचमालव जन्म ] अश्लुव 
:.. अर्थात्‌ अनित्य, अशरण, एकत्व, अन्यत्व (ता ) अशौच, आख्रव, संसार ( जन्म ) ये सात तथा 
.._[ छोकब्ृषबोधिसंवरनिजराः ] छोक, धर्म, बोधि ( रत्नत्रय ) संवर, निजरा ये पाँच कुल १२ बारह 
चीजें [ सततमजुप्रेक्ष्याः ] हमेशा बारंबार चिन्तवन करने योग्य हें । अतः इनको अनुष्रेक्षा या भावना 

कहते हैं ॥| २०५ ॥ 
भावार्थ--आत्मकल्याणके लिये या संसार शरीर भोगोंसे निवृत्त ( पृथक्‌ ) होनेके लिये 
 जबतक उक्त बारह प्रकारकी चीजोंका गुणदोष न विचारा जाय तबतक न उनसे अरुचि होती है 
न त्याग किया जा सकता है। अतएव नीचे उनका स्वरूप बताया जाता है। ये वेराग्यको उप- 
'जाती हैं तथा ,भावनाओंसे विचारों या भावोंमें ताजगी ( नवीन स्मृति ) रहती है यह छाभ 

होता है। - 

(१ ) अश्रुवानुप्रेक्षा--इसीका नाम अनित्यभावना है। इस संसारमें तन, मन, घन, 


१. 'एकत्वविभक्त' का नाम ही 'एकत्व अन्यत्व' है --समयसार | 
. , « २. संसार॥ 
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यौवन, मकान, दूकान, राज्यसम्पदा, इन्द्रिया, उनके विषय--भोगोपभोग आदि समस्त वस्तुयें अश्षुव ... 
हैं--विनश्वर हैं, स्थायी या नित्य कोई नहीं हैं अतः उत्तमें राग या एकत्व स्थापित करता भूछ _ 
है उनमें अहंकार करना उनका विश्वास करता व्यथे है वे सब जलके बबूला या इच्द्रजाल ( इंन्द्र- 
धनुष ) व विजली बादलोंकी तरह क्षणभरमें विछीन हो जाते हैं, किसी भी तरह वे स्थिर नहीं 
रह सकते, तव उनमें भूल जाता, आसक्त हो जाना महान्र्‌ भज्ञानता है। ऐसा समझकर उत्त . 
सबको छोड़कर एक अपने नित्य आत्माका सदेव चिन्तवन करना लीन होना ही हिंतकर है। 
( २) अशरणभावना--संसारमें कोई किसीका शरण या रक्षक नहीं है, सब व्यर्थकी 
माया है कोरा भ्रम है। जब मरण या पतन होनेवाला होता है तब बड़े-बड़े कोट किला खाई 
अस्त्रशस्त्र सेना नौकर धन दौलत भादि नहीं बचा सकते, किसी भी पदार्थमें ऐसी शक्ति नहीं है कि. 
वह किसी अन्यको मार या बचा सके। वस्तुस्थिति (स्वतंत्र स्वसहाय ) निशचयसे ऐसी ही है 
किन्तु व्यवहारसे इसके विपरीत माना जाता है, जो असत्य है। निमित्त हमेशा निमित्त ( मित्र )... 
की तरह ही ऊपरी हमदर्दी करता है, भीतर वह न प्रवेश कर पाता है न कार्य कर पाता है 
तब उतका बल भरोसा करता व्यथं है नहों करना चाहिये। यह अशरण भावना है। सत्य 
चिन्तवन है। के 
(३ ) एकत्वभावना--हमारा आत्मा परसे भिन्‍त अकेला है अर्थात्‌ परपदार्थमें . 
तादात्मरूपसे नहीं मिलता सदेव पृथक्‌ रहता है और अपना कार्य स्वयं करता है जो कुछ स्वयं. - 
करता है, उसका फल स्वयं भोगता है भतएवं परके पीछे भूलकर अपना बहित या अकल्याण .. 
करना मूर्खता है--विवेकहीनता है। आत्मा सदेव एकत्व विभक्तरूप है ऐसा चिन्तवत करना 
एकत्व भावना ( अनुप्रेक्षा ) है। अपने गुणोंके साथ ही एकता है--स्वचतुष्टयसे अभिन्‍नता है ॥ 
(४ ) अन्यत्वभावत्ता--आत्मा और सभी द्रव्यें ( पदार्थ ) परस्पर पृथक्‌-पुथक्‌ रहती हैं 
अर्थात्‌ वे भिन्‍ततारूप शुद्धताको नहीं छोड़तों, तब उनका कतुंत्व एक दूसरेको मानना अज्ञानता, 
है अर्थात्‌ न हमारा आत्मा पर ( किसी )का कर्त्ता है और न पर कोई हमारा कर्त्ता है खाली निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्ध परस्पर रहता है, परिणमन सबका स्वतंत्र अपने-अपनेमें है। ऐसा तिश्चयसे 
समझकर कर्तृत्वका अहंकार छोड़ देना सो अन्यत्वानुप्रेक्षा ( भावना ) है। परचतुष्टयंसे भिन्‍नंता: 
मानना वुद्धिमत्ता है। ह 
नोट--एकत्व और अन्यत्वभावनामें विचारोंका भेद है। अर्थात्‌ एकत्वभावनामें अपने 
गुणपर्यायोंके साथ ही एकता या त्रेकालिक ( सदा ) अभेद माना जाता है कि हम द्रव्यरूपसे -' 
एक स्वतन्त्र ( आत्मा ) द्रव्य हैं, दूसरी कोई द्रव्य हमारेमें तादात्महूपसे नहीं -मिली है अतएवं 
हम अकेले हैं सिफे हमारे गुणपर्याय ही हमारे सदा साथी हैं इत्यादि। और अन्यत्वभावनामें 
परसे भिन्‍तता या परके साथ अभेदका निषेध किया जाता है। अर्थात्‌ स्वचतुष्टयके साथ एकत्व .. 
ओर परचतुष्टयके साथ भिन्‍तत्वका विचार किया जाता है ऐसा भेद दोनोंमें समझना चाहिये। 
'एकत्व विभक्त' का ही दूसरा नाम 'एकत्व अन्यत्व' है--शब्द भिन्‍्ल-भिन्‍त हैं. अथे दोनोंका 
एक है। वस्तुका अनादिनिधनस्वरूप ऐसा ही है। 9 या: 


_ सकलचारित्रप्रकरंण ः ४०७ 


(५) अशुचित्वभावना--शरीर स्वभावसे अशुचि है--मलमूत्रादिका पिंड है ( कूड़ागृह 
. जैसा है ) उसमेंसे सदेव मल नवद्वारों द्वारा बहता रहता है और आत्मा शुचि या निर्मल है फिर 
दोनोंकी एकता हो नहीं सकती एवं शरीरके पीछे आत्माको अशुचि ( अपवित्र ) मानना मूलमें 
भूल है ऐसी स्थितिमें शरीरको मलढू-मलकर साफ करनेसे शरीरका ऊपरी मलू छूट सकता है 
किन्तु भीतरी मर नहीं छूट सकता, न आत्माक्ा सड ( रागादिविकार ) छूट सकता है। अतः 
: आत्मशुद्धिके विच्ा शरीरकी शुद्धिसे मोक्ष प्राप्त वहीं हो सकता ऐसा जानना । फलतः आत्मशुद्धिका 
. उपाय सदैव करदा चाहिये व आत्मामें ही आस्था ( श्रद्धा ) रखना चाहिये, शरीरमें नहीं, यह 
तात्पय है । 
(६ ) आख्रव भावनता--नवीच कर्मोंका आना आख्रव' कहलाता है जो हेय है । अतएव 
: योग व कषायके दूर करनेका हमेशा प्रयत्त करता चाहिये क्योंकि दोनोंके नि्मित्तसे कर्मा्रव होता 
है । आखबके मूलमें दो भेद होते हैं (१) द्रव्याखव । (२) भावाखव | कार्माण द्रव्यका आना 
: द्रव्यास्रव कहलाता है और रागादिंविकारी भावोंका आना ( प्रकट होना ) भावाखव कहलाता 
है जिसके ५७ भेद होते हैं । मिथ्यात्व ५, अविरत १२, कषाय २५, योग १५, कुल ५७ भेद समझना । 
प्रमादका अन्तर्भाव कषायमें होता है। निश्चयसे आत्माके प्रदेशोंका कंपन होता' आख़ब कहलाता 
है जो द्वारर्प है। वार-बार आखव न होनेका घिचार करना व प्रयत्न करना अनुप्रेक्षा कहलाती 
: है। आख्रव कारणरूप है और वंध कार्यरूप है ऐसा समझना। सुक्ष्मभेद इलोक नं० २०२ में 
प्रबनोत्त ररूपसे बताया गया है । 
| ( ७) संसारानुप्रेक्षा--संसारके स्वरूपका चिन्तवन करना, उसकी बुराइयोंकी ओर स्मरण 
करना, ध्यात रखना । ऐसा करनेसे संसारसे विरक्ति होती है और उसका उपाय विवेकीजन करते 
लंगते हैं, जिससे हित होता है। मोक्ष प्राप्तिका यह एक साधन है । 


(४ ) लोकानुप्रेक्षा-षद्‌ द्रव्यात्मक लोकका स्वरूप व उसकी रचनाका विचार करना 


... छोकानुप्रेक्षा ( भावना ) कहलाती है। यह लोक स्वयं ही बना है, किसीने इसे बनाया नहीं है, 


यह अनादिनिधंन है, नित्य अकृत्रिम है तथा न इसकी रक्षा कोई करता है न इसका विनाश कोई 
.._: करता है, इसके सभी कार्य ( पर्यायें ) स्वतः सिद्ध ( सहज स्वभाव ) होते हैं॥ अन्य मतावलंबियों 
: . जैसा इसका कर्त्ता-भर्त्ता-हर्ता कोई नहीं है ( त्रिशक्तिवाला ईद्वर आदि )। फलतः: वस्तुका स्वतंत्र 
: परिणमन समझ किसीपर रागद्वेष नहीं होता - संतोष रहता है। व्यवहारसे नेमित्तिकता मानी जाती 
है ।.दृश्यमान लोक पुद्गल द्रव्यकी पर्याय हैं । 


.. (९ ) धर्मानुप्रेक्षा--धर्मका अर्थात्‌ वस्तुके स्वभावका चिन्तवन करना धर्मानुप्रेक्षा कहलाती 
है। अथवा व्यवहारधर्म ( उत्तमक्षमादि अनेकप्रकार )का चिल्तवन करना भी धर्मानुप्रेक्षा है। 
निश्चय व व्यवहारधरमंके चिन्तवनसे ग्रहण व त्याग करनेकी भावना होती है और वसा करता 
भी है। 





जज 


१. पंचपरावर्तनका स्वरूप आगे बतलाया जायेगा जो संसाररूप हे । 


€ 
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( १० ) बोधि अनुप्रेक्षा--रत्वत्रयधर्मका नाम वोधि! है अर्थात्‌ सम्यग्दशन-सम्यस्शाच- 
सम्यकचा रित्रको बोधि' कहते हैँ। उसके प्राप्त होनेका बारंबार चिन्तवन्न करना; क्योंकि वह 
दु्लंभ रत्न ( वस्तु ) है, वह अवश्य प्राप्त करना चाहिये। उसके विना मनुष्यजीवन निष्फल है 
ऐसा समझना चाहिये। | 

( ११ ) संवरानुप्रेक्षा--कर्माखवको रोकना या रुकता संवर कहलाता है उससे संसारकी 
वद्धि नहीं होती, कमी ही होती है। उसका बारंबार ध्यान व चिन्तवन करनेसे आत्महितकी भोर. 
झकाव होता है, आख्रवके कारणोंको छोड़ता है, अपना कत्तंव्य पालन करता है। ह 

( १३ ) निजंरानुप्रेक्षा--कर्मोकी न्तिजेंराका विचार करना मुक्तिके लिये अनिवाये है | अत- 
एवं निर्जराके उपायोंका बार-बार चिन्तवन करना निजंरानुप्रेक्षा कहलाती है। उससे निजराका . 
स्वरूप और उसके भेंदोंका परिज्ञान होता है जो आत्माके हितमें समझा जाता है। | 

नोट--उपयुंक्त सभी अनुप्रेक्षाओंका बार-बार चिन्तवन करना चारित्र प्राप्तिका साधन. है। 
अतएव चारित्रके भीतर हो उनका अन्तर्भाव होता है। चारित्रके प्रकरणमें कहे गये सभी प्रकारों 
का उपयोग चारित्रमें ही किया जाता है ऐसा समझना चाहिये। भावनाका अर्थ या उद्देश्य 
सिर्फ विचार करनेका नहीं है किन्तु विचारोंको झिथिलू या विस्तृत न होने देना है भर्थात्‌ जगाते - 
रहना है ( मंत्रकी तरह )। उससे स्मृति ताजी रहकर भात्माको अपने कत्त॑व्य पालनकी ओर प्रेरित _ 
करती है तथा यथाशक्ति वेसा त्यागादि कराती भी है। अतएवं भावनाका अथ॑ कार्य करना _ 

( क्रिया ) भी होता है ऐसा समझना चाहिये ॥ २०५ ॥ | 
आगे--२२ बाईस परीषहोंका पालना श्रावकका कर्तव्य बतलाते हैं । 


बाईस परीषहोंका स्वरूप 
क्षत्ृष्णा हिममुष्णं नग्नत्व॑ याचनारतिरलाभः | | 
दंशों मसकादीनामाक्रोशो व्याधिदुःखमंगमलरूम्‌ || २०६॥ 
स्पशश्च॒ तृष्णादीनामज्ञानमदशनं तथा श्रज्ञा । । 
सत्कारपुरर्करः शय्या चर्या बधो निषद्या स्त्री॥ २०७॥ 
द्वार्विशतिरप्येते परिषोढव्याः परीषहाः सततसर । द 
संक्लेशमुक्त मनसा संक्लेशनिमिच्मीतेन || २०८ ॥ . 
पद 


क्षुधा तृषा अरु जाड़ा गर्सो नग्न याचना रति 'हानि। 
« वाधा ससकादिककी जानो निनन्‍्दा रोग दुःख खानि॥ २०६ ॥ 


१. अलाभ--छाभ नहीं होना । 
२. स्थान या घर। 


सकरछचारित्रप्करणे ४७९- 


मलूशरीर स्पश तृणादिक अज्ञ अदृशन अरु प्रज्ञा । 
आद्रमेंट शयन अरु चर्या ताड़न सासन अरु भोग्या) || २०७ ॥ 
8 हक 

ये हैं वाइस परीषह पूरे करठव इनको सहना है। 

बिना क्लेश हपषसे सहना भय नहिं इनसे करना है ॥| २०८ ॥ 


अन्वय अथ- आचार्य॑ कहते हैं कि [ छुत्तृष्णा हिमझुष्णं नग्नत्व॑ याचनाउरतिरकाभः ] भख- 
प्यास, जाड़ागर्मी, नग्नपत्ता ( दिगम्बरवेष ) याचना, ( भिक्षा--बिचा वुलाए जाना ), रतिः 
( भप्रीति होना ), अलाभ ( आहारादिका न मिलना ) तथा [ मसकादीनां दुंशः क्षाक्रोश: 
व्याधिदु:खसंगसरूम्‌ ] डांसमच्छर आदिका काटना, निन्‍्दाकारक या कदटुवचन सुनना, रोग 
बीमारीका दुःख (पीड़ा ) होना, शरीरमें मलका रूग जाना, और | तृणादीनां स्पशः भज्ञानं 
अदशन प्रज्ञा ] काँटा व कड़ाघास कंकर पत्थर आदिका चुभना, कमती ज्ञानका होना, ऋशद्धि 
आदिका उत्पन्न होना, क्षयोपशमिक इन्द्रियाधीन ज्ञानका होना, तथा [ सत्कारइुरस्कारः श्या चर्या 
चधः निषद्या स्त्री ] आदर सत्कारका या भेंटका न मिलना विस्तरादि न सिलना, मार्गके चलनेमें 
थकावटका होना या चलनेकी शक्ति न होना, दुष्टजनों द्वारा मारा, पीटा जाना, वैठनेकी जगह ठीक 
: न होना, ऊबड़खाबड़ कष्टप्रद रहना, स्त्री सम्बन्धी बाधाका होना [ एवे द्वार्विशति: पराषहाः | ये 
सब वाईस परीषह ( वाघायें ) हैं सो [| संक्लेशनिसित्तमीतेन संक्लेशमुक्तमनसा सतत परिषोढ्ब्या: | 
जो श्रावक या मुन्ति संक्लेशता होनेके निमित्तोंसे दूर रहता है अर्थात्‌ संक्लेशताके चिमित्त नहीं 
'मिलाता तथा स्वयं संक्लेशता रहित होता है, उसको उक्त बाईस परीषह सहन करना हो चाहिये 
उसका मुख्य कत्तंव्य है कि इनको सहन करे ॥ २०६२०७२०८ ॥ 
. भावार्थ--दःखों, कष्टों, बाधाओंके उपस्थित होनेपर विना संक्‍्लेशताके प्रसन्नताके साथ 
. सहन करना परीषहजय कहलाता है । यह कार्य बड़ा कठिन है, सरल नहीं है, इसको वीतरागी या 
मन्दकषायीजीव ( समक्ष ) ही कर सकते हैं--रागीदेेषी आरामी जीव नहीं कर सकते यह नियम 
है। तभी तो एक वीतरागी मुनिके एक साथ १९ परीषह उपस्थित होनेपर भी सहन कर लेते है 
यह बड़ा आइचये है। उस ममय विरोधी ३ तीन परीषह नहीं रहतीं, जेसे कि शीत व उष्ण इन 
दोमेंसे एक ही रहेगी, १ घट जायगी, तथा शब्या-चर्या-निषद्या इन तीनमेंसे एक समय १ ही 
रहेगी, २ दो घट जायेंगी, इस तरह ररमेंसे ३ तीन घट जानेपर १९ ही शेष रहती हैं ऐसा 
समझना चाहिये। 


कुछ विशेषताएँ--नग्नपरीषह अर्थात्‌ नग्न होनेपर दुःख व छज्जा व भयका होना स्वाभा- 

विक है, परन्तु वीतरागीके सब विकारीभाव नष्ट हो जाते हैं अतएव कोई भय लज्जा आदि नहीं 
होते, वह निविकार बालूककी तरह हो जाता है। उसके मनमें कोई विकल्प नहीं उठते, जिससे 
कोई आकुलता या दुःख नहीं होता यह विशेषता पाई जाती है। चारित्र मोहकर्मके उदयमें बाधा 


होती है। 


.१. स्‍त्री परीषह | 
५२ 
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याचना परीषह अर्थात्‌ बिना निमंत्रण या विधा बुलाएं भोजनार्थ परघर जानेमें बड़ा. 
संकोच व लज्जा होती है, यह स्वाभाविक कार्य है गृहस्थाश्रममें रहनेवालेकी ऐसा करते समंय 
महान्‌ दुःख व संक्लेशता होती है, और भरसक वह वैसा नहों करता--पर जाना पसंद करता है।:. 
परन्तु वीत्रागी मुनि, अपमान, लज्जा, संकोच, मान आदिकी कोई परवाह न कर ( मनमें 
विकार न लाकर ) निविकल्प या निःशल्य होकर परघर भोजनाथ जाता है, यह वड़ी विचित्रता , 
है। उसको वैसा करनेमें दु:ख ( आकुछता चिन्ता ) नहीं होता । गजवका त्याग है व वीतराग: 
भाव है। 


प्रज्ञापरीषह--क्षायोपशमिकज्ञानका नाम प्रज्ञा है। यह क्षायोपशसिकज्ञास प्राय: सभो : 
संसारो जीवोंके रहता है और उसके द्वारा पूर्ण ज्ञान नहीं होता, साथमें रागादिक. मौजूद रहनेसे 
अल्पज्ञताका दुःख भी होता है कि 'हम कुछ नहीं जानते' हम बड़े मूर्ख हैं इत्यादि अथवा कुछ 
अतिशयरूप ज्ञान ( अवधि आदि )के होनेपर अहंकारका होना संभव है। परन्तु उन सबसे वह _ 
पृथक रहता है, कोई चिन्ता या विकल्प नहीं करता, समभाव धारण करता है वह बड़ा धीरवीर 
होता है ऐसा समझना चाहिये। वह वस्तुस्वभावका सच्चा ज्ञाता है। यही तो ज्ञानीके ज्ञानकी 
विशेषता है साथमें वेराग्य त्यागका होना इत्यादि | 


२२ परिषहोंका संक्षेप स्वरूप 


(१ ) क्षुधापरीपह--असाताकरमके उदय या उदीरणाके समय संयोगोपर्यायमें भूख छगती 
है अर्थात्‌ खानेकी इच्छा ( कषाय ) उत्पन्न होती है और जबतक पूर्ति न हो तवतक आकुलछता 
( दु:ख विकल्प ) एवं वेचेनी वनी रहती है, बस बहों क्षुधापरीषह (बाधा ) है। उसको त्यागी 
वरागी जीव जीतते हूँ अर्थात्‌ विना संक्लेशताके सहन करते हैँ, जिसका फल नवीन कमंवंधसे 


बचाना होता है, संवर-निर्जंरा होती है। इसका जीतना सरल नहीं है, परन्तु साधुका यह कत्तंव्य 
है सो वे करते हैं । 


( २ ) तृषापरीपह--भूखकी तरह प्यासकी बाधा भी होती है। उस समय विना संक्लेशताके 
उसको सहन कर लेना, तृषापरीपहजय है। उस समय रागद्वेषादि विकारीभाव न॑ होनेसे संवर- 
निर्जरा होती है। गर्मी आदिके दिनोंमें या प्रक्ृतिविरुद्ध भोजन मिलनेमें यह बाधा अवश्य होना 
संभव है, परच्तु कत्तंव्यवस उसको सहन किया जाता है। | 


(३ ) शीत्तपरीषह--जाड़ा या शीत ( ठंड )की वाधा उपस्थित होनेपर भी संक्लेशता या 
दुःखका अनुभव नहीं करना अथवा दुःखोी नहीं होना, न उसका प्रतीकार करना और खुशी-खुशी 
विना रागद्वेष किये उसको सह लेना, शोतपरीषहजय कहलाता है यह ब्रतियोंका कर्त्त॑व्य है । 


(४ ) उष्णपरीषह--गर्मी पड़ने या छगनेक्े समय बाधा ( पीड़ा )का होना स्वाभाविक है 


किन्तु त्यागीत्रती निर्मोहतासे उसको उपचार किये विना समताभावंसे सह लेते हैं, संक्लेशता नहीं 
करते जो उनका करत्त॑व्य है | ह 


(५ ) नग्नपरीपह--चा रित्रमोहके तीत्र उदय रहते हुए. एक उंगलोको भी उड़ा रखना ह 
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-:. असंभव या कठिन है, फिर इकदम पृर्ण शरीरपरसे सब वस्त्रोंको त्याग देता और लज्जा व संकोचका 
होना बड़ी बोरता है--समदृष्टि है, वीतरागताकी निशानी है। इस महान परीषहको सहन 


. . करना महात्माओंका ही काम है, उसका पालन करना उनका कत्तंव्य है। वे निविकार बालककी 


- त्तरह रहते व आचरण करते हैं । 
8 ५ (६ ) याचनापरीषह--दूसरेसे माँगा या बिना वुलाए आहाराथ दूसरेके घर जाना, 
... याचन्ता कहलाता है.। ऐसा करनेमें जीव अपनी तौहीनी या मानहानि समझता है । यदि कदाचित्‌ 
 - उसे वैसा करना हो पड़े तो उसको महान दुःख होता है, कारणकि चारित्रमोहके उदयमें वह 
. “ संभव नहीं है। परच्तु साधुत्रतीके मनमें वह मात्त इतत्ता कमजोर ( मन्द या क्षीण ) हो जाता है 
: कि परघर बिना वुलाये जाते समय रंचमात्र भी अपमानका अनुभव नहीं होता--संक्लेशता या 
विकल्प नहीं होता, बिना रागह्वेष किये जाते हैं। रागीह्वेघी जीव वैसा नहीं कर सकते | माँगा 
बड़ी बुरी बला है। हाँ साधुत्रती भोजनके उद्देश्यसे ही चर्या करते हैं किन्तु दीनता नहीं दिखाते-- 
न मेहसे माँगते हैं. ( मौन रखते हैँ ), न इशारा करते हैं, न बिना आदर दिये ( नवधा भक्ति वित्ता ) 


ह - आहार लेते हैं यह बड़ी महानता है । इससे मालूम पड़ता है कि वे भाग्यकी परीक्षा करनेका मुख्य 


. लक्ष्य रखते हैँ और भोजनका लक्ष्य गौण रखते हैं, वह भी उपेक्षावृत्तिसे, गत्तंपुरणन्यायसे, हष॑- 
- - विषाद नहीं करते । बस यही परीषह ( याचना ) जय कहलाता है। 
. (७ ) अरतिपरीषह--पूर्वके भोगे हुए भोगों या क्रीड़ाओंका स्मरण होचा, उन्तमें राग या 
_- प्रीति होना स्वाभाविक है किन्तु साधुमुनि इतने निर्मोह हो जाते हैं कि उस त्तरफ ख्याल ही नहीं 
करते, न प्रतीकार करते हैँ इष्ट व अनिष्ट सब समताभावसे रागद्वेष किये बिना सह लेते हैं। यह 
.. प्रोषह चारित्रमोहँके उदयसे ही होती है परच्तु वह मन्द या क्षीण हो जाता है। यही भरति 
_ परीषहुका जय है कि अनिष्ट व इण्टमें दुःख नहीं मनाता । 
ह (८ ) अलाभ परीषह--जब कोई चीज इच्छानुसार प्रयत्न करने पर भी रागीद्वेषीको नहीं 

.. मिलती है तब उसको महान दुःख होता है, यह स्वाभाविक बात है। परच्चु साधुमुनिको इच्छा 

.. होने पर यदि कोई वस्तु ( आहारादि ) नहीं मिलती है तो वे दुःख नहीं मनाते, सहन कर लेते हैं । 
. यही अलाभपरीषहजय है। 
... ._ (९) दंशमशकप्रीषह--मच्छरवगैरहके काटने पर स्वभावतः दुःख उत्पन्न होता है 
. किन्तु शरीरादिसे निर्मोही त्यागियोंको डांसमच्छरखटमल आदि द्वारा काटे जाने पर भी वे दःखका 
बेदन नहीं करते और समताभावसे वे पीड़ा सह लेते हैं। बस यही परीषहका जय है। 

... (१० ) आक्रोशपरीषह--आक्रोशका अथे निन्‍्दा है। जब कोई जीव रागद्वेषी ( मोही ) 
... की निन्‍दा करता है तब उसको स्वभावतः दुःख होता है किन्तु वीतरागी विपरीत ( विकारके ) 
.कारणोंके उपस्थित होने पर भी ( दुष्टों द्वारा निन्‍दा मारन ताड़न किये जाने पर भी ) मनमें 

संक्लेशता नहीं लाते--दुःख नहीं मनाते सब समताभावसे सह लेते हैं। यही परीषह जय है। 
(११ ) रोगपरीषह--बीमारी आदिके होने पर मोही जीवोंको बड़ां दुःख व संक्लेशता 
होती है और उस्तके प्रतोकारके लिये औषधि आदि वे करते हूँ परन्तु निर्मोही साथु कोई भौषधि 
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नहीं करता, न रोग उपस्थित होने पर घबड़ाता है, न दुःखका अनुभव करता है--ज़ह वस्तुका जम 
णमन समझ संतुष्ट रहता है। यही रोगपरीषहका जय है। 


( १२ ) मलपरीषह--शरी रमें मैठ आदि छग जाने पर मोही जोव कंष्टका अनुभव करतें ४ 
हैं, दःख मनाते हैं, उसको छूटाते या दूर करते हैं, हमेशा शरीरकी स्तानादि द्वारा सफाई करते हैं, . - 
किन्तु निर्मोही साथु त्यागी यह कुछ नहीं करते, मछकी बाधाको समताभावसे सह लेते हैं। यही . 
मलपरीषहका जय है। वे शरीरका संस्कार कतई नहीं करते, उनका वह मूलगुण है। । 


( १३) तृणस्परश परीषह--नग्नशरीर व नग्नर्पांचोंके होने पर कड़ाघास' या उसके 
डठ॒आ, काँटा, कंकर, पत्थर की बाधा स्वभावतः होती है किन्तु निर्मोही साधुन्रती उसकी परवाह 
न करके समताभावसे सह लेते हैं, अर्थात्‌ दःख नहों मानते, परत्वकी भावना रखते हैं अतएव 
उससे राग नहीं करते । यह तृणस्पशंपरीषह है । ह 


( १४ ) अज्ञासपरीषह--ज्ञानावरणीकर्म के कमती क्षयोपशम होने पर, यदि चिरकालू . 
तक, स्वाध्याय, तत्त्वोपदेश आदिका निमित्त मिले और विशेष ज्ञान न हो तो मोही जीवकी _ हे 
स्वभावत: दःख उत्पन्न होता है। लेकिन निर्मोही साधके यदि विशेषज्ञान न हो तो वह .दुःख नहीं . 
मनाता कारण कि वह वस्तुके परिणमन पर विश्वास करता है, कि जब जेसा होना है वेसा ही ._ 
होगा अन्यथा नहीं हो सकता । यह अज्ञानपरीषह जय है। 


(१५ ) अदर्शंनपरीषह--चिरकालतक कठिन तपस्याके करनेपर भी यदि कोई ऋद्धि आदिका: 
अतिशय प्रकट न हो तो मोही जीवको दुःख उत्पन्न हो सकता है, किन्तु जो साधु निर्मोही रहते हैं, . .. 
वे बिलकुल दुःख या खेद नहीं मनाते समभाव धारण करते हैं, वस्तुके परिणमत्तपर वे विश्वास... 
करते हैं, सनन्‍्तुष्ट रहते हैंँ। यही अदर्शनपरीषह जय है। 


१६) प्रज्ञापपीषह--बुद्धिका पूर्ण विकाश होनेपर अर्थात्‌ ज्ञानावरणकर्मके विशेषक्षयोपशम- 
से बुद्धिमें अतिशय प्रकट होजानेपर सुक्ष्मतत्त्वादिको समझनेकी योग्यता प्राप्त होजानेपर, किसी _ 
किस्मका अहंकार नहीं होना समताभाव रखना, प्रज्ञापरीषहजय कहलाता है। रागी हेषी जीव 
मोहबस थोड़े-थोड़े उत्कर्ष होनेपर मान अहंकार करने रूगते हैं यह विशेषता रहती है। 

( १७ ) आदरसत्कारपरीषह--यदि कोई किसोका आदरसत्कार ( सनन्‍्मान ) न करे तो 
रागीदेषी मोही जीवको स्वभावतः दुःख उत्पन्न हो जाता है। किन्तु वीतरागी साथ अपमान होने- 


पर या आदरसत्कार न होनेपर दु:ख नहीं मनाते-समभावसे सहलेते हैं। भवितव्यपर निर्भर रहते 
हैं कि ऐसा ही होना था उसे कौन टाल सकता है ? सन्तुष्ट रहते हैं । 


( १८ ) शय्यापरीपह--यदि सोनेमें बाधा आजाय, ठीक स्थान या विस्तर आदि न मिले... 
तो आरामी परिग्रही जीवको दुःख उत्पन्न होजाता है किन्तु बीतरागी साधु कंकर. पत्थरवाली- 


जमीनपर भी थोड़ा सो जाते हैं और दुःखका देदत नहीं करते-समताभावसे सहन कर. लेते हैं | यह ४ 
शय्यापरीषहजय है। द 


( १५ ) चर्यापरीषह--दुर-दुरसे आनेमेंव थकोवट होनेमें रागोद्वेषी-. जीवोंको स्वभावतः द 
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। हर दुःख होता-है। परन्तु निर्मोही साथु वसा होनेपर दुःख नहीं मानता अपना कत्तेव्य समझकर 
समताभावसे सह लेता है, बंस यही चर्यापरीषहजय है । 
रे ( २० ) बध ( ताड़न ) परीषह--दुष्ट क्रर अधर्मी मनुष्यों द्वारा सताये जानेपर या ताड़- 
त्ञादि किये जानेपर रागी द्वेषी जीवोंको स्वभावत्ः क्रोधादि उत्पन्न होता है परन्तु वीतरागी साधु 
उसे सह लेता है क्रोध आदि विकार नहीं करता न दुःख ही मानता है यह बड़ी विजय है, कषायोंपर 
' काबू पाता है।.. 
ह (२१ ) निषंद्यापरीषह--एकान्त निजंतत स्थानोंमें जंगलोंमें अंधकार सहित कुन्द गुफाओं में, 
हिंसक जोवोंके स्थानोंमें, व्यन्तरादिके निवास स्थानोंमें, श्मशान आदिमें रहकर या ध्यान लगाकर 


... भी दुःख या भय न करता समंताभावसे सह लेना, निषचद्यापरीषह कहलाता है, धन्य है इतनी 
: » निर्मोहताको, तभी कर्मोंकी निज॑रा होती है। संसतार-शरी रभोगोसे विरक्तिकी यही निशानी है। 


.. - (२२) स्त्रीपरीषह--स्त्रियोंके हावभावश्रुकटाक्षादि देखकर रागी हेषी जीव विकारमय 
 हो.जाते हैं। इस वेदकर्मका जीतना बड़ा कठिन है किन्तु वीतरागी महात्मा बिलकुल विचलित 
नहीं होते न दुःख या पीड़ाका अनुभव करते हैं, यह विशेषता है, यह बड़ी अग्निपरीक्षा है। 
इस प्रकार इलोक नं० १९८से लगाकर २०८तक सभी कत्तंव्योंको निरतिचार ( त्रुटिरहित ) 
. पालना व्यवहार चारित्र कहलाता है ( ६«मेद होते हैं ) सो ऐसा निर्दोष व्रतधारी एकदेश सोक्ष- 
_मार्गी माना जाता है, जिसका खुलासा आगेके इलोक नं० २००से लगाकर किया जारहा है ( किया 
गया है ) उसको बाजवी समझता चाहिये ॥ २०८ ॥ 


दसकाँ अध्याय 
( अन्तिम निष्कर्ष ) 


आचार्य उपसंहाररूप कथन करते हुए मुमुक्षुको कत्तंव्य पालन करनेका क्रम बतलाते हैं । 


इति रत्नत्रयमेतत्‌ अतिसमयं विकलमपि गृहस्थेन । | 
परिषालनीयमनिश निरत्ययां मुक्तिमसिलपिता | २०९॥ 
प्द्च ' 
जो श्रावक यह चाह करत है, मुक्ति मुझे प्रापत होचे । 
डसका यह कर्त्तव्य कहा है, रच्नन्नय. को चह सेवे ॥ 
चाहे चह अपू्ण ही होवे, तौ भी धारण है करना.। 
क्रम-क्रमसे पूरण होता है, मुक्तिसा अन्तिम वरना ॥ २०९॥ 
अन्वय अर्थ--आचारय॑ कहते हैं कि [ कनिशं विरत्ययां मुक्तिमसिलूषता गृहस्थेन ] निरंतर 
निराबाध व नित्य मुक्ति (मोक्ष ) को चाहने वाले श्रावककों चाहिये ( उसका कत्तंव्यं है ) कि 


[ प्रतिसमयं विकलूमपि एतत रत्नन्नयं परिपालनीयम्‌ ] वह विकलछ अर्थात्‌ अपूर्ण ( रागरादि विकार 


सहित ) रत्नन्नय ( सम्यग्दर्शन-सम्यज्ञान-सम्यक्चारित्र ) को भी धारण-पालन करे, जैसा कि पेइ्तर ह 
बतलाया गया है, क्योंकि उसके बिना मुक्ति नहीं होती यह नियम है ॥| २०९ | 


भावार्थ--मोक्षकी अभिलछाषा करने वाले ( मुमुक्षु ) जीवोंका कत्तंव्य है कि वे पेह्तर 
मोक्षके मार्ग ( सम्थग्दर्शनादित्रय ) को प्राप्त करें, अर्थात्‌ मोक्षका उपाय अपनावें, तभी उसकी 
प्राप्त हो सकती है, अकेले चाह करनेसे कुछ नहीं होता । ऐसी स्थितिमें चाहे वह रत्नन्नय पेश्तर ... 
अपूर्ण ( विकल ) ही क्यों न प्राप्त हो परन्तु उसको प्राप्त करता ही चाहिये ( अनिवाय है ) बिना . 
उसको प्राप्त किये कुछ नहीं होता--वह मूलधन है । यद्यपि निश्चयनयसे अविकल अर्थात्‌ पुर्ण 
रत्नत्रय ही साक्षात्‌ मोक्ष प्राप्तिका मार्ग या उपाय है तथापि प्रारस्भमें वह र॒त्नन्नय विकल _ 
( अपृर्ण ) ही प्राप्त होता है, पश्चात्‌ वह सकल अर्थात्‌ संपुर्ण या समग्र होता है ऐसा. नियम है। 

प्रन्‍त--विकछ और सकल ( अविकल ) का क्या अर्थ है ? इसका उत्तर इस प्रकार है कि. . 
'विकल अर्थात्‌ अपूर्ण, जो कि रागादिक विकारोंके साथ रहते हुए पुरा नहीं हो सकता है। तदनु- 
सार विकलका अर्थ रागादि मल या विकार सहित, जो साक्षात्‌ मोक्षका मार्ग नहीं होता किन्तु 
तवतक वंध होता रहता है। और 'अविकल' का अर्थ पूर्ण अर्थात्‌ रागादिसे रहित, वीतराग, 


१. आपूर्ण या असमग्र, न्यूच--एकदेश, त्रुटि सहित, हीं इत्यादि | 
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. क्योंकि वह साक्षात्‌ मोक्षका मार्ग है ऐसा समझना चाहिये । यह कर्त्तव्य सरागी श्रावकका पहिला 
: है, पश्चात्‌ क्या करना चहिये, यह आगे बताया जायगा । विशेष खुलासा--विक्लका दूसरा 
«. अर्थ--एकदेश भी होता है, वह दर्शन ज्ञान चारित्र सभीमें छगता है। जघन्य भी उसीका अथे 
- होता है। फलत्तः विकलू-अपूर्ण-असमग्र -एकदेश-जघन्य इत्यादि शब्द एकार्थबाचक हैं। अकेला- 
. सकल-पूर्ण-सर्वदेश-उत्तम इत्यादि सब एकार्थवाचक हैं ध्यान रखा जावे |! 
है? नोट--अन्य मतावलूंबियोंने मोक्षके दो भेद माने हैं (१) सालोकमोक्ष ( स्वर्गरूप ), 
(२) निरालोकमोक्ष ( आवागमनसे रहित निरत्ययरूप )। परन्तु जेनशासनमें सालोकमोक्ष 
.._ (स्वर्ग ) नहीं माना गया है क्योंकि वह तो संसारका ही एक भेद है, वह निरावाध ( जन्म 
' भरणादिसे रहित ) नहीं है किन्तु बाधासहित और अनित्य है अतएव वह मोक्षरूप भी नहीं है। 
जेत लोगोंको यह भ्रम मिटा देता चाहिये। रत्लत्रयकी विकलता रहते हुए मोक्ष प्राप्त नहीं 
. - हो सकता, स्वर्ग प्राप्त हो सकता है। अतएव प्रदत्त होता है कि रत्नत्रयकी पुर्णता कौन कर 
- सकता है अर्थात्‌ रत्नत्रयको पूर्ण करनेकी पात्रता ( योग्यता ) किसमें है यह बताया जावे ? उसका 
- उत्तर आगेके इलोकमें दिया जा रहा है। कि निश्चयसे रत्नत्रयकी पूर्णता या समग्रता, जबतक 
_राग़ादिकका अर्थात्‌ मोहत्तीकमंका सदभाव ( अस्तित्व ) रहता है या घातियाकर्मोका बंध होता 
रहता है, तबतक नहीं होती चाहे वह मुनिपद घारी ही क्‍यों न हो जाय | असलमें जहाँ घातिया 
कर्मोका भाखव और स्थिति-अनुभाग वंधका होना बन्द हो जाता है वहीं, रत्नत्रय पुणं हो जाता 
... है। विना स्थिंति-अनुभागके अघातिया कर्मोका बंध तो नाममात्रका वंध है ( आख्रव रूप ही है 
_ उससे हानि ( स्वभावका घात ) नहीं होती ऐसा समझना चाहिये ॥ २०९ |॥। 
नोट--आख्रव और बंधका भेद पेश्तर बताया जा चुका है वैसा हो यहाँ भी सम- 
_.. झना। जिसमें स्थिति अनुभाग न पड़े सिर्फ प्रकृति-प्रदेशरू्प ही रह जाय उसको ईर्यापथ आस्रव 
- कहते हैं । 
.._- आचाय॑ रत्नन्नयको पूर्ण प्राप्त करनेकी पात्रता ( योग्यता ) जिसमें है वह बताते हैं ( मुन्त 
. पढें है) .. 
ब् । बद्घोग्येमेन नित्य रूब्ध्धा समय च वोधिलाभस्य । 
:..... पदमालम्ब्य झनीनां कर्तव्य सपदि परिषूण्णम्‌ ॥२१०॥ 





«१.८ उक्त च--+ दंसणणाण चरित्र ज॑ परिणमदि जहृण्णभावेण । 
णाणी तेण द्ु वंधदि पुरगलकम्मेण विविहेण ॥ १७२ ॥ समयसार 
अर्थ---जवतक दर्शन-ज्ञान-चारित्र जधन्य दरजेके आर्थात्‌ अपूर्ण या एकदेश रहते हैं ( रागादिसहित 
होते हैं ) तवतक ज्ञानी ( भेदज्ञानी-सम्यग्दृष्टि ) अनेक तरहके पुदूगल कर्मोका बंध करता है मुक्त 
-.. नहीं होता । 
२. श्रावकोत्तम-मुस॒क्षु साधक । 


धा्चा अत 


३. “भौका अथवा आगमका ज्ञान प्राप्त करके । 


४१६ पुरुषाथसिद्धघुपाय 
प्द्य 


रत्नन्नय पूरण करनेकी जो पुरुषारथ करता है। 
चह श्रावक नित भाव और अवसरको देखत रहता है ॥ 


अवसर देख सुनी वनता है, परिग्रह सारा तजता है । 
रनन्नयकी पूर्ति इसीसे होना निश्चित करता है ॥२१०॥ 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि [ बद्धोच्यमेन ] मोक्षमार्ग या रत्नन्नयकी पुर्णताका पुरु- 
षार्थ करनेवाले श्रावककों चाहिये कि वह .[ बोधिछाभस्थ समर्य रूव्ध्वा ] रत्नन्नयकी पूर्णताका: 
अवसर या आगमका ज्ञान प्राप्त करके (काल व ज्ञान देख करके ) [ च झुनीनां पदमवकम्ब्य | 
और मनिपदकों धारण करके ( अनगार बनकर ) [ सपदि परिपूर्ण कत्तव्यम] जल्दी ही अपूर्ण - 
रत्नत्रयकों पूर्ण करे, क्योंकि विना मुनिपद घारण किये रत्तत्रय पूर्ण नहीं हो सकता यह 
नियम है ॥ २१० ॥। 


भावार्थ--रत्नत्रयकी पृर्णता श्रावकपदमें नहीं हो सकती किन्तु मुनिपदमें ही हो सकती. 
है यह नियम है। अतएद मुनिपदको धारण करना अनिवाये है। फलत:ः मुमुक्षु जीव मुनिपदको. 
अवश्य धारण करते हैं यह सामान्य नियम है किन्तु योग्यताके लिहाजसे इस हुंडावसर्पिणीके .. 
पंचम कालमें, सच्चा मुनिपद धारण करना व पालना दुर्धर है। जो रत्नत्रयकी पुर्णता कर सके 
वह असंभव है । आजकल कोई जीव ७ वें गुणस्थानसे आगे ( अष्टमादि ) गुणस्थान प्राप्त कर ही 
नहीं सकता है, न श्रेणी चढ़ सकता है, न शुक्ल ध्यान प्राप्त कर सकता है ऐसा आगमका निर्देश है । 

सुनिपद प्राप्त करनेकी योग्यता 

( १) सबसे पहिले तत्त्वज्ञान व तत्त्वश्रद्धात ( सम्यग्दर्शन व सम्यग्ज्ञान ) होना चाहिये 
कारण कि विना यथाथ जाने-माने किसका त्याग किसका ग्रहण किया जायगा ? कज्ञानीको कोई 
विवेक या पता नहीं रहता। (२) विषयंकषायका त्याग होना चाहिये अर्थात्‌ संसार-शरोर 
भोगोंसे अरुचि और यथाशक्ति उन्तका त्याग ( संयम ) होता चाहिये, रागी हेषी कषायी 
( असंयमी ) मुनिपद धारण नहीं कर सकते, यदि धारण करें तो वह पाखंड है, गुरुपद नहीं है।.. 
(३ ) ज्ञान-ध्यान-तपमें हमेशा छीन रहना चाहिये--संसारी कामोंमें नहीं पड़ना चाहिये। ( ४ ) 
अद्वाईस मूलगुण निरतिचार पालना चाहिये, उनमें त्रटि नहीं होता चाहिये । (५ ) एकान्त निजन 
स्थानमें रहना ध्यानासन लगाना चाहिये इत्यादि खास बातोंका होना अनिवार्य है साथ ही समे- - 


१. अन्रेदानीं निपेघन्ति शुक्लूब्यानं जिनोत्तमा: । रथ 
धमध्यान पुत्र: प्राहु: श्रेणिम्यां प्रागू विवत्तिनामू-॥ -८३ ॥ तत्त्वानुशासच 
अथ--इस पंचेमकाल और भरतक्षेत्रमें शुक्‍लुष्यान नहीं होता,-न श्रेणी चढ़ी जाती है क्योंकि सप्तम 


गुणस्थान तक ही होता है, व घर्मध्यान होता है, श्रेणी व शुकलूंध्यान आठवें. गणणस्थानसे: शुरू 
होता है ऐसा कहा है । | 
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भावका होना मुख्य है, बाह्य आरंभपरिग्रहका छोड़ता यह मोटी बात है, इससे ही मुनिपद 
“ नहीं होता। मुनिपदमें पाँच बातें बाह्यमें होना अनिवायं हैं ( १ ) दिगम्बरवेष ( त्ृरतपना २) 
 -कैशलुंचन |. (३ ) जातिशुद्धि । (४ ) शरीर संस्कारका त्याग । (५) वाह्य आरंभपरियग्रहका 
सर्वथा त्याग । इसी तरह पाँच बातें अन्तरंगमें भी होना चाहिये ( समताभाव आदि )। इस 
विषयमें प्रवचनसारकी गाथा नं० २३७ में कहा है कि-- 
णह आगमण [सज्ञझादु सहृहण जांदु ण अत्थसु । 
सदइहमाणो अत्ये असंजदो वा ण णिव्वादि ॥२३७॥--प्रवचनसार झुन्दकुन्दाचाय 
अथ--अकेले आगमके ज्ञानसे मुक्ति नहीं होती जबतक कि तत्त्वार्थका ( पदार्थोका ) 
_ श्रद्धान न हो अर्थात्‌ जान लेनेपर भी यदि श्रद्धान न हो तो मोक्ष नहीं होता तथा श्रद्धान हो 
. -जानेपर भी जबतक संयम ( चारित्र ) न हो तबतक मोक्ष नहीं होता। फलत: सम्यग्दर्शन सम्य- 
' इज्ञान सम्यकचारित्र ये तीन ही मोक्षके मार्ग हैं और तीनोंकी पूर्णता निश्चयसे होना भनिवार्य 
है। एक भी कम नहीं होना चाहिये। आगमका ज्ञान अर्थात्‌ अध्यात्मका ज्ञान, जो आगमका 
 सारभत पद है। कहा भी 
आगमपुष्वा दिट्टी ण भवदि जस्सेह संजमोी तस्स । 
। .._ णत्थि क्ति भमणइ सुत्त असंजदी भवदि किध समणो ॥२३६॥--प्रवचनसार 
जिस मन्तिके आगम ( अध्यात्म ) का ज्ञानपुर्वेक श्रद्धान न हो, उसके संयम हो नहीं सकता 
वह असंयमी होता है कारण कि विचा भेदज्ञानके किसका त्याग व किसका ग्रहण किया जाय यह 
निर्धारं हो नहीं सकता । अत्एवं जिसके आगमका ज्ञान और तत्यूव॑ंक तत्त्वाथंश्रद्धान एवं संयम- 
भाव ( चारित्र ) ये तोनों एक साथ पाये जायें वही मोक्षमार्गी साधु है अन्य नहीं, यह सिद्धान्त 
हे॥ररदा।.... 
* आगे आचार्य इस प्रश्नका उत्तर देते हैं कि--विकल या असमग्र या अपुर्ण एकदेश, रत्तत्रय- 
धारीके कर्मोका बंध जो होता है, उसका क्या कारण है ? भर्थात्‌ वह बंध काहेसे होता है ? 


असमग्र॑ सावयतो रत्नत्रयमस्ति कर्मबंधो यः। 
स विपक्षक्ृतो5बश्यं, मोक्षोपायो न बंधनोपायः ॥२११॥ 


प्द्ध 
एकदेश. रत्नन्रयघारी, के जो बंधन होता है । 
वह चिंपक्षसे होत बरावर, ऐसा निश्चय कहता है ॥ 
अतः बंधका कारण वे हैं, जो रागादिक साथ भरे । 
नहीं सोक्षका कारण वे हैं, जबतक राग न दूर करे ॥२११॥ 
अन्वय अर्थ--भआाचाय॑ कहते हैं कि [| असम्र॑ रत्नन्नयं भावयत्त: ] अपूर्ण या एकदेश ( विकल 
“अल्प ) रत्तत्रय अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्‌ चारित्रको प्राप्त करनेवाले (मुनि या श्रावक)के 
“हे 


मनन 
४१८ पुरुपायसिद्धयुपार्य 


[ यः कर्मबंधो अस्ति | जो कर्मों ( ज्ञानावर॒णादि घातियामुख्य )का बंध ( स्वितिनअनुभागरूप ) ३ 
होता है [ स अबइयं विपक्षक्ृतः ] वह निशचयसे ( अवब्य ही ) विपक्ष ( संसारके कारण रागादि )के 
द्वारा होता है अर्थात्‌ रत्नन्नयके द्वारा नहीं होता वयोंकि रत्वत्रव तो मोक्षका कारण है  बंतरक -. 
कारण नहीं है । फछत: वह कर्मवबंध [ बंघनोपाय: न मोक्षोपायः | बंध ( संसार ]का ही. कारण, 

( उपाय या मार्ग ) है-मोक्षका कारण नहीं है ऐसा जानता चाहिए। इस इछोकक अर्थ॑की पुष्टि: 
पंचास्तिकाय ग्रन्थकी गाथा तं ० १५७क्की टीकामें स्वयं स्पष्टरूपसे पृज्य अमुताचार्यने की है अतउव 
श्रम नहीं करना चाहिये | उल्टा अर्थ करनेसे जिनाज्ञाकी अवहेलना होती है यह ध्यान रखना 
चाहिये टीकायामुल्लेख:---ततः परचरितप्रवृत्तियन्धसार्ग एस, ने सोक्षमाग इति श्श्वी... 


कर 


भावार्थ--वंध और मोक्षके कारण पृथक्‌-पृथक हैं, ऐसी स्थिति जो बंबके कारण हैं व. 
ही मोक्षके कारण हो जांय, यह न्यायके विरुद्ध है कर्थात्‌ जैनवासनकी प्रतिकूल है। फलत: बंत 
या संसारके कारण रागादि विकार ( दोप ) हैँ जो अपूर्ण रत्नत्नयके साथ रहते हैं । संयोगीपवर्समं 
साथ-साथ अनेक चोजें रहतो हैं अतः रागादिक कपायभाव भी रहते हूँ गौर विशगभाव भा 
रहते हैं। परन्तु दोनोंका भिन्‍न-भिन्‍्त प्रकार होता है, एक प्रकार नहीं। .इस न्यायसे विपक्ष 
( रागादिक ) को मोक्षका कारण मानना या कहना सिद्धान्तकें विपरीत है--अज्ञाचता है! हु 
श्रद्धेय पं० टोड़रमलजी सस्‍्व० की टीकामें जो जिनवाणी प्रचारक कार्यलिय कलवात्ताम : 
प्रकाशित हुई थी। ऐसा ही अर्थ है देख छेना। इसके विरुद्ध अर्थ करना न्यायसंगत नहीं है। .. 
पक्षपात्त मात्र है। आगे इसीके सिलसिलेमें खुलासा किया जाने वाला है। इस इलोकका 
अन्वय लगानेमें गलती नही करता चाहिये। ना त्कारका सम्बन्ध, मोक्षोपायके साथ जोड़ना 
चाहिये, वन्धनोपायके साथ नहीं जोड़ना चाहिये तव ठीक संगति बेंठती है इ्लोकका दूसरा . 
पद्यानुवाद पोछे हैं उसे देखो-- ह 


एकदेश रत्नन्नयघारी, कसंबंध जो. करते हैं। 

उसका कारण क्या हैं साई, उसे खुलासा करते हैं॥ . 

कारण इसका कपाय साथी, वह ही बंध कराता हैं। 

रत्नन्न नहिं बंधका कारण, वह तो सोक्ष धराता है।॥ २११ ॥ 


विशेषार्थ--रत्वन्नय आत्माका स्वभाव है और कषाय आत्माका- विभाव है। अतएवं : 
स्वभाव कभी हानि नहीं पहुँचाता। हानि पहुँचाने वाला विभाव ही होता है इसीसे विभावकों हटाने 
का प्रयत्न किया जाता है क्योंकि खतरेको कोई अपने पास नहीं रखना चाहता यह निर्धार है। ऐसा . 
भेदज्ञान, जो स्वभाव और विभावक्री पहिचान करावे-गुण दोषको एवं उसके ग्रहणत्यागकी बतावे, _ . 
-वही आत्माका हितकारी है। उस भेदज्ञानका दूसरा नाम '्रज्ञा' है और प्रज्ञाका अथे सत्‌ व अंसत्‌. , 
था उपादेय व हेयकों बताना है। तब ज्ञानी उस प्रज्ञाहपी छेनरीके द्वारा आत्मस्थ स्वभाववे 
विभावकों पृथक पृथक्‌ करता है। अर्थात्‌ बताता है कि ये दोनों जुदे-जुदे है, एकरूप नहीं हैं।॥ - 
फलत: त्रिकालमें विभाव या रागादि व कर्मादि व नोकर्मादि ( शरीरादि ) को आत्मीय नहीं - 
मानता, परकीय मानकर उन्हें छोड़ता है। इंस तरह संथोगीपययमें रहता हुआ सरागसम्यर्दृष्टि- ४ 


अन्तिस निष्कष . हे ४१९० 


. प्रज्ञावान्‌ अन्य सब परसे अरुचि ही करता है, हेय समझता है, तथापि विवशतामें परका उपभोग 
“ करता है। उससे राग होता है, बन्ध व सजा प्राप्त करता है। सिर्फ विशेषता यह है कि वह बंध 
अन्त: कोड़ा कोड़ी सांगरसे अधिकका नहीं होता, प्रतिसमय कमती-कमती ही होता जाता है 
: और अन्तमें अर्धपुद्गल परावत्तंनकाल पूराकर मोक्षको चला जाता है। श्रद्धा उसकी सदेव 
_ “एक जातिको हेय हो रहती है वह कभी नहीं बदलती जबतक सम्यर्दशंन रहता है, हाँ वह कभी 
. मन्द स्मृतिरूप और कभी तीक् स्मृतिर्प अवश्य रहती है, जिससे मूलमें भूल नहीं होती । 
साधकदझ्ामें ऐसा हुआ ही करता है जबतक कि रत्नत्रयकी पूर्णता नहीं होती, वहाँतक 
: औपाधिकभाव ( रागादि-) हुआ ही करते हैं। सम्यग्दृष्टिज्ञानीके जब ज्ञानचेतना अर्थात्‌ शुद्ध 
स्वरूपकी अनुभूति ( शुद्धोपयोग ) होती है तब बंध नहीं होता ( यही ज्ञानधाराका बहना कहलाता 
है) तथा जब उपयोग हटकर अज्ञानचेतनारूप होता है अर्थात्‌ रागादिख्प अशुद्ध परिणतिका 
. अनुभव करता है ( कमंघारा बहत्ती है) तब कर्मचेतना ( चिन्त्वल या अनुभव ) या कर्मफल- 
. चेतना होनेसे कर्मोका बंध होता है। इस प्रकार निर्धार समझना चाहिये | यही कलशमें कहा 
- गया है॥र१शा 
। विशेषार्थ-शासस्त्रोंमें जहाँ-तहाँ यह लिखा हैं कि सम्यग्दृष्टिके बंध नहीं होता है तथा उसका 
: बंध मोक्षका कारण है, इत्यादि उस एकान्तका खण्डन इस इलोकमें किया गया है कि सम्यग्दुष्टिके 
.  सम्यग्द्शतादि तीनोंकी अपूर्णता रहनेतक अर्थात्‌ पूर्णता होनेके पहिलेतक बराबर रागादि कषायोंके 
:. रहते हुए उन्तसे बंच होता है और वह बंध मोक्षका कारण ( उपाय ) नहीं है किन्तु वंधन या 
: संसारका कारण ( उपाय ) है। इस प्रकार खुलासा श्री अमृचन्द्राचाय्यंने किया है, उसको सीधा 
समझना चाहिए । उल्टा नहीं समझना चाहिए। इसीकी पुष्टिमें आगेके इलोक भी लिखे हैं| भव्य- 
: जीव ( मुमुक्षु ) संगति विठालकर इलोकका अर्थ करें ओर समझें तभी कल्याण होगा । विवक्षा 
संमझना अनिवायं है । 
आचारय--आगे बन्ध व मोक्षके कारणोंका और भी खुलासा करते हैं। जिससे कोई भ्रम 
४७०२३ रहे। 
येनांशेन सुदृश्स्तिनांशेनास्थ बंधन नारिति। 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेनासय बंधनं चास्ति ॥| २१२॥ 


१... ज्ञानस्थ संचेतनयैव नित्यं, प्रकाशते ज्ञानमतीव शुद्धम्‌ । 
“ अज्ञानसंचेतनया तु घावन्‌, बोधस्थ शुद्धि निरुणद्धि बंध: ॥२२४॥--कलश समयसार 
' अर्थ--जव ज्ञान अपने शु॒द्धस्वरूपमें अर्थात्‌ सिर्फ झमिक्रियामें स्थिर या लीन होता है ( रागादिरूप 
. अशुद्धता नहीं रखता ) तब कोई बन्ध नहीं होता--ज्ञानका ही प्रकाश रहता है। लेकिन 
जब वही ज्ञान अपने शुद्धस्वरूप ( ज्ञप्तिमात्र ) को छोड़कर अज्ञान या रागादिरूप अशुद्धताको 
घारण करता हैं तब बन्चादि अवश्य होता है। इस प्रकार वन्चका कारण अशुद्धता हैं भौर 
मोक्षका कारण शुद्धता हैं यह तात्परय है ॥२२४॥ ह ह 


2२७ पुरघाथ सिद यपाय 


ग्रेनांगेन तु ज्ञानं तेनशिनास्य बंधन नास्ति। रा 
ग्ेसांथिन ते शरागस्तनाथेनास्थ वधन चांस्त || भी 
येनाशन चारत्र तेनाशनास्य वंधनें सांक्ति। | 
येनांशेन तु सगस्तेनशिनास्थ बंधन चास्ति ॥ २१४ ॥॥) 
पद | 
है अपू्ण जबतक सनन्नय, बंध मोक्ष दोनों होते । 
पर कारण दोनेंकि दो ४, एक नहीं कमहू होते ॥ 
यथा-- 
राग बंधका कारण होता, जितने अंश साथ होता।. 
दशन कारण ह£ क्षत्रंधक्ता, बीतरागता सथ होता ॥ २१२,॥| 
इसी तरह ज्ञानादिक दोनों, जितने अंश धुद होते । 
उतने अंद्व मोक्ष होता ४, बंध राग साथदि करते ॥ २९६३ ॥ 
अद्वस्पस दाता होते, पा रूपए नाह डोत ह़क्‍॒ 
पृर्णख्प होनेके खातिर, रागक्षय” सब करते ॥#॥ २१७ ॥ ३) 
अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ योनांशेन सुदष्टिः ] जितने अंश वीत रागता सम्यग्दर्शन- .... 
के साथ रह [ तेनांशेनास्थ बंधन नास्ति ] उतने अंश सम्यग्दष्टिके बंध नहीं होता । [ छू वेनॉशिन - 
रागः ] और जितने अंद सम्बग्दर्शनके साथ राग रहता है [ सेनांश्ेन अस्प बंधनमस्ति.) उतने अंश 
सम्पर्दष्टिकि बरावर ( अवद्य ) बंच होता है क्योंकि रागबंधका कारण माना गया है। इसी « 
तरह [ तु ग्रनांज्ेन ज्ञान ] जितने अंश ज्ञानके साथ वीतरागताका रहता है [ तेनशिन अस्य बंधन 
नास्ति ] उत्तने अंश सम्पसक्षानीके बंध नहों होता। [ लत श्रेनांशेन रागस्तेनादिनास्थ संबनमस्ति |. 
ओर जितने अंथ सम्यग्तानीके राग रहता है, उतने अंध उसके बंब वरावर होता है। इसी तरह : 
[ य्नांदोन चरित्र, तेनांशेनास्थ बंधर्न नास्वि ] जितने अंश सम्यकचारित्रके साथ वीतरागताका रहते .. 
है उतने अंग चारित्रवारीके बंत् नहीं होता. [ छु येनांशेन रागस्तेनांद्रेनस्व बंधन भस्ति ] और जितने 
अंग चारित्रवारीके राग रहता है, उतने क_्षंश उसके वबंब होता है, यह खासा है। ऐसा तीनों . 
इछोकोंका अर्थ समझना चाहिये और अमको निकाल देना चाहिये॥ २१श२१३॥२१४ ॥ ह 
चारित्रके मु भेद 
(१ ) सम्पवत्वाचरण (२) संयमाचरण । दूसरे शब्दोंमें ( १) निदचयचारित्र, जो करणा- 
तुबोगके अनुसार होता है । ) संयमाचरण, जो चरणानुयोगके अनुसार होता है। 





2, मोक्ष । 
२. ब्ीतरागतामय । 
३. कर्मके छूटने रूप 


४, मीहकर्मका अभाव | 


. अन्तिम निष्कर्ष ह ४२१ 


. ज्ञोढ--सम्यकत्वाचरणका नाम ही, स्वरूपाचरणचारित्र है, जो शुद्ध वीतरागतारूप है, २५ 
... दोषोंसे रहित है। येहो बात चारित्रपाहुडमें श्री कुन्दकुन्दाचार्यने कही है। यथा-- 


जिणणाणदिद्टि-सुद्ध पढम॑ सम्मत्तचरणचारित्त । 
विदियं संयमचरणं जिणणाण स्देसियं त॑ पि॥ ५॥ चारित्रपाहड़ 


.... अर्थ--जिन सर्वज्षके ज्ञानमें शुद्ध वीत्रागतारूप सम्यक्त्वाचरण अथवा स्वरूपाचरण चारित्र 
' और संयमाचरणचारित्र ( सरागचारित्र ) दोनों प्रतिविबित हुए हैं। तथा स्वरूपाच रण ( सम्यवत्वा- 
.. चरण ) की घातक अनंतानुवंधी कषाय है और संयमाचरणकी घातक ( अप्रत्याख्यान्त व प्रत्याख्या- 

: न्ादिं कषायें हैं )। संयमाचरण अर्थात्‌ सरागचारित्र या व्यवहारचारित्रके ही भेद ( १) सामा- 
यिक (२ ) छेदोपस्थांपन (३ ) परिहारविशुद्धि ( ४ ) सूक्ष्मसाम्पराय ( ५ ) यथाख्यात हैं, ऐसा 


_. समझमें आता है क्योंकि इसमें चरणानुयोगकी मुख्यता रहती है ( वाह्याचरण सुधारा जाता है 


-चरणानुयोगका चारित्र बाह्मशरीरादिकी क्रियाओं पर निर्भर ( अवलम्बित ). रहता है और 
- करणानुयोगका चारित्र भीतर ( अंत्तरंग ) भावों पर निर्भर रहता है यह भेद है तथा स्वरूपाचरण- 
चारित्र शुद्ध वीतरागतारूप है और संयमाचरण शुभरागरूप अशुद्ध है । 


चारित्रधारियोंके भेद व सान्यता 


ह (१) मुनि ( सुगुरु ) अर्थात्‌ सच्चे वीतरागी, विषयकषायके त्यागी, मोक्षमार्गके सम्बक्‌ 
_आराधक, पंचाचारके पालनेवाले इत्यादि मूलगुण सम्पन्न, तत्त्वज्ञानी मुन्ति या सुगुरु कहलाते हैं । 


ह (२) मुनिवेषी ( कुगुरु ) अर्थात्‌ मात्र बाह्य वेषको धारण करनेवाले, भावलिंग ( सम्पग्द- 
: शनादि ) रहित, विषयकषायपोषक, वरायनाम ( नाममात्र ) मूलगुणधारक, रागीह्वेषी, निन्‍दास्तुतति 
....व विनय अविनेयका ख्याल करनेवाले समदष्टिरहित-अतत्त्वज्ञानी-वेषी या पाखंडी मुनि कहलाते 
.. हैं। उत्तको सुगुरु मानना अज्ञानता है क्योंकि सच्चेके न होनेसे झूठेको सच्चा मनना हंसके अभाव- 
: में कौआंको हंस मानमेके समान है, कौआ कभी हंस नहीं हा जाता, कौआ ही रहता है, मान्यता 
.. से बस्तु नहीं बदल जाती यह नियम है। फल भी सच्चे जेता नहीं मिलता । तब जैसा जो हो 
' उंसको वेसा ही मानना सम्यग्दर्शन है और अन्यथा मानना भर्थात्‌ जैसेकी तैसा न मानना मिथ्या- 


': देन है जो अपराध है बड़ा पाप है। उसको पुण्य मानना व अपराधको छुटाने वाला मानना 


री मिथ्यात्त्व है। निर्धार करना चाहिये ऐसा काँच होरा नहीं हो जाता। परीक्षा करके भान्यता 
करना श्रेष्ठता बतलाई गई है, वह मिथ्यात्त्व नहीं है सम्पक्त्व है ।॥ २१२२१३॥२१४ ॥ 
.. आंचाये भागे और भी खुलासा करते हैं कि वंधके कारण योग और कषाय हैं, रत्नत्रय 
- नहीं है। 
योगात्मरदेशबन्धः स्थितिबन्धों भव॒ति तु कपायात्‌ । 
दशनवोधचरित्रं -न योगरूप॑ कपायरूपं॑ च ॥२१५॥ 


है ४ 
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पं 
योगकषाय चंधके.. कारण-बंध चतुर्विध होता: है। 
प्रकृतिप्रदेश थिति जरू अनुभव क्रमशः साथ उपजता है ॥ 
दुशनज्ञानचरित्र. नहीं. हैं, योगकरपायरूप तीनों । 
अतः उन्होंसे बंध न होता-समोक्ष होत निरुचय जानो ॥ 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ योगात्यदेशवंधः ] योगसे भर्थात्‌ आत्माके प्रदेक्षोंमें.. 
कंपनरूप क्रिया होनेसे प्रदेशबन्ध ( प्रकृतिबंधके साथ ) होता है [ ठछ॒ कपायात्‌ स्थितिबंधो सवति |. . 
और कपषायसे (विकारीभावोंसे ) स्थितिबंध ( अनुभागके साथ ) होता है । इस प्रकार ब॑ंधके दो ... 
कारण जुदे-जुदे हैँ। परन्तु [ दशनवोधचरित्र, न योगरूपं न च कपायरूपं ] दर्शन-ज्ञान-चारित्र ये. . 
तीनों न योगरूप हैं न कषायरूप हैं तव इनसे बंध केसे हो सकता है अर्थाव्‌ नहीं हो सकता, यह... 
तथ्य है, भ्रममें चहीं पड़ना चाहिये ॥ २१५ ॥ 

भावार्थ--वस्तुका मूल या सहज स्वभाव कभी बदलत्ता नहीं है किन्तु वह हमेशा कायम. 
रहता है। ऐसी स्थितिमें योग और कषायका स्वभाव बन्ध या इलेष करनेका है सो हमेशा करेगा. 
और दरंनज्ञानचारित्रका स्वभाव मोक्ष करनेका है सो वही करेगा, दूसरा विरुद्ध कार्य वह नहीं. 


कर सकता । फलत:ः रत्नत्रयसे बन्ध नहीं होता यह निश्चित्त है, न कभी रत्नत्रय योग व कपायरूप: ... 


होते हैं यह भी निश्चित है। इस श्ञाइवतिक व्यवस्थामें कोई दखल नहीं दे सकता अर्थात्‌ रह्दोबंदल . 
( परिवत्तंन ) नहों कर सकता यह ध्रुव है। दो द्वव्यें ( जीव व पुद्गल ) ऐसी हैं जिनका परिणमन् -. 
विभाव या विकाररूप ( अशुद्ध ) भी संयोगी अवस्थामें हो जाता है क्योंकि उनमें जन्मसिद्ध ( स्वतः: «४ 
सिद्ध ) वेसी शक्ति ( वंभाविको ) हैं किन्तु शेष चार द्रव्योंमें वेसी शक्ति नहीं है न वे विभावरूप_ 
कभी परिणत होती हैं। परिणमन भी दो तरहका होत्ता है-( १) अर्थरूप ( सूक्ष्म ) (२) व्यंजन ' 
रूप ( स्थुछ )। तथा विभावरूपी परिणमत भी दो तरहका होता है ( १) विभाव व्यंजनरूप ' 
(२) स्वभाव व्यंजनरूप। अनेक समय व अनेक प्रदेशोंके समुदायरूप परिणमन्रकों व्यंजंन . 
परिणमन ( व्यंजनपर्याय ) कहा जाता है। हि 
संयोगीपर्यायमें जीव और पुदुगलका बन्च ( परस्पर इलेष ) होता है परन्तु उनका परस्पर .. 
निमित्तनेमित्तिकसम्बन्ध ही रहता है, औपादात्तिकसम्बन्ध नहीं रहता। यह खास भेद समझता 
चाहिये । औपादानिकसस्बन्ध, जिस द्व॒व्यमें जो कार्य या पर्याय होती है उसका उसीके साथ रहता. -- 
है, अन्यके साथ कदापि नहीं रहता यह नियम है। 


कसंबन्ध और नोकर्मबन्ध े 
आठ प्रकार ( ज्ञानावरणादि )के कर्मोका संयोगरूप बंन्ध होता, कर्मबंन्ध कहलाता है 
२१, उक्त च-+- 


निर्वत्यते येत यदत्र किचित्तदेव तत्स्यान् कथ्थं च मान्‍्यत । ४ 
रुवमेण निर्वेत्तमिहासिकोषं पहयन्ति रुकमं न कर्थ च्‌ नासि ॥३८॥ समयसारकलूश 
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उसका मूलकारण-योग व कषाय हो है। इसी तरह ओौदारिकशरीर आदिका बन्ध होना नोकमं- 
.. वच्च कहलाता है सो वह भी योग और कंषायसे ही होता है। इसीलिये संयोगोपर्यायमें बन्धके 
_. मूलकारण योग व कषाय ( निमित्तरूप ) माने गये हैं ऐसा निश्चय करना चाहिये | इसके विपरीत 
: पुद्गलद्वव्यके परस्पर वन्ध होनेमें मूलकारण पुद्गलगत रूप, रस, गंध, स्पर्श हैं, उनसे ही स्कन्ध 
: बनता है वे उसके अन्तरंग ( उपादान ) कारण हैं। वाह्य कारण ( निमित्त ) जलादिक पदाथे हैं। 


.. 'जीवबंन्ध होनेमें अर्थात्‌ जीवके विकारीभाव ( रागादिक ) होनेमें निमित्तकारण द्र॒व्यकर्मका उदय 


है, क्योंकि द्रव्यक्मके उदय होते समय ही जीवद्रव्यमें स्वत: स्वभाव रागादि विकारीभाव हुआ 


करते हैँ। इसी तरह जीवद्रव्यमें विकारीभाव होनेके समय ही, कार्माण ( पुद्गल ) द्रव्य जीवके 


' साथ आकर बन्धरूप हो जाती है अत: जोवके विकारीभाव कमंबन्धके प्रति निमित्तकारण हैं ऐसा 
... निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध समझना चाहिये। इस प्रकार बंधकी सनन्‍्तानपरम्परा अनादिसे चलती 
' बाती है औौर मुक्ति होनेके पहिलेतक चलतो रहेगी । 

: नोढ--निश्चयसे भिन्नप्रदेशी दो द्र॒व्योंके बन्ध होनेमें निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध हो माना 
जाता है, उपादान सम्बन्ध नहीं माना जा सकता । उपादान सम्बन्ध अभिन्न प्रदेशी एक द्रव्यमें 
ही माना जाता है अर्थात्‌ उस द्रव्यकी कार्यपर्यायके प्रति उसीको उपादान माना जाता है किसीका 
' किसीमें मिलाना व्यवहार है, निश्चय नहीं है । 
पुदूगलरूप ( कर्म ) बन्धके विषयमें नियम 


.. एकगुण ( जघन्य गुण )वाले पुद्गलद्रव्यका और एकगुण अधिकवाले पुद्गलद्रव्यका तो 
कभी बनन्‍्च होता ही नहीं है, वह अवन्ध ही रहता है किन्तु कमसे कम दो गुण अधिक ( एक 
दूसरेसे )वाले पुद्गलछोंका ही वन्‍्च होता है ऐसा नियम है। चाहे वे रूक्ष-रूक्ष हों या स्तिग्ध-स्निग्घ 
हों या रूक्षस्तिग्घ हों, उनमें कोई रुकावट ( निषेध ) नहीं है । कहा भी है-- 
ह णिद्धस्ल णिद्धेण दुराहियेण, रुक्खस्ल रुकखेण दुराहियेण । 
णिद्धस्स छुक्‍्खरस हवेह बन्धो, जहण्णवज्जे विषमे रुसे वा ॥ ६१७५ ॥ जीवकांडगोस्मटसार 
यहाँ भ्रम नहीं करना, नियम बराबर पाया जाता है ॥ २१५॥ 


_ आगे आचाय॑ नि३चय रत्नत्रयका स्वरूप बतछाते हैं। 


वह बन्धका कारण नहों है 
दर्शनमात्मविनिश्चितिरात्मपरिज्ञानमिष्यते बोध; | 
स्थितिरात्मनि चारित्रं छुतः एतेस्यो भवति बंध) ॥२१६॥ 
; * पे 
निज आतसकी श्रद्धा करना-सम्यग्द्श कहाता है। 
: निज्ञ भातमका ज्ञान जु करना-सस्यम्ज्ञान कहाता है ॥ 
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मनिज आतमसमें लीन जु रहना-सम्यक चरित कहाता है. 
निज स्वभावके कारण इनसे बंध कसी नहिं होता हैं | ९२१६ ॥ 


अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि न्िश्वयनयसे [ आत्सविनिश्चितिः दशनसिति ] परद्रव्योसि . 
भ्िन्‍्त अपनी आत्माका निरचय कर्थातु श्रद्धान होना, सम्यस्दर्शन कहलाता है और [ जात्मपरिज्ञानं ... 
बोध. इष्यते ] परद्रव्योंसे भिन्‍्त अपनी आत्माका यथाथज्ञान होना, सम्यग्ज्ञान कहलाता हूँ। तथा 
[ आत्मन्ति स्थिति: चारित्न ] परद्रव्योंसे भिन्‍त अपनी आत्मामें स्थिरता अर्थात्‌ लीनता होना, सम्यक- 
चारित्र कहलाता है और ये तीनों आत्माके स्वभाव हैं। तब [ एेस्थ: वंधः कृत: भवति | इससे . 
आत्माका बंधन कैसे हो सकता है यह आइचर्य है ? अर्थात्‌ इनसे आत्माका बंधन ( संसार ) 
कभी नहीं हो सकता, कारण कि स्वभाव या वस्तुका धर्म कभी बंधनमें नहीं डालता उल्टा वह 
बंधनको काटता या छुड़ांता है ॥॥ २१६॥ 


भावार्थ--आत्मविनिद्चिति'का यथार्थ रहस्य ( मतलब ) है 'भात्माके प्रति आस्तिक्य- 
भाव' अर्थात्‌ जैसा आत्मा है वेसा श्रद्धानका होना अर्थात्‌ वास्तिकभावका नहीं होना भर्थात्‌ .. 
विपरीतभावका ( अन्यथापना ) नहीं होना । जेसे कि आत्माका यथार्थ ( असली ) रूप 'एकत्त्व- - - 


विभक्त' है अथवा वह ॒पर सब द्रव्योंसे भिन्‍्त ( तादात्म्यसंवंधरहित ) और अपनी गुणपर्यायोंसे 
अभिन्‍त ( तादात्मरूप ) है, ऐसा दृढ़ विश्वासका होता निरचयसम्यग्दर्शन कहलाता है। इसी .. 
तरह आत्माके शुद्ध ( निर्चय ) स्वरूपका ज्ञान होना, सम्यरज्ञान कहलाता है और आत्माके शुद्ध - 
स्वरूपमें लीव होना अनुभव करता सम्यकचारित्र कहलाता है यह खास बात है, यही निरचय - 
मोक्षमार्ग है, साक्षात्‌ मोक्षका कारण है। क्योंकि आत्मा ज्ञानधनरूप' है उसमें और कुछ नहीं - 
भरा है ( अवगुण नहीं है ) सिर्फ ज्ञानदशंत्तगुण ही कूट-कूटकर भरा हुआ है | जबतक ऐसा सत्य व 
सहो अपना खुदका छ्ासश्रद्धान न हो और पररूपका ही ( संयोगीपययिरूप ) ज्ञानश्रद्धान हो 
तबतक आत्मकल्याण नहीं हो सकता | निजघरका पहिले परिचय पुरा होना ही चाहिये ॥२१६॥ 


शंका व ससाधान 


आचार कहते हैं कि--सम्यग्दृष्टिव्रती ( चारित्रधारी ) के तोर्थकर और भाहारकप्रकृत्तिका 
बंध होता है ऐसा शास्त्रमें उल्लेख है । उससे वादीका कहना है कि--सम्यग्दर्शन भी-बंधका कारण 
है। उसका खंडन इस प्रकार है कि वादीको जो शक्र या धारणा है कि उस वंधका कारण सम्यग्दर्शन 
और ब्रत ( चारित्र ) है, यह उसे कोरा भ्रम है। असलमें उस बंधका कारण शुभराग अर्थात्‌ 
करुणाभाव है ( दयापरिणाम है ) किन्तु सम्यरदर्शंत. ;और व्रत नहीं है, क्योंकि वे दोनों मोक्षके 
ही कारण है वन्धके कारण नहीं है। यही बात आगे बतलाते हैं--- 

रु सम्यक्चारित्रास्यां तीथकराहारकर्मणो: बंधे! । 
योअ्प्युपद्ष्द: ससये न नयविदां सोडषि दोषाय ॥ २१७ ॥ 


१. सकपायत्त्वाज्जीवः कर्मणो योग्यान्‌ पुद्गलानादत्ते स बंध: ॥ २ ॥ त० सू० अ० ८ 





जल 3 


सरागसयमसंयमासंयमाकासनिर्जराबाछतपांसि दैवस्य ॥ २० .॥.सम्यवत्वं च ॥ २१ ॥ तब्सु० अ० ६. 
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। पंच ' 
 सम्यग्दप्टि चरित्रीके भी, कमबंध जो होता है। 
.. तीथंकर आहार प्रकृतिका, आगस यह बताता है ॥ 
. उसका कारण नहिं दशन है, चारित भी नहिं होता है 
. नय प्रसाणका जानन हारा, अमसे कमी न पड़ता है ॥ 
बंध करत है. कपाय साथी, जो ज्ौद्यग कहलाता है । 
ह गण हैं दशनचारित दोनों, उनसे बन्ध न होता है | २१७ ॥ 
.. अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ समये थ। सस्यकचारित्राभ्यां तीथेकराहारकर्सणो: बंध: 
 - उपदिष्टः ] आगममें या जेनशासनमें जो यह कहा गया है कि सम्पग्दर्शन व सम्यकचारित्रके द्वारा 
- या साथमें रहते हुए तीर्थंकर और आहारक पुण्यकमंका वंध होता है [ सो5पि नयविदां दोपय न 


'..  भवत्ति] उससे भी नयप्रमाणके ज्ञाता पुरुषोंके मसमें कोई भय ( शंका ) चिन्ता-शल्य-घबड़ाहुट या 
_ - आकुलता नहीं होती, कारण कि वे नयादिसे समाधान या संत्तोष कर लेते हैं॥ २१७॥ 


,...... भावा्य--जेत शासनमें, स्पाह्मादनय अर्थात्‌ निश्चय व्यवहारत्तयकी अपेक्षा या द्रव्याथिक 
पर्याधाथिक नयक्री अपेक्षासे तमाम शांकायें व भ्रम दूर हो जाते हैं। सबका संतोषजनक समाधान 


* » हो जाता. है यह विज्येषता पाई जाती है। यहाँ पर जो शंका उठाई गई है कि सम्यर्दर्शन 


_- वे सम्यकचारित्र ( स्वभाव या गुण या घर्म ) से, तीर्थंकर व आहारक नामक पुण्यकर्मंका बंध 
होता है वह सिर्फ भ्रम है या नयविवक्षाको नहीं समझना है। सम्यग्दर्शन और सम्यकचा रित्र ये दोनों 
... स्वभाव हैं, उनसे बंध नहीं होता किन्तु उनके साथ जो रागादिक विकारीभाव ( कषायरूप ) होते 
: हैं, उनसे ही वह बंध होता है, वह भी व्यवहारनयसे बंध माना जाता है। कारण कि संयोगी- 
_पर्यायमें साथ-साथ स्वभावभाव ( सम्बग्दर्शनादि ) विभावभाव ( रागादिक ) रहते हैं और आत्मा 
' के प्रदेशोंमें ही रहते है परन्तु कार्य अपना-अपना पृथक करते हैं स्वभावभाव संचर व निजेरा करते 
: हैं ( कर्मंबंधनका छूटना रूप सोक्ष करते हैँ ) और विभावभाव, आख्रव व वंध करते हैं । लेकिन 
इस असल वातका पता ( ज्ञान ) न होनेसे; संगादोष जेसा दोष, साथवाले ( सम्यग्दर्शनादि ) को 
- भी व्यवहारतयसे छगा दिया जाता है, जो असत्य है ( अभूतार्थ है ), यह समाधान है। तभी तो 
: तत्वाथंसूतर्में संयोगीपर्यायकी अपेक्षासे व्यवहारनयकी मुख्यताकर बन्धके कारणोंमें सरागसंयमादि- 
चारित्र एवं सम्यग्दर्गनको देवायु ( पुण्यकर्म ) के वाँवनेवाला बतछाया है किन्तु निश्चयसे वैसा 
. नहीं है, साथमें रहनेसे साथी अपराधी या दोषी नहीं हो जाता यह +नियम है। दोषी वही होता 
है जो दोष ( अपराध ) करता है, और वही सजा भोगता है, दूसरा नहीं। सबका सारांश निम्न 
प्रकार है। ः 
हे जो झास्त्रोंके ज्ञाता भ्राणी नयके ज्ञाता होते हैं। 
उनको शंका नहिं होती है, दर्शन चारित बंघक हैं ॥ 
. तीथकर आहार प्रकृतिका बंध ज्ञ होता दस्त । 
उसका कारण योगकषायौ, साथ रहत जो उस पदुसे | २१७ ॥| 
१. सम्यरदर्गान व चारित्रके समय या उनके साथमें । 
५४ | 





8२६ पुरुषाथसिद्धचुपाये - 
आचर्य इसी उपयुक्त तथ्यका खुलासा आगेके इलोक द्वारा भी करते हैं। 
स॒ति सम्यक्त्वचरित्रे तीथंकराहारबन्धकी मवतः।.. 
योगकपाया. नासति तत्पुनरस्मिन्लुदासीनम्‌ ॥२१८॥ 
पचच 
योग कपाय बंध करते हैँ--तीथंकर आहारकका 
पर दोनोंके साथ रहेसे--अ्रम होता दशचारितका ॥ 
दर्शन ज्ञान डदास रहत हैं, वंधकायके करनेमें---। 
तीर्थंकर आहारकके मी नहिं समर्थ हैं वांघनमें ॥२१८॥ 
अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ सम्यक्त्वचरित्रे सति योगकपायो तीर्थंकराहारवन्धकों भवतः_] 
सम्यग्दर्शत और सम्यकचारित्रके साथ रहते हुए ( मौजूदगीमें ) योग और कपषाय ये दोनों ही . 
तीर्थकर तथा आहारक नामक पुण्यप्रकृतियोंका वन्‍्व करते हैं अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन व सम्यकचारित्र 
उनका बन्ध नहीं करते, इसके सबूत ( पुष्टि )में कहा जाता है कि [ नाखति ] अर्थात्‌ यदि संम्यगू- 
दर्शंत व सम्यकचारित्र, योग व कषायके साथ नहों तो कभी अकेले दर्शन-चारित्रसे उन्तका 
( तीर्थंकर और आाहारकका ) वन्ध कदापि नहीं होगा। मिथ्याद्ष्टिके कभी नहीं होतां व योगक॒षाय 
रहते हैं। अतएव यह ॒ सिद्ध होता है कि [ तत्पुनः अस्मिन्‌ उदासीनम्‌ ] वे सम्यग्दर्शन-व सस्यक- 
चारित्रबन्धके करनेमें उदासीन रहते हैं अर्थात्‌ वन्‍्ध नहीं करते क्योंकि वे वीतरागतारूप हूँ, 
रागह्वेष रहित उपेक्षामय सदेव रहते हूँ, वन्‍्च करना उन्तका कार्य नहीं है ॥ २१८ ॥ रह 
भावारथ--यथार्थमें वन्‍्वके करनेवाले योग व कषाय है अन्य कोई ( सम्यग्दर्शनादि ) नहीं 
हैँ क्योंकि योग व कपषाय विभावरूप हैं और सम्यग्दरशंनादि स्वभावरूप हैं। वस्तु या पदार्थकी 
रक्षा करमेवाला उसका स्वभाव या धर्म हो होता है अर्थात्‌ जबतक स्वभावमें स्थिरता आत्माकी : 
रहती है, तवतक उसमें विभाव नहीं होता या हो पाता, वस यही तो विभावसे आत्माकी, रक्षा 
करना है। और विभावके न होनेसे आत्माके आख्रव और वन्ध भी नहीं होगा, जिससे संसार छूट 
जायगा यह फल होगा। कहा भी है कि 'वत्युसहावों धम्मो! वस्तुका स्वभाव ही उसका धर्म है. . 
( रक्षक है )। जहाँ स्वभावसे च्यूति हुई कि विभाव परिणति हुई और उसके होनेसे वंधरूप सजा _ 
मिली । यह खराबी या हीनता सिर्फ जीव और पुदुगल इन दो द्रव्योंमें ही होती है। अन्य द्रब्योंमें 
नहीं होती क्योंकि उनमें वेसी शक्ति नहीं है। और वह भी कब होती है जब दोनोंका परस्पर 
संयोग हो । ऐसी स्थितिमें संघोगकों दर करना कर्त्तव्य है । ह 
सारांश यह हैकि बन्धके निमित्तकर्ता योग और कपषाय दोनों है, परन्तु उत्तके साथ यदि . 
सम्बग्दशंन, सम्यग्श्ञास, सम्यकचारित्र हो तो वे दोनों भी तीर्थंकर और आहारक जेसी सर्वोच्च पुण्य- 
प्रकृतियोंका बंध करते हैं, ऐसा उपचारसे कहा जाता है और यदि सम्यग्दर्शनादि तीनों या एंक 


१. रागहेपरहित वीतराग या उपेक्षारूप 


अन्तिस निष्कषपष . ., । -छेश७ 
साथ ने हो तो वे नरकगत्यादि पापप्रकृतियोंका वंध करते हैं। और जब योग व कषाय भी नहीं 
रहते, तंव मोक्ष हो जाता है बन्ध चंहीं होता । फलत: योगकषाय ( विभाव ) और सम्यग्दर्शनादि 
: [ स्वभाव ) का कार्य भिन्न-भिन्न प्रकार है, एक प्रकारका नहीं ऐसा समझना चाहिये। फलत: 
मोक्षक्री प्राप्ति उपयोगशुद्धि एवं योगशुद्धि दोनोंसे होती है ॥ २१८ ॥ 
आचाय॑ आगे और भी शंका-समाधान करते हैं । 


अन्य शास्त्रोंका उद्धरण देकर निर्णय करते हैं दो इलोकों द्वारा-- 
ननु कथमेव॑ सिद्धयति देवायु!प्रभृतिसत्यकृतिवंधः । 
संकलजनसुग्रसिद्धो रत्नत्रयधारिणां मुनिवराणाम्‌ ॥ २१९ ॥ 


पच 
सम्यग्दशन चारितसे थदि, बंध नहीं होता कोई । 
तो फिर देवायु आदिकका पुण्यवंध केसे होई।॥। 
, सकल छोकमें यह प्रसिद्ध है--रव्नन्नयघारी झुनिके। 
पुण्यवंध होता है जब तब, यह असत्य होगा उनके ॥ २१५९ ॥ 

... अन्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ नज्ठु एवं देवायु:प्र्शतिसत्पकृतिबंध। कर्थ सिध्यति ] 
शंकाकार यदि यह शंका ( प्रश्न ) करे कि--पुण्यप्रकृतियोंका बंध सम्यग्दर्शनादि रत्नत्रय नहीं करते 
' तो फिर देवायु आदि पृषण्यप्रकृतियोंका बंध होना केसे सिद्ध होगा ? यह बताया जाय। अन्यथा 
[ रत्नन्नयधारिणां मुनिवराणां सकंरूजनसुप्रसिद्धो बन्धोविरुदते ] रत्नन्रयधारो-मुनियोंके देवायु 


आदि पुष्यप्रकृतियोंका वंध होता है लोकमें यह प्रसिद्ध है, वह असत्य ठहरेगा ( यह विरोध 
होगा ) ? यह पृव्व॑पक्षका इलोक है । 


: ( लोकापवादकी शंका करके सिद्धान्तका खंडन नहीं किया जा सकता यह निष्कर्ष है ) 
आगे उत्तरपक्षका इलोक लिखा जाता है। 
रत्नत्रयमिह हेतुनिवाणस्येव भवति नान्यस्य । 
'. आखवति यत्तु पुण्य शुभोपयोगो5यमपराधः | २२० ॥ 


प्य 
वंधहेतु रत्नं्रय नहिं है, उससे तो मुक्ति होती। 
पुण्यबंधका कारण वह है, जो झुभपरिणति संग होती |॥ 
- बंधरूप अपराध करत हैं, योगकपाय डभय दोनों । 
इससे उनका त्याग करत हैं, रत्नन्नयधारी, जानों ॥ २२० ॥ 


अच्चय अथ--आत्ायय कहते हैं कि [ इह रत्नन्नयं निर्वाणस्येच हेतुमंवति अन्यस्य न ] इस 


छ्श्द पुंसुषार्थसिद्धचपाय 


इस ग्रन्थमें या मोक्षमागंके प्रकरणमें, रत्नन्नय ( संम्यग्दर्शंनादिन्रय ) मोक्षका ही कारण .( उपाय-.. 
मार्ग ) होता है, संसारका कारण नहीं होता | [ ठ॒ यव्‌ पुण्यमाखवति ] और पुण्यका जो आखव': 
या वंध होता है [ अयमपराध: झुमोपयोगः ] उसका कारण शुभोपयोग है अर्थात्‌ उसीका यह 
अपराध है। शुभोपयोगका होना भी एक मन्दकषायरूप परिणाम है ( प्रशस्तराग है ) अतएव 
उससे पुण्यका बंध होना निश्चित है ॥२२०॥ 

नोट--यदि यहाँ इलोकमें 'शुभोपयोगस्थापराध:” यह पद होता तो वेहतर था भस्तु। । 

भावार्थ--उपयोग अर्थात्‌ ज्ञानके व्यक्त परिणमनके अनुसार बन्धादि कार्य होता है भव्यक्त 
परिणमन्त, शक्तिरूप होनेसे . कायंकारी नहीं होता। तदनुसार यहाँ पर जब ज्ञानका उपयोग 
( कार्यपर्याय ) रागादिरूप होता है अर्थात्‌ रागादिकी ओर उन्मुख होता है तब बन्ध आदि काये 
हुआ करता है। तथा जब उपयोग विराग या स्वभावरूप होता है तब निर्जरा आदि हुआ करती 
है। ऐसी स्थितिमें बन्ध एवं मोक्षके कारण साथ-साथ होनेसे अपना-अपना कार्य करते रहते हैं 
अचरजकी कोई बात नहीं है, खाली समझका फेर है। शुद्धदृष्टि होनेपर सब जंसाका तैसा 
दिखता है और जंसा दिखता है वेसा ही श्रद्धान भी होता है और वह श्रद्धान इतना दृढ़ ( पक्का 
होता है कि वह बदलता ही नहीं है चाहे जसी आपत्ति-विपत्ति क्‍यों न आ जाय वह निर्भय ( परके 
प्रवेशके भयसे रहित ) अटल ( निष्कंप ) ही रहता है ऐसी विशेषता हो जाती है। यथार्थ- 
ज्ञान द श्रद्धान हो जानेपर यदि वह वेसा आचरण तुरंत न कर सके तो भी वह पर्यायगत होनता 
को समझकर दुःखी होता है अरुचि करता है और उसको निकालनेका प्रयत्न भी यथाशक्ति करता 
है, परन्तु उसको उपादेय कदापि नहीं समझता--हेय ही सदेव समझता है। अपनेको बिगारीकों 
तरह अनुभव करता है या पिजड़ेमें अवरुद्ध शोरको तरह मानता हैं जो उसके हितमें है। विवेक- 
बुद्धि ही संतोष देने वाली है--वस्तुके परिणमन पर दृष्टि दिलाने वाली है, जो स्वतंत्र है किसीके 
अधीन नहों हैँ, उसको कोई अन्यथा नहीं कर. सकता अतः वह ज्ञानधारामें अवगाहन कर सुखी 
सदा रहता है ॥ २२० ॥ 


पूर्वोक्त कथनमें कोई शंका करता है कि एक ही आत्मामें साथ-साथ बंध व मोक्ष तथा बंध 
व मोक्षके कारण केसे रह सकते हैँ, परस्पर विरुद्धकार्य होनेसे ? इस शंकाका आचार्य समाधान 
करते हैं | । 
नि३चय-व्यवहारनयकी अपेक्षासे 
एकास्समन्‌ ससवायाद्त्यन्तावरुद्ध काययोरपि है । 
इह दहाते घृतमिति यथा व्यवहारस्तादृशो5पि रूढिमितः ॥२२१॥ 
ः पद्ध 
एककालमें एक वस्तुसें विरुष धम दो रहते हैं 
सहअस्तित्व हेतु है उनका क्यों अचरज कोइ करते हैं 
घृतमें जेसे दाहकता अरु पौष्टिकता दोइ होते हैं 
निश्चय अरु व्यवहार वस्तुमें नयसे सब ही बनते हैं ॥| २२१ ॥ 
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अन्चय अर्थ--आचाय कहते हैँ कि [ हि भत्यन्तविरुद्धकाययोरपि एकरिमन्‌ समवायात्‌ व्यवहारो 
सबति ] निश्चय ( वस्तु स्वन्षाव )स विचार किया जाय तो-एक ही . वस्तुमें अत्यन्तविरुद्ध दो 
कार्य ( धर्म ) भी समायित ( समाहित ) ( कथंचित्‌ मौजूद ) एक साथ रहते हैं अर्थात्‌ पाये जाते 


: . हैं तथा छोकमें भी वैसा कथन ( व्यवहार ) होता है अर्थात्‌ रूढ़ि मानी जातो है | यथा इह घृत् 


दहति इति व्यवहारः ताइशोडपि रूढ़िमित: ] जेसेकि 'यह घत जलाता है! ऐसा लोकमें कहा जाता है 
ही रूढ़ि ( चलन ) हो जाती है। फलत: बंध व मोक्षके कारण साथ-साथ एककाल एक आत्मामें 
दाहरणके अनुसार सिद्ध होते है ॥ २२१ ॥ 


८। ग 


_भावार्थ--नयविवक्षासे या स्वचतुष्टय परचतुष्टयसे एक ही पदार्थमें एक हो कालमें परस्पर 
अत्यन्तविरुद्ध दो कार्य या धर्म रह संकते हैं और वेसा कथन भी किया जाता है ऐसी रूढ़ि पड़ जाती 
है,कोई आइचर्य नहीं होता, न होना चाहिये । उदाहरणके लिये जैसे घी जलाता है और पुष्टि 
'भी करता है” यह दो धर्म उसमें साथ-साथ पाये जाते हैं कोई विरोध या आपत्ति नहीं होती, 
परन्तु विवक्षाका आधार भिन्‍तन-भिन्न प्रकारका है, उसको समझ लेना चाहिये। एक ही नय था 
आधारसे अनेकधर्मं सिद्ध नहीं होते किन्तु अनेक नयोंसे अनेक धर्म सिद्ध होते हैं जो एक अधिकरण 
या आधारमें रहते हैं। अर्थात्‌ उन सवका आधार एक रहता है और उत्तका कार्य पृथक्‌-पृथक्‌ 
रहता है, आपसमें कोई किसीको बाधा नहीं पहुँचाता, निराबाध रहते हूँ । घी जलाता है, इस 
कथनमें भिश्च॒यको अर्थात्‌ घोकी यथाथंताकों अथवा उसके पुष्टिकारक स्वभाव ( धर्म )को गौण 
करके उसकी अयथार्थता अर्थात्‌ विकारीपर्याय ( उष्णता )कों जो कि अग्निके संयोगसे होती हैं 
मुख्य मासकर वेसा कहा जाता है, परच्तु उष्णताके समय वह॒ स्वभाव ( पुष्टिकारक ) उस घृतमें 

विद्यमान ( मौजूद ) रहता ही है, नष्ट नहीं होता, इस प्रकार उष्ण व शीत ( पुष्ठिकारक ) दो 

: धर्म युगयत्‌ एक ही पदार्थ ( घृत )में बराबर रहते हैं कोई विरोध नहीं होता अथवा जैसे ठंडा 
जल ( स्वभाव ), पर-अग्निके संयोगसे गरम ( उष्ण ) मुख्यतया विभावरूप होजाता है और उस 

- समय ठंडा स्वभाव गौण होजाता है तथा लोकमें गरम जल है ऐसा कहा भी जाता है, लेकिन 
'जलका स्वभाव ठंडापन- नष्ट नहीं होजाता, कुछ दबसा जाता है अर्थात्‌ उष्णपना व्यक्त होजाता 
है व ठंडापना अव्यक्त होजाता है, दोनों ही ( विरुद्भधघधर्म ) साथ-साथ रहते हैँ, अन्तमें संयोगजधर्म॑ 
( उष्णपना ) नष्ट होजाता है और स्वाभाविकधरममं ( शीतपना ) कायम ( स्थिर ) रह जाता है। 
इस प्रकार वस्तुकी व्यवस्था है और वह शाइवतिक है। यहांपर गौण मुख्य या नि३चय व्यवहारकी 
अपेक्षा है। स्वाश्रवित वस्तुका स्वभाव निरंचयरूप ( ठंडापन ) गौण है और पराश्चित विभाव मुख्य 
है ( उष्णतारूप व्यवहार मुख्य है )॥ 


इसी तरह प्रकृतमें एक आत्मामें ही रत्नत्रयः ( स्वभावभाव ) और योगकषायादिरूप 
विभावभाव दोनों एककाल रह सकते हैं व रहते हैं, कोई विरोध या आपत्ति नहीं होती । जिसका 
खलासा यह है कि संयोगीपर्यायमें आंशिक रत्नत्रयरूप जुद्धता ( स्वभाव मोक्षका कारण ) और 
आंशिक कषायादिरूप ( विभावरूप बंधका कारण ) बशुद्धता, आत्माके प्रदेशोंमें साथ-साथ रह 
जाती है। आत्मा बड़ा व्यापक व ददारपदार्थ है, संयोगीपर्यायमें दोनोंका आधार है। तथा उसमें 
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राग और विराग, त्याग और ग्रहण सभी साथ-साथ होते रहते हैं। सारांश बह कि वस्तुका स्वभाव 
( धर्म ) ही परद्रव्यके संयोगसे विभावरूप ( अथमंरूप ) परिणत हो जाता है पश्चात्‌ बहींपर-द्वव्यका -. 
संयोग छट जानेपर अपने मूलब्रव्यके स्वरूपमें आ मिलता है अथर्ति शुद्ध स्वभावरूप परिणत 
होजाता है और यह पटकर्म ( कारक ) जीव और पुद्गल दो द्वव्योंमें ही हाता है क्योंकि उन्हींमें 
ही वैसी उपादानता (योग्यता ) है अन्यमें नहीं, ऐसा समझना चाहिय्रे। कोई अचंने यो. 
आश्चर्य करनेको वात नहीं है, अनेक धर्मवाली वस्तमें सब व्यवस्था होनेकी योग्यता है--अतः 
उसमें अनेकान्त या अनेक्रधर्म निरावाध सिद्ध हो जाते हैं। निश्चयनय और व्यवहारनय अथवा मुख्य 
गैर गौण विवक्षासे अनेकधर्म हर वस्तमें सिद्ध होते हैं, विवाद करता व्यर्थ है, निदचय औीर .. 
व्यवहारमें कुशल ( ज्ञाता ) व्यक्ति ही सम्यग्दृष्टि एवं नियत स्वलक्षणवालोी प्रज्ञाका बची (पम्बगू- 
ज्ञानी ) होसकता है भन्‍्य नहीं यह निष्कर्ष है। स्वाश्वितधर्म निमरवयरूप है भीर पराश्रितघम 
व्यवहाररूप है ऐसा समझना चाहिये || २२१ ॥ 
आचाय॑ अन्तमें उपसंहाररूप कथन ( निष्कर्ष ) करते हैं । 


आत्मा था पुरुषकी प्रयोजनसिद्धिका उपाय यही है यहु बताते हैं. 


सम्यक्चरित्रवोधलक्षणो मीक्षमाग इत्येप॑: | 
मुख्योपचाररूपः प्रापयति परमपद पुरुपम्‌ २२२॥ 


प्च 
हि] न है 5 ई 45 
मोक्षमाग तो एकरूप हैं, दशन चारित वोध मसयी। 
उसके सी दो रूप कहे हैं, निइचय अरू व्यवहार हुयी ॥ 
मोक्ष महल पहुँचानेवाला, मुख्यरखप नि३ईचय ही है। 
थे ए्‌ कप दि रे 
गोणरूप व्यवहार साग तो, उपचर इशाक्ति बताता है ॥शरूर।॥। 


अस्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ सम्बकचरित्रवोधलक्षण: एप: मोक्षमार्ग इति ] निरुचय .. 
से सम्यग्दशंत-सम्यग्लान-सम्यक्‌चारित्र इन तीनोंकी एकतारूप एक ही मोक्षका मार्ग है ( दूसरा - 
नहीं है )। परन्तु कथन करनेकी अपेक्षासे अर्थात्‌ वचनों या शब्दोंका सहारा लेनेसे उसके [ झुख्योप- 
चाररूप: ] मुख्य ओर उपचार ऐसे दो भेद माने गये हैं तथा [ पुरुष परसपर्द प्रापयति ] आत्माको .. 
वह मोक्षमार्ग, मोक्षमें पहुँचा देता है ऐसा सामान्यतः कहा गया है ॥ २२२॥। 


भावाथ--रत्लत्रयकी प्राप्ति हो जाना ही स्वाश्रित अर्थात्‌ निश्वपनयसे मोक्षका मार्ग है 
और वह उस आत्माको नियमसे भोक्ष पहुँचा देता है। चाहे यह तथ्य- किसोसे कहा . जाय या न. 
कहा जाय क्योंकि व्यक्त गुण ही गुणीको उच्च या उत्नत-वना देते हैं, उसके लिये कथन करने 
की घोषणा करनेकी या शब्दोंका सहारा लेनेकी जरूरत नहीं है, कारण कि मोक्ष, पराश्चित .. 
( कंथतके आधीन ) नहीं है। यदि ऐसा होने छंगे तो मूक केवलियोंको- मोक्ष कदापि प्राप्त न 
हागा यह दोष आयगा, यत: वे बोलते ही. नहीं हैँ । .फलत: निश्चयतयसे ( अध्यात्मको अपेक्षा.) 
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-  'शण ही मोक्षको प्राप्त करानेवाले होते हैं, शब्दादि अन्य कोई नहीं। प्रत्युत जब तक शब्द या 
| ब्व्यध्वनि होती रहती है, वचनन्तिरोध (योग निरोध ) नहीं होता, तबतक मोक्ष भी प्राप्र 
नहीं होता है। ऐसी स्थितिमें यथार्थ वस्तुस्वरूपका, शब्दों द्वारा कथन करना ( वर्णन करना ) 
सव व्यवहार ( पराश्चितपना ) कहलाता है, वह व्यवहाररूप या भेदरूप कथन, मोक्षका मार्ग 
नहीं है ( अभूतार्थ है ) ऐसा समझना चाहिये। कथन या शब्द या भेद मोक्षका मार्ग या 
मोक्षमें पहुँचानेवाले नंहीं हैं किन्तु गुण अभिन्‍न ही जीवको मोक्षमें पहुँचानेवाले होते हैं। 
. व्यवहार समोक्षमार्गका निषेध किया जाता है, वह सत्य व सत्ताधारी नहीं है। मोक्षका 
... मार्ग यथार्थमें एक ( रत्नत्यके समुदायरूप ही है किन्तु भेदरूप या पराश्रित या पर्यायाश्रित 
. ( संयोगी अवस्थारूप ) अथवा व्यवहारख्प नहीं है। यह सारांश है । पेश्तर इलोक नं० ४ में भी 
मुख्योपचारपद द्वारा निश्चय और व्यवहार अर्थ लिया गया है, शब्दभेदसे अथंभेद सर्वत्र नहीं 


होता। 


शंका--मोक्षमार्गकी दो भेदरूप बतानेका क्या प्रयोजन है ? 


इसका उत्तर--प्रमादी व अज्ञाती जीवोंको सुधारनेका लक्ष्य है, कि किसी तरह वे संसारसे 
पार हो जायें, उनकी रुचि आत्मकल्याणकी ओर हो जाय, अशुभसे छटें। शुभराग सहित 
सम्यग्दर्शनादि, व्यवहारमोक्षमार्ग ( पर्यायाश्वित ) कहलाता है और वीतरागता सहित सम्यरदर्श- 
तादि, निश्चयमोक्षमार्ग कहलाता है। परन्तु निश्चयमोक्षमार्गंका प्राप्त होना आजकल सरल 
नहीं है, अधिकत्तर व्यवहारमोक्षमार्गंका होना संभव है। अतएव स्वेच्छाचारी प्रमादी जीव यदि 
अशुभरागादिकों छोड़कर, शुभरागादिमें ही रंग जाय या उसमें रुचि करने लगें तो भी कुछ छाभ 
हो जायगा, पुण्यका बन्ब होने लगेगा, पापका वंध होना बन्द हो ज़ायगा। अतः करुणा- 
बुद्धिसे दो भेद किये गये हैं। उद्देश्य या प्रयोजन अच्छा है। लेकिन यह ध्यान रहे कि यह 
आलम्बन प्रारम्भ दक्षामें रहने तकको है, आगेके लिए नहीं है । 
उक्त च-- काले कछी चले चित्ते देहे अन्नादिकीटके । 
इदमेव महच्चित्रं जिनलिंगघरा: बराः ॥ 
तत््वको, स्वरूपको यथार्थ समझकर यदि धारणा ( श्रद्धा ) बनाई जावे और कार्य किया 
जाय तो अवश्य छाभ हो लेकिन विना यथार्थ समझे मत्तमानी धारणा बनाकर काय॑ ( प्रवृत्ति ) 
' करनेसे कभो अभीष्ट छाभ ( इष्टश्राप्ति ) नहीं हो सकता, यह श्रुव है, व्यवहारके ३ भेद होते हैं । 


१. गुणोंकी प्राप्ति करता 'करनी” कहलाती है । उसीको निश्चय कहते हैं । और प्राप्ति नहीं करना, खाली 
कहना मात्र 'कथवी' कहलाती हैं। उसको व्यवहार कहते हैं । इन दोनोंमें ( करने व कहनेमें ) करना 
श्रेष्ठ हु--कार्यकारी है किन्तु कहना श्रेष्ठ व कार्यकारी नहीं है। इसीसे. सृक्तियोंमें कहा जाता है .कि 
कथनीसे करनीका दरजा ऊंचा हैँ। पं० द्यानतरामजीने भी लिखा हैं कि--करनी कर कथनी करे 
चानत सोई साँचा, इत्यादि । निश्चय व्यवहारका आशय व भेद समझना चाहिये । तदनुसार प्राप्ति 
मोक्षका कारण है, कथनी मोक्षका कारण नहीं है--वह व्यवह्यररूप है । 
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(१) भेदाश्षित ( अखण्डमें खण्ड कल्पना करनारूप ), (२) पराश्षित ( दूसरेकी सहायता लेने 
रूप ) बर्थात्‌ निमित्तोंकी अपेक्षासे करनेरूप, (३) पर्यायाश्चित ६ संबोगी पर्याचके समान 
मासनैरूप ) क्योंकि यथार्थमें वस्तु या आत्मा वैसी नहीं है। खाली कल्पना करता हू हवस 
कई बार कहा भो गया है ॥२२१॥ 


आचार्य मुक्त आत्मा ( मोक्षगासी जीव ) का स्वरूप बताते हैं । 
अनुपम स्थायी सच्चिदानन्दरूप हैं 


नित्यमपि निरुपलेपः स्वरूपसमवस्थितों निरुषधातः । 
गगनसिव परमपुरुषः परमपदे स्फुरति विशद्तमः ॥श२२३१॥ 


प्च् 


आसमान की तरह हमेशा जो निर्मल ही रहता हैं ! 
नहीं घाव सकता है कोई निजस्वरूप में रमता हैं ॥ 
ऐसा झन्द आत्मा पाता निर्मल खुखद परमंपद को | 
और नहीं कोई पा सकता है, पासर रागी उस पद्‌ को ॥२8२॥। 


अच्चय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ परमपुरुषः ] मक्तात्मा [ नित्यमपि निरुपलकेप: सवरूप- 
समवस्थित: निरुषवधातः गगनमिव विशद्तमः ] नित्य है, मिरंजल है, स्वरूपमें छीन है, वावा आदि 
उपद्रवोंसे रहित है, आकाशकी तरह अत्यन्त निर्मल है, ऐसा अनेक गुणसम्पन्त होता हुआ हे 
[ परमपदे स्फुरति ] मोक्ष स्थानमें स्फुरायमान होता है भर्थात्‌ सदेव प्रकाशमान रहता है ॥शरशा 


७ 


भावार्थ--आत्मा ( जीव ) का उपयुक्त स्वरूप स्वाभाविक हैं जो हमेशा उसमें मोजूद 
रहता है। द्रव्यदृष्टिसि कमी वह नहीं वदलता ज्योंका त्यों र । काले कल्पशते5पि च गते 
शिवानां त विक्रिया लक्ष्या, यह आागमका कथन है । इसका सम्बन्ध मोक्षसे है । किन्तु वह मोक्ष, 
बद्ध अर्थात्‌ अनादिकालीन परसंयोगसे रहित आत्माकी अवस्थाका ही नाम है, वह भात्मासे 
भिन्‍न परद्वव्यहूप नहीं है, अतएवं वह स्वाश्वित है अर्थात्‌ निश्चयसे आत्माका हो है, परका 
( आकाशादिका ) नहीं है ।“ अत्तः आत्माके प्रदेशोंके साथ अनादिकालसे संयुक्त पर द्वव्यों ( कम 
तोकर्मादि ) का वियोग हो जाना अथवा संयोग छूट जाना ही मोक्षका लक्षण समझना चाहिये। 
वह सच्चिदानन्दस्वरूप मुक्तात्मा ( लित्य ज्ञान दर्शन सुखवाला ) अनन्तकाछूतक अपने निजस्वरूप 


आकाश या आस्मान 
मोक्ष स्थान । 
कायर या अभव्य मिथ्यादष्टि । 
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. में छीन रहता - है, रमण करता है। इसीलिए मुमुक्षु . उसके लिए उत्सुक व-लालायित रहते-हैं 
ऐसा समझता चाहिये, वह सर्वोत्किष्ट पदार्थ है और प्राप्तव्य है, उपादेय है। 

न सारांश--परसंयोगसे छूट जाना अर्थात्‌ निष्परिग्रह हो जाना हो मोक्ष है, जबतक थोड़ा 

- भी परका संयोग रहेगा तबतक मोक्ष नहीं होगा, परिग्रही मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकते यह पवको 

है। परिग्रह अन्तरंग व वहिरंग दो तरहका होता है। जब वह छठताः है तभी मोक्ष होता है। 

छटनेका नाम ही मोक्ष: है, धातुका यही अर्थ है ॥२२३॥ 


आचार्य--पुक्तात्माके स्वरूपको और भी खुलासा बताते हैं । 
अन्यसतका खंडन करते हैं 


कतक्ृत्य/ परमपदे परमात्मा सकंहूविषयविषंयात्मा | 
परमसानन्दनिमग्नो ज्ञानमयों ननन्‍्दति सदैव |२२४॥ 
पद्य 
जहां नहीं कुछ बाकी रहता, करनेको परमात्माके । 
सकल पदारथ जाने जाते, दुककारू उस ज्ञानीके ॥ 


परम अतीन्द्रियसुख मिलता है कभी न अन्त होत जिसका । 
. ज्ञानानन्द स्वाद लेता हे, काल अनन्त मोक्षपदका ॥ २२४ | 


हि अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि | परमात्मा परमपदे कृतकृत्यः | मक्तात्मा मोक्षमें क्ृतकृत्य 
. » होजाता है अर्थात्‌ निविकल्प निद्व॑न्द होजाता है, उसे कुछ करनेको शेष नहीं रहता तथा [ सकछ- 
. . विषयविषयात्मा ] त्रिलोकवर्त्ती सम्पूर्ण पदार्थोंको युगवत्‌ु ( एक ही समयमें ). सबंथा जान लछंता है 
(६ सर्वज्ञ होनेसे ) और | परमानंदनिमग्नः ] सर्वेत्कष्ट ( निराकुछ ) अनंत्त सुखको भोगता है 

तथा [ ज्ञानमयः ] सर्वेत्किष्ट ज्ञानगुण सम्पन्त होता है भर्थात्‌ केवलज्ञानी रहता है और 
. ऐसा होकर [ सर्देव नंदति |] हमेशा अनन्तकारूतक परिपूर्ण रहता है (ज्योंका त्यों बना 
रहता है )॥ २२४॥ 


«.  भावाय--मोक्ष अवस्था आत्माकी सर्वोत्कृष्ट उच्च व अन्तिम अवस्था है याने अनुपम व 
अद्वितीय पद है। जहांपंर अचंतकाल्तक कोई परिवर्तन नहीं होता भर्थात्‌ अनंतदशंन, अनंतज्ञान 
अनंतसुख, भनंत्बल रहता है। नेयायिकों आदिकी तरह आत्माके विशेष नौगुणोंका ( ज्ञान 


निजी 


परिपूर्ण जो सवकर चुका हो । 
सर्वज्ञ, सवपदार्थोंका ज्ञाता ! 
उत्कृष्ट सुख । 

क्रेवलज्ञानयुण सहित । 
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.. ५. बुद्धयादिविशेषगुणोच्छेद: मोक्ष इति नैयायिक: । 
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सुखादिका ) उच्छेद ( अभाव ) चहीं होता भर्थात्‌ वे सब मौजूद >हते हैं अन्यथा वह जड़ होजायगा 
यह दोष आता है। इसी तरह वहां कोई परिवतंत चहीं होता हमेशा एकसा रहता है, परिपूर्ण 
( कृतकृत्य ) अवस्था होजाती है। शेष कुछ भी करनेकी नढ़ीं रहता, स्वस्थ अवस्था हाजाती हूँ, - 
आकुलता आदिका नाम निशान नहीं रहता इत्यादि प्रकार गुणोंका समुदाय प्रकट होजाता है व 
ओगण नष्ट होजाते हूं ॥॥ २२४ ॥॥ प 


आचाय॑--दुश्न्तपूर्वक अनेकान्त (स्थाह्ाद ) की सिद्धका उपाय ( कुंजी--विधि वा. 
तरकीब ) वतलाते हैं । ः ः 
अन्तिम शिक्षा देते हूँ 
केनाकपनती . इलथयन्ती . पस्तुतच्चमितरेण । 
अन्तेन जयति जनीनीतिसन्थानतेत्रमिव गोपी ॥२२५७।॥ 


घय 

जैननीतिसे निणय. होता, सम्यक्‌ चस्तुस्वरूपहिका । 
संथानीसे घीऊ निकलता यथा दूध दधि दोनोंका ॥ 
जैननीति स्वाद्वाद कहाती, अनेकान्तमय हो।ती हैं 
द्रव्याथिक पर्यायाथिक दो विध, नाम घराती वह ही हैं ॥ 
एकनीति जब कड़ी जु होती, दुसरी ढीली रहर्व 
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इसी तरहसे वस्तुविषें भी, क्रमसे निणय. करदी 
एक हाथ पोछे करती हैं, एक- बढ़ाती भागे 
ग्वालिनकी किरियावत्‌ समझो सिद्धि अनेकी होती है 


। 
| 
। 


/ 2]% ८ # /00% * 


अन्वय अर्थ--आचाय॑ कहते हैं कि.[ जैनी नीति: | जेनन्याय ( स्याह्वाद या अनेकान्तरूप ) ही . 
संसारमें विजयको प्राप्त होता है अर्थात्‌ तमाम विवादों और मतमेदोंकों सिटाकर सबसमें मैत्री यां 
एकता स्थापितकर विजयदुन्दुर्भि वजाता है क्‍योंकि [ एकेन अन्तेन वस्तुदत्त्व आकर्षन्ती ] जेननीति 
( स्याह्गादन्याय ) एक नयसे भर्थात्‌ एक अपेक्षासे एकधरम्मकी पुष्टि या सिद्धि करती है, उसकी 
मुख्यता रहती है । तथा [ इतरेण अन्तेन इलथयन्ती ] दूसरे नय या धरमंसे दूसरे धर्ंको गौण करंती 


कड़ी करना या तानना या मुख्य करना । 
ढीली करना अर्थात्‌ गौण करना । 

धर्म । 

स्थाहादनय । 

रस्सी, जिससे घुमाया जाता है। 
खालिन, धुमानेत्राली । 

अनेकान्तकी । 


छ. हुए पा 26 दृण एण रस 


हि ढ़ 
' अन्तिम निष्कषष._ 8१७ 


.. है। कर्थात्‌ कथन करनेके समय एक नय मुख्य रहता है अतः वेसा ही कथन किया जाता है और 
दूसरा सथ गोण रहता है अतः दूसरा धर्म नहीं कहा जाता, परन्तु वह शक्तिरूपसे मौजूद (सापेक्ष) 
अवध्य रहता है, नष्ट नहों हो जाता जिसका प्रारूप ( आकार प्रकार ) ऐसा है कि कथंचित्‌ ऐसा 
हैं और कथंचित्‌ वेसा है, किन्तु सवंधा न ऐसा है न वेसा है इत्यादि । यथा द्रव्याथिकनयसे ऐसा है 
( नित्य है ) और पर्यायाथिक नयंसे ऐसा .( अनित्य ) है, लेकित सापेक्ष विवक्षा या नयमभेदसे ही . 
_अनेकधर्म या अनेकान्त वस्तुमें सिद्ध होते हैं। यह विधि ( उपाय स्याह्ादनयरूप ) और किसी 
मतमें नहीं पाई जाती, सिर्फ जेनमतमें ही पाई जाती है, जिससे सबका समाधान होजाता है, यही 
उत्कृष्टताकी निशानी है | यहांपर पुष्टिमें ग्वालिनका दुष्टान्त दिया जाता है कि [ गोपी मन्धान- 
नेश्रमित्र ज़यति ] जेसे ग्वालिन स्त्री मथानोमें लगी रस्सीकों जब एक हाथसे कड़ी और एक हाथसे 

ढीली करती है, तभी वार-बार ऐसा करते-करते दूध दहीमेंसे घी निकलता है, वि्ता ऐसा किये घी 
. नहीं निकल सकता अर्थात्‌ एक हाथको रस्सीकों ढीला करना और एक हाथकी रस्सीको चुस्त या 
कड़ा करता बस यही घो निकालनेकी रीति है। इसके विपरीत यदि रस्सीको कड़ा व ढीला न किया 
जाय, न घुमाया जाय, या दोनों हाथोंको खींच दिया जाय या ढीलाकर छोड़ दिया जाय तो घी 
नहीं निकल सकता व मटकिया फूट सकती है, ग्वालिच जमीन्रपर गिर पड़ सकती है, दूध दहो 
 बगर जा सकता है इत्यादि नुक्सान ही होता सम्भव है। ऐसी अन्तिम शिक्षा देकर आचाय॑ 
ग्रन्थकों समाप्तकर रहे हैं कि हमेशा गोौणमुख्य न्‍्यायसे अर्थात्‌ व्यवहार और निश्चयसे या द्रव्याथिक 
भर पर्यायाथिकनयसे समय-समयपर विवक्षा बदर करके अनेकान्त या एक वस्तुमें अनेक 
: धर्मोकों सिद्धि वरावर होसकती है कोई बाधा या अड़चन नहीं आती, परन्तु सवंथा या एकान्तपक्ष 
 ( निरपेक्षता ) छोड़ देना चाहिये जो कि मिथ्यात्त्वकी निशानी ( लिंग ) है वस्तु सापेक्ष है। 


शब्दोंके द्वारा पदार्थके सभी धर्म एकसाथ नहीं कहे जासकते यह न्याय है एक बारमें एक 
. - ही घर्म कहा जाता है । अतएवं उत्तना ही एकधर्मं माने बठना अज्ञानता है या पक्षपात या एकान्त 
' है। ऐसी स्थितिमें जेतवीति ( स्थाह्ादनीति ) यह .कहती व समझाती है कि 'इतन्ती ही वस्तु नहीं 
' है, किन्तु यह वस्तुका एक देश है, अभी वस्तुमें और अंश ( धर्म ) भरे हुए हैं जो क्रमशः अनेक , 
बार कहे जांयगे घबड़ाना नहीं | कथंचित्‌ और स्थाद्वाद या अनेकान्तकी कड़ी सबको एकत्रित कर 
सुमागंपर लाती है, कुमागंपर जानेसे वचाती है अतएुवं उसीकी विजय हमेशा होती है ॥ २२५ ॥ 
आचार्य अन्तमें अपनी रूघुता या अकतृंता बतलाते हैं । 
तिशचयनयका कथन करते हैं 
वर्णः कुंतानि चित्रें! पदानि तु पढ़े! कृतानि वाक्यानि । 
पा + शो ० [0० पक. 5 
वाक्य रत पावत्र शास्त्रामद न पुन। अस्माध।ः ॥२२३६॥: 
ह तरह तरहके वर्णोले ही पद्‌ बनते हैं नानारूप | 
नानारूप पदोंसे बनते वाक्य अनेक प्रकार सरझूप ॥ 


ह ९० है 
छ8३६ पुरुधाथसिद्धच्चपाय . 


वाक्योंसे ही शास्त्र चनत हैं, नहीं वनानेवाले हम । 
यह सत्यारथ वात कहद्दी है, कं्ता हंमें न. मानो तुम ॥र २ ६। 


अन्वय अर्थ--आचार्य कहते हैं कि [ चित्रे: चर्णे: पढानि कृतानि ] त्तरह-तरहके अक्षरों (वर्णों ) : ः 
ने पद बनाए हैं अर्थात्‌ अक्षर हो पद बनाते हैं । [ छ चित्रेः पढ़ें: वाक्‍्यानि कृतानि ] और तरह-तरह 
के पदों द्वारा वाक्य बनते हैँ अर्थात्‌ पद वाक्‍्योंको बनांते हैं। तथा [.वाक्य: इदं पवित्र शास्त्र कृत -] .- 
वाक्‍्योंने यह पवित्र ( शुद्ध निर्दोष ) शास्त्र बनाया है ( पुरुषार्थसिद्धयुपाय )। [ छुनः अस्माधि: न. 


कृतं |] तव हमारा इसमें कुछ नहीं लगा है अर्थात्‌ हम इस झास्त्रके कर्ता नहीं हैं. ऐसा समझता |. है 
इस प्रकार लघता व सचाई वतलाई है ॥२२६॥ ह 


भावषार्थ--ममक्ष॒जन मान बड़ाई नहीं चाहते और हृदयसे. सच्ची बात कहते हैं । उपयुक्त .- 
कथन आचार्य महाराजकी जुद्धता व निरपेक्षताका द्योतक उज्ज्वल प्रमाण है। इस पर अवश्य . 
अवश्य ध्यान देना चाहिये, तात्विक दृष्ट्सि उनका कहना विलकुल, सत्य है। उपादानताकी . 
दष्टिसे वे कभी परके ( शास्त्र ) के कर्ता नहीं हो सकते; .पुद्गल द्वव्य ही हैःव हो ,सकती है वे. . 
तो सिर्फ निमित्त कारणमात्र हैं, तव उनको उपादान-कर्ता अर्थात्‌ मूलकर्त्ता - मानना भी असंत्य- 
है, अभतार्थ ( व्यवहार ) है, सत्य बात तो पुद्गलको कर्त्ता मानना है। अतएव ऐसे स्पष्ट वक्ता- 
के चरणोंमें मेरा साष्टांग नमस्कार है। उनके तत्त्वनिरूपणको हृदयंगम कर मुझे. अमित लछाभ:- 
हुआ है अतएव मैं महान कतन्न हूँ, भोस शान्ति: । : 

गुरुमंत्र: 


विरस क्रिसपरेणोकायकोछाहलेन, स्वयेसपि निनन्‍्ठ॒तः सन्‌ पहय पट्सास्यमेकंस । 
हृदयसरसि पुंसः पुद्गलाद भिन्नधात्रो नन्ु. किमनुपलब्धघिसीतिः कि चोपलछूव्धि: ॥३४॥ 


अर्थ-हे भात्मन्‌ ( जीव ) तू निरथ्ंक ( बेमतरूव अप्रयोजवभूत ) विकल्पोंमें मत पड़ 
उनसे तेरा प्रयोजन सिद्ध न होगा ( स्वरूपोपलब्धि या आत्मद्शंच न होगा ) तु तो .साररूप-एक 
काम कर कि 'घट॒मास्थ” छह कारकरूप विकल्पोंको छोड़कर सिफे एकत्व विभक्तरूप' अपनेको देख .. 
( विचार ) उपयोगको स्थिरकर, तब तुझको स्वयं अपने आप ही तेरे ही हृदय सरोवर ( चंचल, . 
मन या उपयोग ) में से एकाएकी “भआत्मदशंन' होगा-ओऔर निःसन्देह अवश्य होगा, विश्वांस:रख; 
जरा साधना करके देख, वात सही निकलेगी। यदि इत्तना नहीं कर सकेगा ( अपने एकत्व विभक्त - 
स्वरूपको देखनेके लिए मतको स्थिर न कर सकेगा अर्थात्‌ सब तरफसे अथवा कर्त्ताकर्मादि छह 
कारकासे न हुटायेगा ) तो पुदुगल ( जड़ कर्म. व शरोरादि परद्रव्य )) भिन्न प्रकाशवाले चित्‌ 
चमत्कारहूप अनुपम विभूति सहित तेरी बात्माकी उपलब्धि तुझे कदापि न होगी, भर्थात्‌ तुझे . 
सम्यग्दशन प्राप्त होगा । बतएवं तू विकल्पोंके भ्रंमको निकालकर 'सर्वे त्यज एक भज' के मन्त्रको 
वारवार स्मरणकर, तभी तेरा कल्याण -होगा । सारांशकी वात (शिक्षा) यही है: अधिक कहनेकी 


जरूरत नहीं है। इस कार्यके लिए कालकी सीमा ( छह माह ) नहीं है, वह अन्तमुह॒तमें हो ह 
कता है | 


अन्तिस निष्कृष - की ४३७ 


....._ नोट--इस इलोकमें 'षणमासमेक॑! यह पद कुछ संदिग्ध मालूम पड़ता है, वह कालमर्यादा 
-सूचक नहीं होना चाहिये--इत्तना लम्बा काल आत्मोपलूब्धिके लिए नहीं हो सकता और यह 
: निद्दिचत केसे किया गया इत्यादि प्रच्न होता है अतएव “पटमास्य' पद रखनेसे 'पटम्‌--आस्य' 
छह कारक याने छह प्रकारके विकल्पोंको हटाकर--एकको याने शुद्धस्वरूप एकत्व विभक्तको देख 
; ( पश्य ) यह सुन्दर घटित होता हैं विचार किया जाय, किम्बहुता । 


जिस जीवने अपने .जीवनमें और सब प्राप्त किया लेकिन सम्यग्दशशंतकों प्राप्त नहीं किया, 
उसने कुछ नहीं प्राप्त किया वह दरिद्री ही बना रहा क्योंकि जोवनमें सबसे उत्तम रत्त चिन्तामणि 
सम्यग्दर्शन' ही है, उसकी प्राप्ति विना जीवन निष्फल है। उसके बिना संसारके दुःख नहीं 
. छूटते। अत्तएव जैसे बने तेसे सम्यस्दर्शनकी प्राप्ति अवश्य करना चाहिये, जीवनका यही सार है, 
अस्तु ॥२२०॥ 


भादों सुदी १४ सोमवार सच्‌ १९६३ विक्रम संवत्‌ २०२२ में भाषा-टीका पूर्ण हुई। शहर 
सागर म० प्र०, भाषाकार--मुन्नाछाल रांघेलीय । 


.. १. ईस्वी सन्‌ १९६३ 


से प्र्चि ि 

आत्प-निवेदन, अपना परिचय ( प्रशुस्ति ) 
भाषाकारका वक्तव्य कि 

सागर जिलाकों गोदमें, इक ग्राम 'पाटन' नाम है। 
तहसील बंडा क्षेत्रते, पद्िचम दिश्वामें धाम है॥१%॥ . 
उस ग्रामके प्रख्यात मुखिया, सिंधई नन्‍्हें छाल थे। 
उन्तके--वंशीधर पुत्रसे, जन्मे जु मुन्नाछाल' थे॥ २॥ 
माता उन्हींकी 'राधिका' जस नाम तस गुणवत्ती थी। 
उत्तके गरभसे जन्म छोना, जो गुहोमें श्रेष्ठ थीं ।। ३ | 
वे पुण्यशालो जीव थे, जिनने चलाया 'रथ” वहाँ।. 
जिनमन्द्र वृहत्‌ बनायके--प्रतिष्ठा कराई थी महाँ ॥ ४॥॥ 
अरु जाति उच्की 'गोलापूरव” गोत्र रांवेलीय था। 
उसमें जु जन्मा कथानायक, भाई मझला नाम था॥५॥ 
थे तोन भाई सहोदर, अरु बड़े 'राजाराम' थे। 
मझले जु मुन्नालाल हैं, संजले जु तुलसीराम” थे॥६॥ 
शिक्षा हुई देहातमें, जेह चार वक्षाएँ रहीं। 
फिर जिल्में आकर उन्होंने संस्कृत शिक्षा गही ॥ ७॥। 
व्याकरण अरु कोश काव्य, सुधर्म न्याय पढ़ा बहुत । 
सिद्धान्तका अभ्यास करने मुरेना पहुँचे तुरत ॥ ८॥ 
इस भाँति शिक्षा प्राप्तकर कुछ वर्ष अध्यापन्र किया। 
फिर स्वयं ही वह छोड़कर व्यापारको अपना लिया ॥ ९५॥ 


नितकर्म पूजा पाठ अरू स्वाध्याय करना मुख्य था। 
घामिक समाजिक कार्यमें भी भाग लेना ध्येय था ॥१०ा 


लेखन कलामें रुचि थी तब प्रथम रचना को स्वतः । 
भश्ञाषा स्वयंभ्' स्तोत्रकी जो विद्यमाच इतः ततः ॥११॥- 


मनमोहनीटीका' सुखद छहढालकी कीजन्नी बहुत । 
वह भी प्रकाशित हो चुको, अब माँग है उसकी बहुत ॥१श॥ 


१. अन्तगंत॥ 


२. गजरज, हाथियोंके द्वारा चछनेवाला--पंचकल्याणक प्रतिष्ठा कराई थीं सम्बत १९४६ में नवीन मन्दिर हे 
वनवाकर जो अभी भी सुरक्षित है । दे 


आत्मनिवेदन .. हुई 


श्रावकका नित कत्तंव्य! लिखकर सजग कीना गृहीको । 
अब लक्ष्य उनका प्रकट करने--इस अनुपम कृतिको ॥१३॥ 
धुरुषार्थ सद्धयुपाय/ की टीका सु भावप्रकाशनी | 
कह देंगे प्रायः श्रेष्ठजन, यह अन्धकारविनाशनी ॥१७४॥ 


दोहा 
तत्व जो इसमें भरा है, ग्रन्थ अनेक समाहि। 
भविजन वुधजन पाठकर भवसागर तर जाहि।॥ 
अल्पज्ञानके हेतुसे भूल भई जो होय। 
बुद्ध जान करियो क्षमा स्वारथ नाहि जु कोय ॥ 
गुरु गणेशके निकटमें विद्या पढ़ी अनेक। 
पूर्ण मनोरथ नहिं हुआ शल्य एक पर एक॥ 
चौदश भादों मासकी शुक्ला सोम सुजान। 
उन्निस सौ त्रेसठ जहाँ सन्‌ स्थ्रिष्टाव्द प्रमाव॥ 
सम्वत्‌ सहस दो बोस है, सागर नगर महान्‌। 
अल्पबुद्धि मुन्ता' रची, टोका सुखकी खान्त ॥ 
टीकाकाल 
विक्रम सम्बत्‌ उन्तिस सो, अरु पचासकी साहू। 
अगहनकारी ह्ादशी, उपजो सारत छालछ॥ 

. जन्मकालरू 
नेमि कमर कुमार दोई हैं, मेरे बच्चे। 
इन्द्रानीके उदर-कूखसे,  प्रकटित अच्छे ॥ 
धनजनसे परिपुर्ण, वातके हैं वे सच्चे। 
व्यसन आदिसे दूर, झगड़के हैं वे कच्चे ॥ 

वर्तमानकालू 


१, ईस्वी सन्‌ । 


परिशिष्ट 
इलोक नं ० ४९ का स्पष्टीकरण 


इलोक पंक्ति मं० २ 'हिसायतननिवृत्ति: परिणामंविशुद्धये तंदपि कार्या' का खुलासा या 
गढ़ार्थ यह है कि हिंसा दो प्रकारकी होती है ) भावहिसा (२) द्रव्यहिसा। अपने भावाम 
विकारका होना अर्थात्‌ मारने आदिका संकल्पविकल्प ( इरादा ) होना 'भावहिसा है कारण कि 
उस विकारीभावसे स्वयं उस जोवके भावप्राणोंका घात या हिसा होती है--शानदशंन सुख भांदि 
नष्ट होते हैं अतएव वह तो अपनी हिंसा होता कहलाता है और वही यथार्थ व सत्य है, जो अपने 
आप होतो है। फलछत: उसीका फल भोगना पड़ता है, सो उसको :बचाना या भावहिसा जिंनसे 
हो उत्त परिणामों ( भावों ) का न करना ही निर्चयसे अहिंसान्नत है यह सारांश है|: हिसाका 
मल कारण वही है--परवस्तु या अन्य प्राणीका घात होना औपचारिक या व्यवहारसे हिसा है 
ऐसा समझता चाहिये। 

किन्तु शिथिलाचार या स्वच्छंदता न फैल जाय, इस भय व आशंकासे दूसरी द्रंग्यहिसाके 
न करनेका भी उपदेश दिया है कि कोई अन्य जीवोंको भी न मारे न खाये, अन्यथा उसको <द्रव्य- 
हिसाका पाप अवश्य लगेगा । अतएवं उससे बचनेके लिये द्रव्यहिसाके आंयतनों ( भआधारभूत्त अन्य 
जीवों ) का भी विघात नहीं करना चाहिये अर्थात्‌ उनकी रक्षा करना चाहिये, जिससे परिणाम 
विशुद्ध-करुणाभावरूप या दयारूप निर्मल ( शुभरागरूप ) रहते हैं और उत्तसे पुण्यंका बंध होता 
है--पापबंध नहीं होता, यह लाभ है। अतएव जबतक .पूर्ण विकारीभावोंका त्याग न॑ हो सके 
( पृर्णवीतरागता न आवे.) तबतक शुभरागरूप दयाका भाव होना भी-अपेक्षाकृत अच्छा है। जब 
पूर्ण वीतरागता उत्पन्न हो जाती है तब अन्य जोवोंका भी विधात नहीं होता न उसके लिये कोई 
प्रयास ( व्यापार ) किया जांता है किम्बहुना । जीव पूर्ण अहिसक भाव और द्रव्य दोनों प्रकारकी 
हिंसाओंके छोड़ने पर ही हो सकता है, अन्यथा नहीं । अतएवं मुख्य व गौण रूपसे दोनोंका त्योग ... 
करना अनिवायं है ध्यान रहे। ही 


इलोक नं० १२४ का विशेषाथ 


अनंतानुबंधीकषाय मुख्यतः सम्यग्ददंनकी घातक नहीं है किन्तु सहचर होनेसे गौणतया या 
उपचारसे वेसा कह दिया जाता है। यह बात श्री अमृतचन्द्राचायने हो स्वयं पंचास्तिकाय- गाथा 
नं० १३८ की अपनी टीकामें स्पष्ट लिखी है येथा--वत््‌ कादाचित्कविश्विष्कषायक्षयोपशमे सत्यज्ञानिनो 
भवति' अथ--वह्‌ अकलुषतारूप परिणाम, विशिष्टकषाय ( अनंतानुवंधी ) के क्षयोपश्चम होने पर 
भज्ञानी मिथ्यादृष्टि जीवके भी होता है यह खुलासा लिखा है। यदि कहीं अनंतानुबंधी सम्यवंत्वकी 
घातक होती तो उसके क्षयोपशम होने पर वह जीव अनज्ञानीं :( मिथ्यादष्टि ) कैसे लिखा जाता या 
रह सकता था--वह तो अनंतानुबंधीके क्षयोपशम होने पर ज्ञानी ( सम्यग्दुष्टि ) ही बन. जाता। 
मतएव निःसन्देह अनंतानुबंधीकी मुख्यतः स्वरूपाचरणचारित्रकी घातक मानना चाहिये । फंछंत 


जबतक सिथ्यात्वका भी उसके साथ क्षयोपशमादि न हो तबतक सम्यग्दशंन कतई नहीं हो सकतां 
यह निष्कर्ष है अस्तु, विचार किया जाय। 


- प्रिशिष् 8 आह 
१. निश्चय ओर व्यवहारका खुलासा 
: ( स्वरूप व संधि व सम्बन्ध ) 


ह १) निश्चय और (२) व्यवहार ये दोनों सापेक्ष संज्ञाएँ या नाम हैं, अतएव नामभेद तो है ही । इसी 
. तरह लक्षणभेद भी बताया जाता है, उसको ध्याव देकर समझता चाहिये और परस्पर दोचोंकी 'संगति भी 
_बैठालना चाहिये तभी वुद्धिमानी है । देखिये लक्षण भेद-- 


(१) 'स्वाश्रितो निवचय एवं पराश्चितो' व्यवहार ऐसा कहा है अथवा 

. . (२) 'भूतार्थों निश्चय: एवं अभृतार्थो व्यवहार: ही अथवा 
. (३) शुद्धरूप: निश्चय: एवं 'अशुद्धरूप: व्यवहार: कि अथवा 
. (४) अभेदरूप: निश्चय: एवं 'मेदरूप: व्यवहार: ४ 3 अथवा 

|. (५) 'अखंडरूप: निश्चय: एवं... खंडरूप: व्यवहार: » अथवा 
: (६) 'एकत्वरूप: निइचयः” एवं... अनेकत्वरूप: व्यवहार: , , . अथवा 
(७) विभक्तरूप: निएंचय:' एवं अविभकतरूपः व्यवहार: रे अथवा 

(८) 'स्वसंवेदतरूप: निश्चय: एवं परसंवेदनरूप: व्यवहार: अथवा 
(९) अनेकात्मको निश्चय: एवं एकान्तात्मको व्यवहार: कि अथवा 
. (१७) साध्यरूपो निरचय:/ एवं 'साधनरूपो व्यवहार: रह अथवा 
(११) उपेयंरूपो निरचय:' एवं “उपायरूपो व्यवहार: ५) अथवा 
(१२] ज्ञानर्पों निश्चय: एवं “वचनरूपो व्यवहार: हर अथवा 
.. (१३) सामान्यरूपो निश्चय: एवं. “विशेषरूपों व्यवहार: ५»... अथवा 
(१४) निविकारों निश्चय: . एवं सविकारो व्यवहार: अथवा 


(१४) “निंरूपाधिको निश्चय: एवं. 'सोपाधिको व्यवहार:', ० 

इंत्यादि अनेक प्रकारके लक्षण ( निश्चय-व्यवहारके ) आचायोने बताए हैं। जो कथन करते या 
. समझनेकी शैली है ।. परन्तु लक्ष्यमें कोई भेद या फरक या विरोध नहीं होता, यह जैनन्याय (स्याह्माद)की खास 
. विशेषता हैँ। स्याद्वादका विषय सर्वदा अनेकान्तरूप पदार्थ ( वस्तु ) है, एकान्तरूप वस्तु नहीं है, जिससे 
: विरोध उपस्थित हो । अतएव विरोधको मिटाता स्याद्वादका प्रयोजन है और मित्रता या संधिको स्थापित 
करना या आह्वान करना उसका लक्ष्य हैँ। बड़े-बड़े अवतादिकालके विरोध उससे क्षणभरमें दूर हो जाते हैं । 


'इसीसे निश्चय और व्यवहारका विरोध भी मिटाया गया है, 
'नोट--यहाँ लक्ष्य और लक्षणका कथन जुदा-जुदा होनेसे व्यवहार समझना चाहिये, निश्चय नहीं । 





१. पर्यावाश्षितों व्यवहारः, पराश्चितों व्यवहार:, मेदाश्रितों व्यवहार: ऐसे मुख्य ३ सेद व्यवहारके हैं । 


५४२ उरुषाधथासदयुप्रय | 
सबकी संगति या एकीकरण ( मेत्री ) 
[ स्पाह्ाद ( अनेकान्त ) की अध्यक्षतासें, द्रव्याथिक व पर्याथिकनयसे विचार ] 


(१) द्रव्याथिकनयकी अपेक्षासे सभी द्वव्यें एकसमाच (अखंड या वभेदरूप-निविकत्प) हैं अर्थात्‌ उत्त « 


३७ ००, 


द्रव्योंके गुण व पर्यायोंके प्रदेश” जुदे-जुदे न होनेसे एकरूप ( पिंडाकार ) हैं । तभी ती द्रव्यका लक्षण गुण- 


पर्ययवद्‌ द्रव्यं' कहा गया हैं। अतएवं जब उसमें कोई भेद ही नहीं है तब फिर अन्य विपक्षरूप भेद या. ह है 
आकार ( व्यवहार) कैसे हो सकते हैं ? कदापि नहीं हो सकते | यदि कोई बिना समझे अज्ञानतासे या. एकान्तसे . 

( स्थाह्रादकों विना जाने माने अर्थात्‌ वस्तु अनेक धर्मरूप है, ऐसा अनुभव किये बिना ) भेद करे या. माने तो ... 
वह व्यवहारमिश्यादृष्टि होगा कारण कि उसने वस्तुस्वस्यकों समझा ही नहीं है, अन्यथा मेंद कभी. नहीं « 
करता बर्थात्‌ सर्वथा भेद न करता, न कहता । विचारनेकी वात है कि जब . मृरद्रव्य एकमात्र अखंडरूंप या 
अभेदरूप है, दूसरा कोई आकार या विपक्ष उसमें नहीं हैं तब बसा खंडरूप उसको मानना सरासर ह॒ठ- 
रूप मिथ्यात्व व मूखंता हैं। हाँ यदि किसी कारणवश भेदका मानना अत्यावश्यक हो तो उसको पर्यायमें ही. 
मानना अर्थात्‌ वह भेद पर्याय ( परिणमनमे ) करना, द्वव्यमें नहीं करना तथा पर्यायमें भी सर्वथा भेद नहीं . ' 
करना, कथंचित्‌ भेद करना याने स्याद्रादनयका आश्रय छेना जो सच्चा निर्णायक व अध्यक्ष हैं। इसका: 
खुलासा इस तरह हैं कि--दव्यगुणपर्यायके प्रदेश जुदे-जुदे तो हैं नहीं, अतएवं तीनों अखंड या अभेदरूप 
( निशचयरूप ) हैं और नाम लक्षण प्रयोजन आदि जुदे-जुदे हैं अतएवं क्थंचित्‌ भेदरूप भी है. । 


प्रकृतमें 'स्वाश्रित आदि पन्द्रह निईचयके लक्षण” सव सपक्षरूप अखंड प्रदेशी हैं। बतएवं नाम भेद 
होनेपर भी ( लक्ष्यके साथ अभेद रूप है ) अर्थमेद नहीं है। सभी एकसमान्त एकाकार याने अजहदूवृत्ति हैं, 
( स्वरूपमें अवस्थित हैं ), उन्तमें नैयायिकादि परमतवालों की तरह सर्वथा भेद नहीं है, जिससे मिथ्यात्व सिद्ध 
हो। शेष जो पराश्चितादि, १५ विपक्षरूप हैं, वें सब अन्याकार याने निश्चयके आकारंसे भिन्नप्रकार, . 
आकारखाले ( लक्षणवाले ) होनेसे, भेदरूप वनाम व्यवहाररूप -हैं। ऐसा निश्चय ओऔरः व्यवहारको खुलासा 
रूपसे समझना चाहिये जिससे कोई भ्रम न रहे, गड़वड़ी मिट जाय | इसमें भारी विव्राद है। यदि एकवार 
शुद्धहृदय ( पक्षपातरहितचित्त ) से इसको स्यथाद्ादनयके आधारपर संमझ 'लिया जाय तो हमेशाके लिये 
चें सुखका स्वाद भाने लगे, दुःख दूर हो जाय इत्यादि अनेकलाभ होने छगें | संक्षेपमें द्रव्य, और पर्यायमें. 
अभद व भेद मवश्य जान लेना चाहिये ।* क्योंकि अनादिकालसे सर्वथा भेदरूप सब वस्तुएँ हैं- ऐसी एकान्त- 
धारणा जीवोंको बनी हुई हैं जो गलत या अभूतार्थ है । असलमें उनमें कथंचित्‌ भेद है ऐसों धारणा कर लेना 
चाहिये तव कल्याण होगा । व्यवहार देय है और निश्चय उपादेय हैं । 





१. क्षेत्र या आधार । 


२, द्रव्यपर्याययोरिक्य॑ तयोरव्यातिरेकतः । ४ "४ हे 
प्रयोजनादिमेदाच्च तन्तानात्व॑ न सर्वथा ॥ ७१ ॥ आप्तमीमांसा-समस्तभद्राचार्थ । , * - . मा 
भावा्थ--कहीं लक्ष्य ( साध्य ) और लक्षण ( साधन ) अभिन्‍्नप्रदेशी ( आत्ममूत / होते दें। और कहीं छक्ष्य- 
लक्षण मिन्नप्रदेशी ( अनात्ममृत ) होते हें, परन्तु भेद या खंड करनेसे सब व्यवद्दारके अन्तंगंत आता है. । फलत 
व्यवहार साधन ओर निश्चय साध्यरूप है| यहीं बात गा० सें० १०९ पंचास्तिकायग्रन्यमें बदलाई गई है।..- 


न्‍ः* 


परिशिष्ट . ् ७४३ 
नोठ 

यदि वास्तविक [ सृुक्ष्मतासे ) निर्धार किया जाय तो ज्ञान ( आत्मा ) में स्वाश्वित-पराश्चित ( निश्चय- 
-व्येवह् रके लक्षणरूप ) आदि विकल्पोंका भीतर उठना और वंचनोंद्वारा ( बाहिर ) कहना, यह सभी व्यवहार 
: हैँ ( अभूतार्थ हैं ) कारण कि वस्तु ( पदार्थ-द्रव्य ) अनिरवंचनीय ( अवक्तव्य ) है एवं निर्विकल्प है, वह तो. 
| सिर्फ ज्ञातव्य है भर्थात्‌ ज्ञानकेह्ाारा जाननेयोग्यः है तथा जानी जाती है। तब वचनोंसे कहना उपचार है, 
. पूरी नहीं कही जा सकती यह तात्पर्य है। अतएव सर्वथा ज्ञातव्य तो है किन्तु सर्वथा वक्तव्य नहीं है अथवा 
- क्रमशः वक्तव्य है और एकसाथ पूरी ( अक्रमसे ) अवक्तव्य है। तब फिर उसमें लक्ष्य-लक्षणका विकल्प 
. . ( खंड ) करना सव व्यवहार है ( असत्य अभूतार्थ अशुद्ध है ) इत्यादि, सत्यनिर्णय है । फलत: द्वव्यें या वस्तुएं 
- संव जाननेकी हैं, कहनेकी नहीं हैं । यदि कही भी जांय तो पर ( शब्दों ) की सहायता लेनेसे व्यवहारपनाही 
सिद्ध होता है, यह खुलासा हैं, द्रव्यका लक्षण निम्न! प्रकार है। लक्ष्यलक्षणरूप भेदमें भी अभेद व भेद है यथा 
लक्ष्य और ऊक्षण दोनों एक साथ एकत्र रहते हैं, भिन्‍ २ नहीं रहते अतएवं उनके प्रदेश या क्षेत्र या आधार 
:. एकही है ( अभेदरूप है ) तथा उनके नाम आदि सब जुदे २ हैं. ( भिन्न हैं ) इसलिये अनेक हैं। फलत: 
स्याह्माद या अनेकान्तकी अपेक्षासे कथंचित्‌ अभेदरूप हैं और कथंचित्‌ भेदरूप हैं, ऐसा निर्धार खुलासा सर्वत्र 

समझ लेना चाहिये | 


.- यही व्यवहार निशचयकी संधि ( मित्रता ) है कि एकत्र साथ २ गौण-मुख्य रूपसे रहते हैं एवं निरा- 

. बाघ अपना-अपना स्वतंत्र कार्य करते हैं (सह अस्तित््वका परिचय देते हैं), वस्तुमें यह विशेषता है अर्थात्‌ समान 

. » रूपसे. सर्वथा भेदभाव रहित कार्य करनेका अवसर देता बड़ी भारी उदारता या अनुपम गुण वस्तुमें है। इसी- 
' 'लिये उसका “वस्तु' ऐसा नाम रखा गया है, जिसमें समान्य-विशेष आदि सभी बसते हैं। फलूतः व्यवहार भी 

: निश्चयके साथ ( भेंद भी अभेदके साथ ) कर्थंचित्‌ उपादेय है, उपन्यसनीय है किन्तु सर्वथा उपन्यसनीय ( आल- 
 “ म्वचीय ) और आचरणीय ( करत्तंव्यरूप ) नहों है, यह तांत्पर्य है ( गा० ८ समयसार ) | निरचय और व्यव- 
ः हार ये दोतों विकल्प हैं, जो संयोगी ( अशुद्ध ) पर्यायमें हुआ करते हैं अतएव पर्यायके भेद हैं, द्रव्यके नहीं 
' हैं, एवं विनाशीक भी हैं | सर्वदा आश्रयणीय ( अनुभवयोग्य ) नहीं हैं, आश्रयणीय एक अखंडद्गज्य ही है। 
-विकल्प चाहे अंपनेमें ही ज्ञानदर्गनचारित्रादिरू्प उठे या अन्यज्ञेयोंके सम्बन्धमें उठें, सभी वर्जनीय व हेय हैं । 
.. जवतक आत्मामें एवं उसके ज्ञानश्रद्धानचारित्र आदि गुणोंमें निविकल्पता ( खंडरहितता ) एकाकारता बनाम 
8] समाधि, उत्पन्न या प्रकट नहीं होती, वैसी परिणति आत्मा व गुणोंमें नहीं होती, तव तक कल्याण या साध्यकी 

' सिद्धि नहीं होती यह अटल नियम है। 


यहां ग्रश्न उठता है ९ 


कि क्या हरूक्ष्य-छक्षणरूप विकल्पका उठना और उत्तका कथन करना सर्चथा असत्य या हेय है ? यदि 
है तो पूर्वपरंपरा क्यों ऐसी चली आ रही हैं ? इसका समाधाव निम्तप्रकार है--सर्वथा असत्य नहीं है, क्थ॑- 


है 
ञ््‌ 


चित्‌ है, बर्थात्‌ जिज्ञासुके प्रइनके अनुसार उसको समझानेके प्रयोजनसे लक्ष्य व छक्षणका जुदा २ कथन करना 


श्च 


१, तत्व सल्लाक्षणिक सन्मात्र वा यतः स्वत:-सिद्धमू। 
. तृस्मादनादिनिध स्वसहाय॑ निविकल्प॑ च॥ 4 ॥--पंचाध्यायी । 


७३४ पुरुषाथसिद्धयपाय 


व समझाना सराग अवस्थामें उचित है, व उपादेय हैं; एवं वीतराग अवस्थामें वैसा भेद या विकल्प करता अनु- . 
चित हेय व वर्जतीय ( निषिध्य ) है अथवा नामादिक तो सत्यभेदरूप हैँ किन्तु लक्ष्य व लक्षणके रहनेका* 
आधार एक है याने अभेदरूप है अर्थात्‌ जहां लक्ष्य रहता है वहीं उसका लक्षण भी रहता हैँ. अतएव भेंद .. 
भानना या कहना असत्य हैँ, इत्यादि ठोस समाधान है, इसको ध्यानमें रखना चाहिये । स्याह्रादकी यह रीति 
व नीति है। यहां तक द्रव्याथिकनयकी अपेक्षासे निश्चय-व्यवहार कहा गया हैं । डर 


पर्यायाथिक नयकी अपेक्षासे निश्चय व व्यवहार जब जीवकी पर्याय शुद्धवीतरागतांमय होती है तब, 
उसको निदचयरूप जीव कहतें हैं या अशुद्धजीव कहते हैं। और जब जीवकी पर्याय रागादिविकारमंय- होती : 


हैं, तव उसको व्यवहाररूप जीव या अशुद्धजीव भी कहते हैं। ऐसा पर्यायकी अपेक्षा चिश्चय-व्यवहार भेद -. 
कहा है उसे समझना चाहिये । ल्‍ हर 


यहां प्रश्न हे 


कि जब व्यवहार हेय हैं ( उपादेय नहीं ) तब जास्त्रोंमे उसका उल्लेख या मिरूपण क्‍यों किया गंगा हु 
हैं ? अरे, जिससे कोई प्रयोजन नहीं, उसका नाम भी क्‍यों लेना, वह सव व्यर्थ है, जिस गांवकों जाना नहीं . 
उसको क्यों पुंछता । उत्तर निस्त प्रकार है--वह ऐसा कि भ्रमनिवारण करनेके लिये. या दोनोंमें भेद . 
वतानेवेः लिये वैसा किया जाता है, यह एक निश्चय करनेका उपाय हैं अथवा सही गांवको जामनेकी विधि हूँ। - 
जब सामने अनेक गांव दिख रहें हों, उनमेंसे गन्तव्य गांवका पता लगानेके लिये, अगन्तव्य गांवोंका भी परिचय .. 
व नामादि पूंछा जाता हैँ कि यह कौन गांव हैं ? उससे गन्तव्य गांवका मिलान किया जाता है,-तवअम या 
सन्देह मिट जाता हैं। छेकिन सच्चे गांवका पता शब्दों द्वारा पूंछनेसे ही तो छगता हैँ । यदि शब्द न बोले जाते : 
कि यह गांव कौन है, तो पता कैसे रूगता, कौन उस गांवको बताता ? यह एक प्रशत खड़ा. रहता; समाधान 
तहीं होता तथा गांव स्वयं बोलता नहीं कि में वह गन्तव्य गांव हूं । ऐसी ( पेंचीदी ) परिस्थितिमें 
“शब्दों या वाक्‍्योंके द्वारा ही सच्चे गन्तव्य गांवका पता लग सकता है, अन्य उपायोंसे नहीं |. तब उन ब्दों . 
वाकयोंरूप व्यवहार ( निमित्तसे ) ही सत्यका पता लगता हूँ यह च्याय हैं । यहां पर शब्दोंमें व्यवहारंता इस- 
लिये सिद्ध हुई कि वे गन्तव्य यांवके निवचयरूप ज्ञान होनेमें सहायक हो गये अतएव सत्यज्ञानके होनेमें 
यह कहा जाता हूँ कि इसके वचनोंसे या कहनेसे ही हमको गांवका ज्ञान हुआ है या बचनोंने ही . ज्ञान कराया _ 
है। फलत: परमाथ ( गन्तव्य गांव ) का ज्ञान या पता, शब्दोंने ही कराया है या दिया है । 


भावार्थ--अस्लीका पता देना या उसका जीवोंको ज्ञान कराना इत्यादि सब. व्यवहारके ही .अधीन 
ठहरता है वर्थात्‌ व्यवहार ही निश्चयका ज्ञापक या सूचक होता है अतएवं वह व्यवहार भी हीन अवस्थोंमें, . 
जवतक प्रत्यक्ष या पूर्णज्ञान ( सबंदर्शी ) नहीं होता तबतक वहूं भी आलम्बनीय ( उपादेय ) है। सारांश- . 
स्याह्ादन्यायसे कर्थंचित्‌ उपादेय है और कथंचित्‌ ( उच्चावस्थामें ) हेय है ( उपादेय नहीं है ) ऐसा निर्धार 
करना या समझना चाहिये । पूर्णज्ञान ( स्वावलंवीज्ञान ) हो जांने पंर शब्दादिककी सहायतांकी -आवद्य- - 
कंता नहीं रहती इसी तरह गुरु-शिष्य यो वक्ता-श्रोताका भी हाल है | शब्दोंदारा ही प्रइन - किया जांतां 
ओर शछब्दोंद्रारा ही उत्तर देकर ज्ञान कराया जाता हैं। और यह परम्परा. प्राचीन. व.. सनातंनी 
। तथा नकलीके सहारेसे ही असलछीका ज्ञान होता हैं । अर्थात्‌ जब नकली और असली दोनों सामने हों तब 


ऐा .. परिश्विष्ट - जछज 


: सेत्य व सही निश्चय होता है कि यह नकली है और यह असली है परचात्‌ यह असली उपादेय है भौर यह 
नकली हेय है इत्यादि निर्णय स्वयं हो जाता है | देखो, इसी पूर्वोक्ति अर्थ या प्रयोजनकी पुष्टिके लिये शास्त्र- 
कारोंने 'हस्तावलूम्ब' और स्लेच्छभाषाका प्रयोग, ये शास्त्रीय उदाहरण दिये हैं सो बात एंक ही है कोई फरक 
. नहीं-है, समझ लेता चाहिए। तात्पर्यार्थ--यह है कि व्यवहार व निरचयका स्वरूप कथन करना दो नोंमें भेद बतानेके 
लिये होता है न कि 'दोनोंका ग्रहण या उपादान करानेके लिये होता है किन्तु जो प्रयोजनभूत होता है ग्रहण 
उसीका किया जाता है और जो अप्रयोजनभूत है उसका त्याग स्वयं होने लगता है, उसको जीव खुद छोड़ 
: देता है | जैसे विष और अमृत दोनोंका स्वरूप कथन करनेसे दोनोंमें भेद मालूम होता और तब विषका त्याग 
व अमृतका ग्रहण होना स्वभाविक हैं । 

इसके सिवाय कई एक शास्त्रोंमें' ऐसा भी कहा गया है कि व्यवहार तीर्थ है याने मार्गहूप है अथवा 
तारनेवाला या पारलूगानेवाला, साधन ( उपाय ) है। और निरचर्या उस व्यवहारका फल है ( उपेयवस्तु 
है )। अर्थात्‌ जिसप्रकार साधनसे या मार्गसे साध्यकी ( अभीष्ठ स्थान या वस्तुकी ) सिद्धि या प्राप्ति होती 
हैं, ठीक उसीप्रकार व्यवहार ( साधन ) द्वारा निश्चय ( साध्य ) की सिद्धि होती है, यह नियम है ( अविना- 

ह भाव या व्याप्ति है )। इस तरह व्यवहार और निश्चयमें, तीर्थ और उसके फल जैसा सम्बन्ध सझना 
चाहिये, किन्तु व्यवहार व निशचयका परस्पर कोई सम्बन्ध नहीं है, ऐसा नहीं समझना चाहिये, यह 
ध्यान रखा जाय । यदि कहीं ऐसा सर्वथा सम्बन्ध न माना जाय अर्थात्‌ बिलकुल सम्बन्ध तोड़ दिया जाय 
( कथंचित्‌ भी सम्बन्ध न माना जाय ) तब सब गड़बड़ी हो जायगी, तमाम लोक व्यवस्था नष्ट हो जायगी 
अर्थात्‌ न कोई लौकिक कार्य करेगा याने कोई साधन न जुटायगा और साधनोंके बिचा न उसका कोई फल 
पायगा, यह बड़ी भारी हानि होगी या आपत्ति आयगी, सारा संसार अकर्मण्य हो जायगा और दुःख उठा- 
यगा । अतएवं लौकिककार्य ( असि-मषि-कृषि-विद्या-वाणिज्य-शिल्प आदि ) सभी साधन ( व्यवहार ) समझ 
कर अवध्य करना चाहिये, सर्वथा वन्द नहीं कर देना चाहिये, तभी लोकरीति व नीति चलेगी । साथ ही इसके 
.._ यही २ सब कार्य हमेशा न करते रहता चाहिये अर्थात्‌ हमेशा इनके करनेमें ही मग्न या दत्तचित्त नहीं हो 
जाना चाहिये, केभी इनको छोड़कर आत्मध्यान आदिमें भी रंगना चाहिये, तभी पूर्ण सुख मिलेगा' या शान्ति 
प्राप्ति होगी । सारांश यह कि योग्यतानुसार समय पर व्यवहार और निरचय दोनोंका अवलम्वन करना 
चाहिए एक कभी नहीं, यह शिक्षा दी गई है। कार्य करते रहना, व्यवहार ( अशुद्धता ) है और उसका त्याग 
करना, निशचय है ( शुद्धता है )। इसीका नाम-सरागमार्ग व वीतरागमार्ग है ऐसा क्रमश: इसे समझना चाहिये 

* अथवा संसारमार्ग व सोक्षमार्ग समझना चाहिये। व्यवहार और निश्चय न सर्वथा हेय हैं न सर्वथा उपादेय 
हैं किन्तु क्यंचित्‌ हेय व उपादेय हैं । ऐसा जिनवाणी या स्याह्मदवाणी का उपदेश है। सिद्धान्तः निव्चय 


१. . जइ जिणमर्य पविज्ज३इ तामा व्यवहारणिच्चये मुश्ये । 
: एक्केण विणा छिज्ज३ तित्य॑ं अण्णेंण छण तच्च॑ ॥१२॥ समयसार क्षेपकगाथा : 
अर्थ--यदि कोई जेनमत ( सिद्धान्त )को जानना चाहता है तो उसको निश्चय और व्यवहार दोनों नामोंका आलम्बन या 
सहारा लेना पड़ेगा अर्थात्‌ दोनों ही पस्पर सापेक्ष रहनेसे अमीष्ट सिद्धि होगी ( मनोरथ पूर्ण होगा ) । एक किसोको छोड़ देने- 
. पर पूरा पदार्थ समझसें नहीं आवेगा. न उसका वर्णन किया जा सकेगा यह आपत्ति होगी। अतश्व व्यवहारको तीर्थ याने मार्ग- 
रूप समझना और निश्चयको तीर्थंका फल अर्थात्‌ अमीएस्थानकी प्राप्तिरृंप समझना चाहिये यह सारांश है ( साधनसाध्यरूप 


ड्ड 


हैं )। 


णछ8६ रुघाथसिद्धयपाय 


और व्यवहारमें परस्पर साध्य-साधनपना है अर्थात्‌ न्िद्चय साध्य है और व्यवहार साधन है. अर्थात्‌ भेददृष्टि ; 
( विकल्परूप परिणति )के पदचात्‌ अभेददृष्टि ( निविकल्प परिणति ) होती हैं ऐसा क्रम हैँ । -तव. विकल्प 
( व्यवहार ) साधन सिद्ध होता हैं ओर निविकत्प ( निवचय ) साध्य सिद्ध होता है। उसके पश्चात्‌ अन्तिम .. 
साध्य ( मोक्ष की सिद्धि ( प्राप्ति ) होती है। ऐसी स्थितिमें व्यवहार सोक्षका परम्परा ( विचौलिया-हूप ) 
कारण सिद्ध होता, वह भी रूपान्तर हो करके अर्थात्‌ निश्चयकी स्थितिमें आकरके ( तदवस्थ रहते हुए 
नहीं ) यह तात्पय है। गा० नं० १५६ पंचास्तिकाय ग्रन्थकी टीकामें देखो, साक्षा परम्परामं यह 
स्पष्टसंद है । 


२, अमभेद रत्नत्रय व मेदरत्नत्रय क्या है ! इसका खुलासा 


(१) जिस सम्यर्दृष्टि आत्माके अनुभवमें कोइ खंड या भेंदका अनुभव न हो, अर्थात्‌ ज्ञान-दर्शन-चा रित्रका भी 
भेद या विकल्प न हो, उसकी असेद रत्नत्रयवाल्ता शुद्ध या निस्चयसम्यग्दृष्टि कहते हैं । पर्यायकी अपेक्षासे उसीको 
वीतरागसम्यग्दृष्टि भी कहते हैं | वास्तवमें वही मोक्षगामी आत्मा होता है। कारण कि वह निविकल्पे समाधि- 
वाला या ज्ञायकाकारमात्र अपनेको अनुभव करनेवाला हो सकता है, दूसरा नहीं । ह 

( २ ) जिस सम्यर्दृष्टि जीवके अनुभवमें, ज्ञान-दर्शन-चारित्रका भेदरूप ( खंडरूप या सविकल्प ) 
अनुभव हो, या रागादिरूप भेदका भी अनुभव हो, उसको सराग या भेदरत्तत्रयधारी सम्यग्दृष्टि कहते हैँ । 


यह मोक्षगामी उस अवस्थामें नहीं हो सकता यह नियम है । इसतरह अभेद रत्लन्नय व भेद रत्नत्रयका स्वरूप 
समझना चाहिये, अन्य प्रकार समझना गरूत है । 


प्रदत :--संस्यर्दृष्टिके ऐसा क्यों होता है ? इसका उत्तर-- 


आत्मशक्ति ( वीर्य )की कमीसे या संयोगीपर्याय होनेकी वजहसे या औपाधिकश्नावों ( क्षायोपद- 
मिकादिभावों )के योगसे या अस्तित््वसे, अथवा उपयोगकी स्थिरता नहोनेसे, व पूर्णवीतरागता प्राप्त न होनेसे, 
सारांश यह कि हीन अवस्था या अपूर्णदशा होनेसे पूर्वोक्त सभी उपद्रव ( भेद वा विकल्प वगैरह ) होते हैं जो 
जआाइचर्यकी वात नहीं है । किन्तु वे सब विकल्प पर्यायमें होते हैं द्रव्यमें नहीं होते, द्रव्य और उसके गुण सदैव 
अछ्ते ( शुद्ध एकाकार-भेद रहित ) रहते हैं, यह अटल नियम है तथा सभी गुण भीतर हो भीतर गौणरूपसे 
कार्य करते रहते हैँ, सिर्फ एक कोई गुण मुख्यरूपसे प्रकट कास करता है, जो सवको जाहिर होता है । इसीसे 
होनदशामें उपयोगको मिश्ररूप कहा जाता है ( गौण-मुख्यरूप ) यह तात्पर्य हैं । जैसे कि ज्ञानके समय श्रद्धान 
भी रहता है और दोतों अपना २ कार्य करते रहते हैं कोई वाधा नहीं आती । ज्ञानकी मुख्यताके समय श्रद्धान 


गौण रहता है और श्रद्धातकी मुख्यताके समय ज्ञान गौण रहता है इत्यादि खुछसा समझना चाहिये, जिसमें 
अम न रहे। 


त्तोट--पृणशुद्धसम्यग्दृष्टिके ज्ञानमें विकल्प आदि कुछ नहीं उठते क्योंकि पूर्णशुद्धसम्यग्दृष्टि वह 
होता है जिसके साथ न संयोगीपर्याय हो, न उसके -ज्ञानमें कोई विकल्प उपजे । किन्तु जिसके साथ संयोगी- 
पर्याय हो जौर विकल्प भी उपजें, उसको व्यवहार या उपचारसे पूर्ण या शुद्धसम्यग्दष्ट कहना चाहिये, यह 
तत्वनिर्णय है, भूलना नहीं चाहिये । " 


परिशिष्ट हे ७४७ 


३२. निश्चय और व्यवहार सम्यग्दशनकी भूमिका क्‍या है ! 
.._( विषय-क्षेत्रआधार क्या है ) इसका खुलासा 


(१ ) जो जीव सामात्य [द्रव्यत्व-गुणत्व-पर्यायत्व ) के साथ विद्योपको ( मनुष्यादि संयोगी' पर्यायको ) 
दइजान सहित या सामान्य विशेष परस्पर सांपेक्ष, गौणमुख्यरूप ) जानता है, उसको व्यवहारसम्य- 
रृष्टि' कहते हैं ॥ अतएवं उसकी भूमिका या विपय भेदरूप है संयोगी पर्याय सहित द्रव्य है । 

ह (२ ) जो जीव संयोगीपर्यायके विकल्प रहित एवं ज्ञानके विकल्प रहित शुद्ध-अखंड एक आत्मा- 
. को बयार्थ जानता है, उसको निश्चय सम्पस्दृष्टि या शुद्ध सम्यग्दृष्टि कहते हैं। उसकी भूमिका या विषय 
' अभेदरूप है परस्पर सापेक्षता आदि सबमें रखता है अतएवं सम्यकपना है--मिथ्यापना नहीं है अस्तु । 

ह भावार्थ--जहां पर ( जिस अनुभव कालमें ) अपने व्यक्तित्व ( विशेष ) आदि किसी भी वस्तुकी 
तरफ र्याल था ध्यान न रहे ऐसे विकल्प शून्य ( सामान्य ) एकमात्र आत्मानुभवमें छीनता होनेका नाम 
निरचय सम्यर्दर्शन हैं किन्तु उस समय गोणरूपसे वे व्यक्तित्वादि परस्पर सापेक्ष अवद्य सत्तामें मौजूद रहते हैं, 
' उनका अभाव नहीं हो जाता ( साथ नहीं छूट जाता ) यह त्तात्पर्य है । 
और जहां पर अपने व्यक्तित्वादि | विशेष-मेद ) भी प्रकट्रूपसे ध्यात ( उपयोग ) में रहें एवं ज्ञान- 
: दर्शनादिका भी विकल्प उपयोगमें पाया जाय, उसको व्यवहार सम्यस्दर्शन कहते हैं, ऐसा समझना चाहिये । 








२० जी जाणदि अरहंत॑ दव्वत्तमुणत्तपश्षयत्तेहिं । 
सो जाणदि-अपांण सो हो खलु यादि तस्सलयं ॥ ८० ॥ प्रवचनप्तार 
भर्थ--जो भव्यजीव, अर्हन्तदेव ( विशेष पर्याय ) को, द्रव्यत्व गुणत्व पर्यात्व ( सामान्य ) सहित 
जानता है अर्थात्‌ सामान्य सहित विशेष रूपसे सापेक्ष जानता है, वह जीव, मानो अपने व्यक्तित्व ( विशेष ) 
को भी द्रव्यत्वादि सामान्य सहित सापेक्ष जानता हैं कारण कि वस्तु ( पदार्थ ) का स्वरूप ऐसा ही है सापेक्ष 
हैं। तब वह व्यवहार सम्यग्दृष्टि हो जाता है--उसका अज्ञान ( मोह मिथ्यात्व ) नष्ट हो जाता है ऐसा स्पष्ट 
- समझना चाहिये । यही वात आगे कहते हैं-- 


एको भाव: सर्वभावस्वभाव:, सर्वे भावा: एकभावस्वभावा: । . 
एको भाव: तत्त्वतः येन बुद्ध:, सर्वे भावा: तत्त्वत: तेन वद्धा: ॥ १ ॥ 
: अर्थ--जिस जीवने एक ( जीवादि ) पदार्थकों अच्छी तरह जान लिया हो, समझलो उसने सब पदा- 
थोंकी जान छिया हैँ कारण कि जो स्वभाव ( स्वरूप सामान्य ) एक पदार्थका है, वही स्वभाव सब पदार्थोका 
हैँ ऐसा नियम है--वस्तुव्यवस्था है । ० 


गाथाका तात्पयार्थ --यह है कि जब कोई चैतन्यनिधानज्ञानी जीव अपने ज्ञानका उपयोग कर अर्हन्त 
आदि परको और स्वयं अपनेको सामान्यविशेपरूपसे जानता है तव उस समय अज्ञान या मोह ( अच्धकार ) 
नष्ट हो जाता हैँ अतएव ज्ञानस्वरूप उपयोगका हो जाना ही सम्यग्दर्शन नहीं तो और क्‍या है ? यह तात्पर्य है। 
अज्ञानकों दुर करने का एक मात्र उपाय ज्ञानस्वरूप अपनी आत्माका संवेदन ही है, अर्थात्‌ स्वसंवेदन हैं वत्ताम 
. स्वानुभव हूँ ।. विचार किया जाय । ज्ञानसे अज्ञान चष्ट होता है यह न्याय है । 


गा 
७४८ पुरुषाथसिद्धयपार्य 


श्ः औै 


दूसरी तरहसे निश्चय व्यवहार सम्यग्दशनके भेद 


(१ ) पर द्वव्योंसे भिन्न एक अखंड अपनी आात्माका ही श्रद्धाल-अनुभव होना निबचय सम्यग्दशन्त 
कहलाता है । इसमें एकत्व ( सामान्य ) की प्रधानता है तथा परद्रव्योंसे भिन्न यहाँ विशेषकी प्रधानता-है । 
इस तरह समुदाय रूपसे ( सामान्य विशेष मिलकर ) 'एकत्व विभक्तरूप, आत्माका श्रद्धान ज्ञान होता निश्चय 
सम्यग्दर्शन निश्चय सम्यरज्ञान सिद्ध होता हैँ 


( २ ) जीवादि सात मोअमार्गो पयोगी तत्त्वों का यथार्थ श्रद्धान करना, व्यवहार सम्यग्दशंन हूँ । प्रइत:--- 
यहाँपर व्यवहारता क्या हैं ? जबकि यथार्थ श्रद्धान सभीमें मौजूद रहता है, तव फरक ( भेद ) क्‍यों है ? इसका 
उत्तर यह है--कि श्रद्धान गुण, ज्ञान गुणकी तरह निविकल्प ( भेद या खंड रहित ) है, तव फिर उसमें सात 

खंड या भेद या आकाररूप विकल्प करना, यही व्यवहार है वनाम अखंडमें खंड करना है इत्यादि खुलासा हैं। 


४, मोक्षके कारणोंमें भेद क्‍ 
यों तो मोक्षके कारण सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्र ये तीन हैं, यह सामान्य कथन है । किन्तु उसमें जो 
सम्यग्दर्शन कारण है, उसके दूसरी तरह दो भेद हैं ( १ ) मुख्य कारण रूप ( २) नियमित कारणरूप ।' 
यथा--[ १ ) तत्वार्थ श्रद्धान, देवगुरुथर्मका श्रद्धान, स्वपरका श्रद्धान, आत्माका श्रद्धान--ये चार भेद मुख्य 
कारणके हैं. अर्थात्‌ ये होना हो चाहिये | किन्तु ( २ ) नियमित कारण एक ही है और वह “विपरीत अभि- - 
प्राय ( श्रद्धान ) से रहित होता है, अर्थात्‌ अगृहीतमिथ्यात््वका छटना है द्योंकि उसके होनेपर सम्यग्द्शनका 
होना अनिवार्य है (व्याप्तिस्प है ) । परन्तु पूर्वोक्त तत्त्वार्थश्रद्धान आदि चार कारणोंके रहते हुए सम्यग्दर्शनका 
होना अनिवार्य नहीं है, होय भी और नहीं भी होय ऐसा इन्द्ररूप ( विकल्परूप भाज्य है ) है ऐसा भेद समझ - 
लेता चाहिये । नियम का अर्थ अविनाभावरूप व्याप्ति हैं किम्बहुना--इसी उक्त नियमको ध्यानमें रखनेसे स्पष्ट- 
झूपसे सम्यग्दर्दनके दो रूप या भेद सहज ही समझमें आ जा सकते हैं घ्यान दिया जाय ! 


सम्पगदशनके दो भेद 


( १ ) निरचय सम्यग्दर्शन, जिस नियमित कारण ( अगुहीत मिथ्यादर्शन या विपरीत श्रद्धानका अभाव - 
होता ) से सम्यन्दशनकी उत्पत्ति होती है या मानी जाती है, याने नियमित ( सच्चे ) कारणकी वदौलंत ही 
उसके कार्य ( श्रद्धा ) को भी सच्चा या सम्यक्दर्शन कहते हैं अर्थात्‌ निस्चय ,सम्यग्दर्शन कहते हैं । यहां 
यह कथन कारणको अपेक्षासे कार्यका भेद मानना रूप है अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनका भेद मानना रूप हैं । इसी तरह 


(२ ) व्यवहार सस्यग्दर्शन, यह दूसरा भेद है | अर्थात्‌ जिस सम्यग्दर्शनके कारण मुख्य तो हैं किन्तु 
नियमित न हों किन्तु भाज्य या विकल्प रूप हों ( उनसे सम्यग्दर्शन होय न भी होये ऐसे हों ) उन कारणोंके 
कायका सम्यग्दगन कहना यह संभावतारूप, उपचार ही हैं ( अभूतार्थ है ) ऐसा भेद समझना चाहिये | थरे ! 
जिसको वास्तवमें ( निश्चयमें ) अखंड आत्माके श्रद्धालरहूप सम्यर्दर्शन प्राप्त हो जाता है उसको देवादिकके 
प्रद्धानरप ( भेद या खंडरूप ) व्यवहार सम्यग्दर्शन तो हो ही जायगा ( भेद या अखंडका भेद या खंड होनां 
संसव ह€--योग्य है ) परन्तु खंड २ रूप व्यवहारसे अखंडरूप या अभेदरूप निश्चय हो ही जाय, यह निश्चित - 
या ध्रुव नहीं हैं मतएवं वह भाज्य रूप है । इस प्रकार कारणकी अपेन्षासे सम्यर्दर्शनके दो भेद बतलायें उन्हें 
समता आाहिये । दर्शन या सम्पन्दर्शन जात्माका ही गुणरूप अंश है ।. जो निश्चय ( भूतार्थ ) है किन्तु गुण- 
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गुणीका भेद करना व्यवहार है । भूतार्थ ( निश्चय ) का शब्दोंके द्वारा कथन करना भी व्यवहार कहलाता- 
हैं, यह व्यवहारका सामान्य लक्षण है, कारण कि निरचयका ज्ञापन पराश्चित ( शब्दाश्रित ) होता है यह 
'पराघीनता जाती हैँ । | 


साक्षात्‌ केबली ( सबज्ञ ) के ज्ञानमें और श्रतकेवली ( परोक्षज्ञानी ) के ज्ञानमें 
तारतम्य ( हीनाधिकता ) होता है । 


(१ ) केवलीका ज्ञान सबसे बड़ा है, जिसमें विध्वका कोई पदार्थ बिना जाने रह नहीं सकता, लेकिन 
' उसके द्वारा जाने गये सम्पूर्ण पदार्थ सर्वतः कहें नहीं जा सकते, बहुत थोड़े कहे जाते हैं । जो कहे जाते हैं, 
' उनका ही लेखन व वर्णन द्वादशांगरूप शास्त्रोंमें है, जिसको गणधर तैयार करते हैं । तदनुसार उन शास्त्रोंको 
प्रोक्ष जानने वाले जीव श्रुतकेवली माने जाते हैं । ऐसी स्थितिमें उनको केवली जैसा ( जितना ) ज्ञान न 
होनेसे तारतम्य ( हीवाधिकता ) पाया जाता है, वरावरी नहीं है । वैसे- तो .निश्चयसे संक्षेपमें वह जीव श्रुत- 
'केवली है जो सिर्फ अपने शुद्ध ( अखंड ) आत्मामात्र को श्रतज्ञान ( स्वसंवेदनज्ञान ) द्वारा जान लेता है। 
इसके सिवाय केवलज्ञान या कोई भी ज्ञान निश्चयसे ज्ञेयोंके आधीन नहीं हैं किन्तु” स्वतंत्र हैं ( ज्ञेयोंके व 
होनेपर भी उनमें सर्वशक्ति है ) ज्ञान व श्रद्धात गुणमें यह खास विशेषता है तथा ज्ञान-श्रद्धान दोनों ही 
अखंड या निविकल्प हैं, कभी उनमें खंड या विकल्प नहीं होते । 


( २ ) ज्ञानी ( सम्यग्दृष्टि ) की दया और अज्ञानी ( मिथ्यादृष्टि ) की दयामें भेद ( फर्क ) है । 
इसका खुलासा पंचास्तिकायकी गाथा नं० १३७ में मौजूद है। सामान्यतः दया सम्यग्दष्टि एवं मिथ्यादृष्टि दोनों 
ह पालते हैं ( करते )। परल्तु सम्यग्दृष्टि मुख्यतया अपनी दया अर्थात्‌ अपनी भात्माकी रक्षा (बचाव) करता 
हैं और उसके लिये संसार शरीर भोगोंसे अरुचि ( विरक्ति ) करता है, उन्हें हेय समझकर अपना भाव या 
' उपयोग रागादिकसे हटाकर वीतरागता ( शुद्धता ) में लगाता है, जिससे आख्रव और बंध चहीं होता, तब 
अपनी रक्षा वह कर लेता है यह तात्पर्य है। किन्तु जब उसके उपयोगमें रागपरिणति जोरदार होती हैँ और 
_. उसका वेग वह नहीं रोक सकट" तब अग॒त्या ( मजबूरी में ) वह अरुचि पूर्वक रागज्वरको शान्त ( शमंन ) 
. करनेके लिये रोगीकी तरह कड्त्री औषधिको भी ग्रहण करता है ( उत्साह और रुचिसे नहीं ), जिससे थोड़ा 
आख़ब और बंध भी उसको हंता है अर्थात्‌ संवर और आखब दोनों होते हैं, परन्तु मुख्य व गोणका भेद रहता 

| है ऐसा समझना चाहिये.) तथा उपादेयबुद्धि वीतरागतामें ही रहती है, राग हेयवुद्धि रहती है । 


(३ ) बज्ञात्ती ।नध्यादृष्टिक दयाभाव दूसरे त्तरहका रहता ह, उसको प्रचुर राग रहता है, वराग्य 


१. णार्ण णेयणिमित्त केवछणाण्ं च णत्यि सुदणाणं। 

. णेयं केक्‍्ठछणाणं णाणाणाणं च णत्यि केवलिणोी ॥गा० नं० ४१॥ 

अर्थ--ज्ञान शेयके अधीन नहीं है, तव केवलशान भी श्रुतशान या शेयर्क अधान नहीं है । केवलशान स्वयं 
यरूप है अत एवं उसमें शान्पना व अशानपंचा दो घर्म नहीं हें । फलतः: सब्शता साधन शानसे ही सिद्ध 


हो जादी है फिर शंका क्यों करना £ 
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नहीं होता । परमकरुणाभावके पीछे वह अत्यन्त आर्द्रसंवलेशपरिणामवाला हो जाता ्ः अपना कर्तव्य. पूरा, ॥ 
करना उसी कार्यकों करनेमें मानता है, जिससे मोक्ष नहीं होता, संसारमें ही रहना पड़ता है, यह -भाव है।. 
यद्यपि हैं वह शभराग तथापि हेय है, उपादेय नहीं है, ऐसा खुलासा समझ्षना चाहिये | फलत: कर्थंचित्‌ पदके.- . 

अनुसार दोनों उपाय है। भज्ञानी परद्याको ही दया समझता है स्वदयाको नहीं समझता ।' ह के 


(४ ) आत्मा या ज्ञानमें मेचकता (अनेकरूपता) व अमेचकताका निर्णय :-- 


दर्शवज्ञानचा रित्रैस्त्रिभि: परिणतत्वत:, एकोपि त्रिस्वभावत्वात्‌ व्यवहारेण मेचक:॥ १७ ॥ 'परमार्थेन - - 
तु व्यक्तज्ञातत्वज्योतिषेकक:, सर्वभावान्तरध्वंसिस्वभावत्वादमेचक: ॥ १८ ॥ समयसारकलछश 


अर्थ:--पर्यायरूप नाम या व्यवहारकी अपेक्षासे एक ही वस्तु अनेकरूप वनाम मेचकरूप मानी जाती , 
हैं। ऐसा वस्तुमें अनेकरूप या अनेकान्तरूप स्वभाव है । स्वतः सिद्धशक्ति व परिणमन ( व्यक्ति ) हैं तव वैसा 
माननेमें कोई विरोध या आइचर्य नहीं है, ऐसा निर्चय या समाधान कर लेना चाहिये ह 


६, निम्चित्त व उपादानमें भेद ओर उसका खुलासा दोनों स्वतंत्र पदार्थ 


( १ ) एक ही पदार्थमें निमित्तता व उपादानता दोतों धर्म पाये जाते हैँ क्योंकि प्रत्येक वस्तु या पदाध 
अनेकान्तरूप है ( अनेक धर्मवाला हैं )। किन्तु एक दूसरी वस्तुके प्रति विचार करनेपर एक वस्तुका स्वभाव 
उसका अपना उपादन होता है अर्थात्‌ गुण उपादानरूंप माना जाता है तथा परवस्तुके प्रति, वही स्वभाव या 
गुणरूप उपादान निमित्त माना जाता है, यह निर्वार है । कार्यपर्यायको उत्पन्न करनेवाला नियमरूप उपादात . - 
कारण ही होता है, निमित्तकारण नहों, यह निश्चित है ।. कारण कि निमित्तसमूह रहते हुए भी उपादानके .. 
विचा कार्य कभी प्रकट नहीं होता, यह प्रत्यक्ष देखने में आता हैं। अथवा--- ह 

( २) एक ही पदार्थमें रहनेवाला उपादान और निमित्त उसी पदार्थकी कार्येपर्यायकों प्रकट करते. 
वाला होता है, अन्य पदार्थके प्रति असमर्थ और निरर्थक है, यह अकाट्य नियम है। जैसे कि घटकायके प्रति « 
उसका उपादान कारण मिट्टी और निमित्त कारण ( सहकारी ) स्थास कोशकुशूलादि होते हैं तभी वह घट हि 
उसमें वनता है। दोनों ही अभिन्नप्रदेशी व सद्भूत व्यवहाररूप हैं | क्रुभकार आदि सव भिन्न प्रदेशी व असद्‌- 
भूत व्यवहाररूप हैं। अतएवं उनको निमित्तकारण माननेपर निमित्तोंकी संख्या सीमित न रहेगी एवं वस्तु परा- 
घीन हो जायगी । छोकका न्याय और आगमका न्याय पृथक २ होता हैं । सारांश यह कि मूलद्रव्यको उपा- । 
दान कारण कहते हैं और उसकी पूर्वपर्यायोंकों निमित्तकारण कहते हैं। तदनुसार उपादान निंश्वयरूप है : 
और निमित्त व्यवहारूूप है, इस तरहकी संगति विंठा ली जाती है | उक्त--'साध्यसाधनभावेंन हिपैक: समु- 
पास्थतामू ॥ कलरूश समयसार १५ ॥ तथा पं० वनारसीदासजी माटकसमयसारमें लिखते हैं--- . - . | 

उपादान निज गुण जहाँ, वहाँ निमित्त पर होय । उपादान परमाणविधि, विरक्ता वच्ले कोय ॥ १.॥। 

उपादाव वलू जंह तहां, नहिं निमित्तको दाव। एकचक्र सों रथ चले रविको यही स्वभाव ॥ २॥ 

से वस्तु असहाय जंह तंह निमित्त है कौन | ज्यों जहाज परवाहमें तिरे सहज विनपौस ॥ ३॥ 


'लाह 4 


१. दया दया सव कोई कहे दया न जाने कोय । 
स्वपरदया जाने विन्ता दया कहाँ से होय॥ 
पंचास्तिकायकी टीकामें उल्लिखित है । 


परिशिष्ट . पा ु ४७१ 


' नौट--सच्ची निमित्त-उपादानता, अभिन्नप्रदेशवाले पदार्थों होती है, भिन्नप्रदेशवालोंमें मानना उपचार है। 
.. सम्यग्दर्शन और मिय्यादशंनके निमित्तकारण कौस हैं ? उनका खुलासा-- 


ह निशचयनयसे सम्यस्दर्शनका तिमित्तकारण, विपरीत अभिप्रायका निकल जाना है तथा व्यवहारनयसे 

सम्यंग्द्शनका निमित्तकारण सिथ्याम्त्व कर्मका उपश्म-क्षय-क्षयोपक्षम है । इसी तरह नि३चयसे मिथ्यादर्शनका 
: निमित्तकारण विपरीत अभिप्रायका अस्तित्त्व है तथा व्यवहारनयसे मिथ्यादर्शनके निमित्तकारण मिथ्यात्वकर्म 
का सत्त्व व्‌ उदय हैं । 


उपादान कारण कौन हैं ? उनका खुलासा-- 
शुद्धनिश्वयनयसे सम्यग्दर्शनका उपादान कारण, स्वयं आत्मद्रव्य है अखंडचैतन्य ज्ञायकाकार एक 
_ तथा अशुद्धनिव्चयनयसे भेदरूप आत्मद्रव्य ही उपादानरूप है तथा अशुद्धनिश्वयनयसे आत्मद्रव्य ही मिथ्या- 
* : दर्शनका उपादानकारण है परन्तु औपाधिकभाव होनेसे विनश्वर है, संयोगीपर्यायरूप है ।. 


७, अनुजीबी व प्रतिजीवी गुणका खुलासा 


ज़िनगुणोंसे जीवद्रव्यका अस्तित्व एवं व्यावृतत्व सिद्ध हो उनको ( १) अनुजीवीगुण कहते हैं 
(सामान्यत : वे सभी द्॒व्योंमें पृथक पृथक रहते हैं ) जैसे कि जीवद्रव्यमें, जीवनत्व ( चेतनत्त्व ) को सिद्ध करने 
ज्ञानदर्शनसुखवल, मुख्य था विशेष गुण हैं, उन्हींसे. जीवद्रव्यकी सत्ता और अन्यसे व्यावृत्ति ( पुथकता ) सिद्ध 
“होती. है'। शेष ( साधारण ) गुण जैसे कि अस्तित्व वस्तुत्व प्रमेयत्व आदिसे जीवत्व सिद्ध नहीं होता, अत- 
एवं वे सब प्रतिजीवी ( जीवत्व या चेतनत्वसे भिन्‍त या विपरीत ) हैं, कारण कि उनसे जीवत्व सिद्ध नहीं 
. होता, ऐसा ही प्रत्येक द्रव्यमें समझना चाहिये । इसीका अर्थ अभावरूपगुण है अर्थात्‌ अनुजीवी गुणोंके अभाव- 
( भिन्‍न ) हैं किन्तु सत्ताके अभावरूप अर्थ नहीं है, अन्यथा सिद्धान्तविरोध हो जायगा । ऐसी स्थितिम 
जीवद्रंग्यका अस्तित्व और अन्यद्र॒व्योंसे भिन्‍नत्त्त उसके अंग्रभूत या आत्मभूत गुण ज्ञानदर्शन ही सिद्ध करते हैं, 
अन्य कोई नहीं, यह निष्कर्ष हैँ। 
ह ( २ ) प्रतिजीवीगुण, जिनगुणोंसे जीवका या द्रव्यमात्रका खास अस्तित्त्व सिद्ध नहीं किन्तु मात्र सह- 
. “चरता सिद्ध हो, उनको प्रतिजीवी या अभावरूप उसके विपक्षी गुण कहते हैं। जैसे कि अस्तित्व वस्तुत्व 
..._ अंगुसल्घ॒त्व प्रयत्व आदि सामान्य ( साधारण ) गुण, क्‍यों कि वे जीवत्व ( चेतनत्व ) सिद्ध करनेमें समर्थ 
_: नहीं है। उक्ते च-- 
प्रमेययत्वा दिभिर्धमैरचिदात्मा चिदात्मक 
" ज्ञानदर्शनतस्तस्माच्वेतनाचेतनात्मक : ॥३॥ अकलंकदेवक्कत स्वरूवसंवोधन ग्रन्थ, 
४ प्रकाशक जैनसिद्धान्तप्र०( संस्था महावीरजी, राजस्थान ) 
ह अर्थ--प्रमेयत्वादिधर्मोके द्वारा चेतनरूप आत्मामें चेतनता ( जीवत्व )की सिद्धि नहीं होती क्‍योंकि वे 
बह सामान्यप्रतिजीवी गुण हैं । वस्तुतः उनसे अचेतनत्व ही सिद्ध होता हैं । तथा दर्शन ज्ञान आदि अनुजीवी गुणों 
: के द्वारा चेतनता सिद्ध होती है । अतएवं सिद्धि व असिद्धि इन दो नयों ( न्यायदृष्टि )की अपेक्षासे आत्मा 
..._( जीवद्रव्य ) दो तरह ( चेतन व अचेतन ) सिद्ध होता है । इसप्रकार अनुजीवी-प्रतिजीवी गुणोंका खुलासा है, 
... . अम नहीं रखना चाहिये । । 


४०१ प्रस्याधथसिट्ठ गपाय 


लत लक हि है न 
भावार्थ--अरालमें खात्मा सभेतन [ जहर शाग्य गधों गत गशिडीडी, 


है] 
३ 
लि. 


गुणोंके द्वारा उसमें चेंनता सिद्ध नहीं होती लोर वि 


४ श्भ्क्‌ 
सिर ० (४ नई £३॥ न 2 य घ कक हे रू: आर कराता ल्फ्फ' श हक 8] 
सद्ध होती है, यह बताया गया /ै-ूरारा कोई पयोजेन मी है लिए हम नदजदशी पा विशेद इमाम: 





प्रयोजन है अस्तु । मेरी समझ में जो आया बह खझिस्य है, इश्धिमान दियार बेर मराम्स्ता शजे, शिश्यपसा | 
६ 
सात त्याग विपरीवताका खुलासा ( विपरीत श्द्धान बया है इस्याद ) 

जैसा जीवद्ब्यका यथार्थ ( सत्य ) स्वद्य है सैसा मे जानकर छा दास्डों या निर्ग एकार शागना 
व मानना ( श्षद्धाल करता ) जीमतत्यका मिथ्या शाम शक्षद्धान £ अदालत फीया विधयर्म गियरतता है । ४ मार 
जीवका सच्चा स्वरूप दर्णनझ्ामनारित है कथा एसे मिम्य शोर जपने गुंधोंग अमित र। उमकी बैंसा मे 
जानकर पुद्गलादि परमें उसे मिछादार अभिन्‍न जावेसा से सानना, गिपरीय घड़ावे मे विपरीत होने हूं सेमी 
जीवको इन्द्रियादि दश शाण माछा मानना जी संगोगीपर्साय 7, जिसे जीव छोर अडीय | पदगठ ) ६ 
द्रव्यें संघोगरुपसे मिली हुई हैं । इसमें विपरीतता या गखती यह हूँ कि या लाभ थे कायम बे: (शुद्ध ) 
जीवद्वग्यका नहीं है फिन्तु दो हत्योंके मेरी बनी संयोगीषर्यास | लदस्ष )हा 9 4 कही कयधार्च था मिस्र 
जीवद्रव्यका है । फलतः उस शानश्रद्धानसे मोक्त कती नहों ही सकता । सोन्च कमी शगसे कोता है परच्धु उत्त 
मिथ्याशत्नद्धानी जीवके कमोंका क्षय या संबर नहीं होता अपितु आसव और यंग होता हू परयीशि बरसे कीर 
अपनेमे मेंद ने माननेंसे परमे रागदिधिकारी ( सशद ) भाव ईमेशा होते राह हे; जिनसे पामोंद्ी धन्ताल 


निरंतर जारी रहती हैँ कभी नष्ट नहीं होती मद तात्पर्य है । वही सिपरोत्तसस्स 
' पृथक्‌ २ दो द्रव्योंकी अमेदरूप ( अपूथक )सानना, जो सर्तनव हूँ, मिथ्या है । 
( २ ) इसी तरह अजीवबद्रव्यों्म ( पुदगऊमें )नी विपरोतक्रद्धाक्ा होना सिय है, संणा प्दगहगग समय 


स्वरूप रूपरतगंधस्पर्ण है, तथा परसे भिन्‍्न हैँ ( जीवादि सबसे पृथक है कौर यहू सिर्फ अपने-दगछ्ग ही 
रहता हैं । उसको वैसा न माचकर उत्टा मानता गिध्यालद्धा या विप्रीतता है। ससा सभी दारीरदि ये सनांदि 
मेरे ( जीवात्मा )के हैं मर्चात्‌ मेरेमें व उनमें भेद नहीं है, जो में हूँ सो ये हैँ, और थे है, सी में हैं, दोनोंगे 


( भिन्‍न २ होनेपर भी ) कोई भेद ( पृथकता ) नहों है। अजीवतत्वमें विपतोतता ( मिव्यात्य ) समझना 
चाहिये । इसीका नाम भज्ञानता है | बुद्धिशन्नम है । 

प्रघन--जीव तो ज्ञानमय या ज्ञानस्वरूप है, वह अज्ञानी फैसे ? 

उत्तर--इत प्रकार हैं कि जबतक जीवका नाच, जो उसकी सत्तामें है, भेदशानरूप ने हो सर्थात भैंद- 
ज्ञानरुप पर्यायकों घारण न करे ( प्राप्त न हो ) तबतक वह अज्ञानी ही रहेगा, चाहे वहू झुछ भी जाने या फरे 
उसकी भज्ञानता दूर न होगी | अतएव ज्ञान रहित न होनेपर भी मेदआ्ञानरुप पर्यायके अभागमें क्षज्ानी है य 
माना जाता हूँ ( यह आपेक्षिक कथन है ) किन्तु सर्वथा शञानशून्य आत्मा फनी नहीं रहता, यह सिद्धान्त है, 
जिसका खुलासा निन्‍त प्रकार हूँ । 





जैसा आगमशास्त्रेंमिं जोब अजोवका स्वरूप लिखा है, उप्तसे मिन्‍न प्रकार मानना मिव्यात्य या विपरीतता है, 
यह निष्कष है ( मोक्षमार्गश्रिकाशक अ० ७ पेज २२७ से आगे ) 
निर्णय--- 
जं कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स । 
णिच्छयदो ववहारा पोग्गलकम्माथ कत्तारं ॥८॥--कुछ रूपान्तर चहदू द्रब्यसंग्रह । 


परिशिष्ट.. ह छह 
. . ... ज्ञानगुणबाला आत्मा-अनादिकालसे ,अज्ञानपर्याय.सहित हो रहा है आर्थात्‌ उसके - ज्ञानगुणकी पर्याय , 
.. अन्ञानरूप. बनाम- सबको. अपंना ग्ानने रूप-( भेदज्ञानरहित ) अशुद्ध हो रही- है. और वह इस तरह कि--.. 
: ज्ञानवान्‌ ( चैतन्यनिधानजीव ) आत्मा शुद्धस्फटिक या दर्पणकी तरह अत्यन्त स्वच्छ एवं निर्मल है, उसमें .. 
: कोई मं या विकार .( रागादि.व अज्ञानादि ) नहीं. है. सिर्फ उसमें एक स्वच्छता ही मौजूद है ( यह वस्तु 
स्थिति है.) । लेकिन इस सचाई. ( सत्यता ) को न जानकर वह भेदज्ञान रहित अज्ञानी जीव, अपने आत्माके. .. 
उस स्वच्छ निर्मल स्वभावमे जो, तमाम ( कुल ) पदार्थ, रागादि व अजीवादि, प्रतिविस्वित होते हैं ( झल- - 
कते हैं ) उनको वह अज्ञानी जीव अपने मानकर अपने साथ. एकता ( अभेद ) करता है कि मुझमें और इनमें ... 
. कोई भेद नहीं है, सब मेरे ही हैं, जो असंभव है, त्रिकालमें वे एक नहीं हो सकते, सबकी सत्ता जुदी २ है । 
. बस यही भ्रम एवं अज्ञान है, यह मूलमें भूछ .या गलती है ।.दूसरी गलती उनमें रागद्घ करना तथा उन्हें इष्ट 
अनिष्ट मानना- हैं । उसका नतीजा संसारकी वेलका वढ़ना हैं । 
ह ऐसी . विकट ( विषम ) परिस्थितिमें जव कभी किसी तरह उसी अज्ञान पर्यायका अभाव होकर ज्ञान : 
पर्याय . ('भेदज्ञानरूप ) प्रकट हो तब. जीवको सच्चा भेदज्ञान ( सम्यग्ज्ञान ) एवं सच्चा श्रद्धान ( सम्य- . 
ग्र्शन ) प्राप्त हो और फिर वह अपनी भूछकों समझे तथा उसको मेटने या हटानेका श्रयत्त ( पुरुषार्थ ) 
करे ।; देखो भरेवज्ञान होनेपर वह भलीभांति समझता है कि मेरे आत्मदर्पण या स्फटिकमें जो प्रतिविम्ब- 
|, रूप पदार्थ झलके हैं वे मुझसे भिन्‍न हैं ओर मैं उससे भिन्‍न हूँ.। दोनोंका परस्पर प्रतिविम्ब-प्रतिविम्वक सम्बन्ध 
हैं, प्रकाश्य-प्रकाशक एवं ज्ञेय-जायक संम्बन्ध है किन्तु एकत्त्व या तादात्म सम्बन्ध नहीं हैं । तब उनमें एकता 
या .रागहेषादि क्‍यों करना ? सव व्यर्थ हैं, और वैसा करना अपराध हैं संसारका कारण हैं। मेरी सत्ता व ज्ञेयों 
_की.सत्ता सब पृथक २ हैं। इस तरह समझने पर ही जीव ज्ञानी या भेदज्ञानी सिद्ध होता है और अनादिकी 
अज्ञानता मिटती है तथा मोक्षमार्गी सम्यग्दृष्टि वह वनता हैं । परपदार्थोमें एकताकी श्रद्धा व ज्ञानका होना ही . 
- विपरीतता है, मिथ्या बुद्धि है, जो हेय हैँ-- ( गा० १९।२० समयसार ) 
नोट--यह .निर्णय जीव और अजीव दोनोंकी विपरीततामें छाग्रू होता है । 
:. इसी तरह आखस्रव (३ ) बंध (४ ) संवर .( ५ ) निर्जरा ( ६ ) मोक्ष, ( ७ ) इन ५ पांच मोक्ष- 
. सांर्गोपयोगी : तत्त्वोंमें भी विपरीत श्रद्धा ( मान्यता ) को समझकर छोड़ देना चाहिये और सम्यकृश्रद्धा कर 
लेना चाहिये, यह सारांश है । देखो, आख्रवादि दो तरहके ( संयोगीपर्यायमें ) माने जाते हैं भर्थात्‌ ( १ ) 
: स्वाश्रित (जीवगत) । ( २ ) पराश्चित .(युदूगलगत) । ऐसी स्थिति में केवछ पौदृगालिक कर्मोका आना आस्रव 
: है, उनका वंधना बंध है, उनका न आना संवर है, उनकी थोड़ी निर्जरा होना निजरा हैँ तथा उनकी .पूरी 
: निर्जरा होना ( पृथक हो जाना ) मोक्ष है। ऐसी एकान्त ( एकपक्षीय ) मान्यता विपरीत है, कारण कि वह 
सब दोके आश्रयसे होती है--एकके आश्रयसे नहीं होती, यह नियम हैं । विचार करने पर यह मान्यता और: 
कथन व्यवहारी व उपचाररूप है क्योंकि मात्र पराश्चित है । 
* : इसी तरह--जीब द्रव्यमें रागादिक विकारी भावोंका होना, आख्रव है। ( ३ ) उन्हों भावोंके साथ . 
: ठहरना. बंध है । (४) उन भावोंका. रुक जाना संवर है । (५) उन भावोंका थोड़ा क्षय हो जाना निर्जरा हैं। 
(६ ) उन भावोंका पूर्ण. क्षय हो जाना सोक्ष है ।( ७ ) यह मान्यता व कथन अशुद्ध निश्चय नयका हूँ क्योंकि 
ः जीवाश्रित या जीवके प्रदेशोंमें यह सब होंता है। तथापि इन दोनों प्रकारके आाखवादिसें परस्पर निमित्तनैमि- 


४ हः्‌ सिद्धब्षेपोय 
8५४ पुरुषाथं सिद्धथुपोय॑ 


त्तिक सम्बन्ध है. तादात्म संबंध नहीं है ऐसा भेदविज्ञान यदि हो जाय तो वह सम्यक श्रद्धा वे सम्बस्ताने 
कहलायगा, उसमें विपरीत मान्यता न रहेंगी । सो ऐसा होना अनादिसे नहीं समझा है तभी जीव भूल कर . 
मिथ्याश्रद्धानी मिथ्यादृष्टि हो गया है । ' 
सोट--इसके सिवाय, जो जीव शुभराग ( भक्ति स्तुति, दया, परोपकार दान पूजादि ) की मोक्षका 
कारण मानता है एवं पुण्यबंधको हितकारी मानता है, अर्थात्‌ परसे आत्सकल्याणका होना मावता है वह भी _ | 
विपरीत श्रद्धावाला मिथ्या दृष्टि है, यतः पदार्थव्यवस्थाके अनुसार अपने द्वारा ही अपना कार्य होता है, पर 
द्वारा नहीं, यह शञाइवतिक नियम है ऐसा दृढ़ श्रद्धात करना चाहिये । 


१, नर्जराक विपृयस अ्रमानवारण 


शास्त्रीय भाषामें निर्जराके दो भेद कहे गये हैं ( १ ) कौपक्रमिक या औद्योगिक ( २ ) अतीपक्रमिक - 
या वैल्लसिक जथवा सविपाक या अविपाक । किन्तु देशी भाषामें ( १ ) अकाम निर्जरा ( २) सकाम तिजरा, . 
ये नये झब्द ( नाम ) मालूम पड़ते हैं और इनका अर्थ भी अस्पष्ट प्रतीत होता हैं इसलिये तरह २ का किया .. 
जाता है, इनकी संगति ऊपरके नामोंसे नहीं वैठती हैं । # 

इस प्रसंगमें हमारा विचार निम्त प्रकार हैं उस पर विचार करना चाहिये ठीक मालुम हो तो मानता... 
भी चाहिये, इसमें पक्षपातका कोई काम नहीं हैँ, तत्त्वनिर्णयमें समदृष्टि होना चाहिये । 


[ १ ] अकामका हिन्दी अर्थ, कामकी नहीं, अथवा व्यर्थ निष्प्रयोजन होता है, जिससे मनोर्थ पूर्ण न. 
हो, ऐसी निर्ज़रा ( कर्मोंका अभाव ) कपायकी मन्दता होने पर होती है अर्थात्‌ जब कभी पराधीनता | केंद 
आदि ) होनेके समय किसीको अपने ऐश आरामकी या भोगोपभोगकी चीजोंकी इच्छा न हो एवं विकल्प न. 
हो किन्तु शान्त चित्त रहे, तव उसकी मन्दकपायके फूलसे उसके कितने ही पापकर्म कमजोर हो जाते हैं भौर _ 
कितनोंका वन्च नहीं होता ( यही निजराका रूप हैं ) तथा कितनेही पुण्यकर्मों ( भवनत्रिक देवोंकी आयु आदि ) 
का वंध होता हैं, यह विशेषता होती है, किन्तु मोक्षकी प्राप्ति ( साध्यकी सिद्धि ) नहीं होती । अतएवं वह व्यर्थ 
हैं एवं वह संवर पूर्वक नहीं होती, जिससे संसारकी संतति ( परंपरा ) वन्द हो । इन सब चुटियोंके कारण 
वह अकामरूप या निरर्थक हैं, उसकी अकाम संज्ञा सार्थक सिद्ध होती है विचार किया जाय । ऐसी निर्जरा 
सिथ्यादृष्टि व सम्यर्ंदृष्टि दोनोंके परावीसतामें होना संभव हैं व हो सकती है, सिर्फ वंधमें कुछ भेद रहेगा, वह 


कल्पनावासा देवायुका वध करेगा अन्य देवायुका नहीं, कारण कि वह शुद्ध श्रद्धालु होता हैं और मिथ्यार्दृष्टि 
अशुद्ध श्रद्धालु होता है । 


[२ ] सकाम निर्जरा, इसका अर्थ, कामकी या मतलबकी निर्जरा है अर्थात्‌ प्रयोजन सहित है । सो 
ऐसी निजरा सम्यग्दृष्टिके ही हो सकती है, कारण कि उसके वह निर्जरा तपद्दारा अर्थात्‌ इच्छाओंके न होने 
से वीतरागता द्वारा होती हैं ( रागादिककी मंदतासे नहीं उन्के अभावसे होती है, अतएवं वह संबर पूर्वक होने... 
से संसारकी सन्ततिको मिटाती ( छेदती ) है, यह वास्तविक भेद है, उससे मोक्ष होता है ( साध्यकी सिद्धि - 
होती हैं ) अतएव उसका सकाम नाम सार्थक सिद्ध होता है, यद्यपि कामका अर्थ इच्छा भी होता है... 
किन्तु उससे मोक्ष नहीं होता, उसके अभावसे मोक्ष होता है इस प्रकार संगति बैठती हैं। विंचार किया 
जाय, ता इसमे कोइ त्राधा नहीं आती । वैसे तो वंघका कारण; चाहे कल्पवासी देव हों या भवनत्रिकके देव हों 


परिशिष्ट | हज 


राम या शुभराग ही है दूसरा कुछ नहों। साथमें श्रद्धात ( सम्यक व मिथ्या ) भो सहायक रहता है यह बिल- 
कुल खुलासा हैं।. इस निर्णयकी पुष्टिमें पं० भूधरदासजीका निम्नलिखित पद्य है-- 
: पंचमंहाब्रत संचरण, समिति पंच प्रकार । 
प्रबल पंच इन्द्रिय विजय, धार निर्जरा सार ॥१०॥ वारह भावना सम्बन्धी । 
सार, असार का अर्थ क्रमश: सकाम व अकाम है, यथा 

धार निर्जरा सार, सार-संवर पूर्वक जो हो है । 

वही. निर्जरा सार, कही अविपाक निर्जरा-सो है ॥ 

उदय भये फल देय निर्जर, सो सविपाक कहावे । 

तासों जियका काज न सरि है, सो सव व्यर्थ हि जावे ॥१०॥ 


नोट--यहां पर भी काजका अर्थ, काम-मतलवब-फलसहित हैं ववाम सकाम है तथा व्यर्थ का अर्थ 
 अकाम है या निष्फल है, सो हमारे अर्थकी पुष्टि वरावर होती है सन्देह नहीं करना चाहिये । सार-असारके 
ह प्राचीन शब्दोंमें फेरफार करके सकाम-अकाम शब्द नये वत्ताएं गये हैं। उसीका अर्थसंवरस्पूर्वक निर्जरा 
सार ( सकाम ) है और बिना संवर हुए निर्जरा असार ( अकाम ) है यह खुलासा है। फलतः पुराने शब्द 
, सारका अर्थ 'अविपाक, और असारका अर्थ 'सविपाक, भी समझना चाहिये । संगति विठालना जरूरी है । 
( वृहज्जिनवाणीसंग्रह देखो ) 


१०, आगमभाषा व अध्यात्मभाषाका खुलासा 


' आगम और अध्यात्म ये दोनों आत्माके स्वभाव हैं भर्थात्‌ दोनों प्रकारके भाव आत्मामें होते हैं । 
अतएव उन भावों को कहनेवाले वचन, बोली या भाषाका नाम ही आगम भासा या अध्यात्म भाषा है, 
“दूसरा कोई अर्थ नहीं हैं अस्तु । ( १ ) आगमस्वभावका अर्थ, विकल्परूप स्वभाव हैं और ( २ ) अध्यात्म- 
| स्वभावका अर्थ, निविकल्पस्वभाव हैं। तदनुसार विकल्‍प या भेदोंको बतानेवाली भाषा या वोली आगम- 
. भांषा कहलाती है । और निर्विकल्प या अभेद को बताने वाली बोली या भाषा, अध्यात्म भाषा कहलाती है, 
यह सारांश है । इसको सर्वत्र घटित कर लेता चाहियें। भेदरूप कथन करना आगमभाषा है, और अभेदरूप 
* कथन करना अध्यात्मभाषा है। दोनोंका यह खुलासा है। विस्तारके साथ जहां पर कारणकार्यभाव 
 'निमित्त उपादानता, निमित्तनैमित्तिकता आदि का कथन किया जाय, वह आगम भाषा है। सूत्ररूप विना भैंद 
के कथन करना अध्यात्मभाषा हैं । 


११, द्रव्यदृश्टिसि जीवका शुद्ध-अशुद्ध स्वभाव 


़ .१-- एक अखंड ज्ञायकाकार ( भेद रहित ) जीवका शुद्ध स्वभाव है, यह निश्चयका कथन है । उसी 
का नाम अध्यात्मभाषा है । तथा 


२--उक्त अखंडद्रव्यमें ही, दर्शन-ज्ञान-चारित्रका भेद ( खंड ) करना जीवका मशद्ध स्वभाव हे, 


उसका कथन करना आगमभाषा है। इसी तरह पर्यायकी अपेक्षासे भेद करके कथन करना, निमित्तकी 
: झपेक्षासे भेद करके कथन करना, सब आगमभाषा है । 


- “इ७६ ४ चुरुषाथ सिद्धय॒पाय 


१२, पर्यायदृष्टिसे जीवकां शुद्ध-भशुड्ध स्वभाव 


१---संयोगी पर्यायमें होने वाले रागादि विकारोंका अभाव हो जाना जीवका शुद्ध स्वभाव या स्वरूप लय 
है। तथा 3 
२--रागादिविकारोंका अभाव न होना साथमें रहता जीवका अशुद्ध स्वभाव हैँ या अशुद्ध स्वरूप हूं । व ह 


१३, सूलम भूल क्या हुई कप 
आत्माका और परपदार्थका परमार्थसे त्रंकालिक ज्ञेय-ज्ञायक सम्वन्धे हैं जो अटल हैं अतएुवं वह वदल , 
नहीं सकता, यह सिद्धान्त है । वस, इसीमें जीव अनादि कालसे भूल गया है जो निम्न प्रकार हैं । 


१--जीव ( आत्मा ) ने ज्ञेय-ज्ञायक सम्वन्धके स्थानमें या प्रतिविम्ब-प्रतिविम्बकके स्थानमें स्वस्वामि- रे 

सम्बन्ध, मान लिया है अर्थात्‌ ज्ञेयोंका स्वामी या मालिक अपनेको मान लिया है। सर्वेसर्वा खुद बच गया हैं... 

जो-मूल भूल है । ला 

२---कर्त्ताकर्म सम्बन्ध स्थापित कर लिया है कि मैं उनका कर्ता हर्जा धर्तता हूँ इत्यादि भूल की है । । 

३--फिर ममताभाव, आत्मीयता या अपनत्त्व अथवा ममत्त्व धारण कर लिया है कि ये सव-में हूं या ... 

मेरे हैं--मुझसे इतका अभेद है, एकत्त्व हैं इत्यादि भूल की है । का ह 

४--उसके वाद, रागहेप॑ या इ्टानिष्ट बुद्धि उनमें करने लगा है, जो भूल है । हि 
५--फलस्वरूप कर्मवंघन या सजा मिलने छंगी है जो भूल है । 


वह भूल कब व केसे मिटे ? 


जव स्वरसानुभवी जीव ( आत्मा ) को अपने आप भेदज्ञानकी उत्पत्ति होती हँ--कि मैं और थे परे .. 
पदार्थ भिन्न भिन्न हैँ, एकरूप या अभिन्नतादात्मरूप नहीं हैं । भर्थात्‌ जो में हूँ सो वे नहीं हैं और जी वे हैं. सो / 
मैं नहीं हें, सव अपनी अपनी सत्ता लिये हुए पृथक पृथक्‌ हैं इत्यादि भेदरूप प्रतीति होती है, तभी भूल व: 
अज्ञान ( परमें अभेदरूपज्ञान या सिध्याज्ञान ) मिट जाता हैँ और सही सही ज्ञान या सम्यस्तान प्रकरट- हो जाता. 
है । वस उसीसे आत्मकल्याणका मार्ग ( उपाय ) मिल जाता है । उसी समय जीवको, यह मालम होने. छूंगता - 
हैँ कि अरे ! मेरा और अन्य पदार्थोका परस्पर सिर्फ ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध हँ--मैं ज्ञायक हूँ, परपदार्थ सब . 
ज्ञेय हैं। किन्तु मेरा व उत्तका 'स्वस्वामी” सम्वन्ध नहीं हैं--मैं उतका स्वामी नहीं हूँ, न वे मेरे सेवक हैं । न-. . 
में उनका कर्ता हूँ, न वे मेरे कर्म हैं। मत: उनका और मेरा' कर्त्ताकर्म संस्वन्च भी नहीं है । तव मैरी उनमें. / 
ममता भी नहीं हैं भर्थात्‌ आत्मीयता वनाम वे मेरे हैं ऐसा सम्बन्ध भी नहीं है ।. न उनमें मेरा रागरेहेष भी 
हैं, न में इष्टानिष्ट भाव उनमें करता हूँ, जिससे मुझे कर्मोंका वनन्‍्ध भी नहीं होता, ने सजा भोगना पड़ती है, ५ 
कारण कि जव मैं कोई अपराध या गलती नहीं करता तव वंध और सजा काहेकी ? मैं तों ज्ञायकाकार अपने - 
शुद्ध स्वरूपका ज्ञाता ही हूँ न में उनका कत्ता हूँ, ने उनका भोक्ता हूँ। ज्ञान या उपयोग या-आत्माकी _ 
: शुद्ध स्वतंत्र परिणामी हो जानेसे कोई खतरा नहीं रहता और , निर्मोह था निविकल्प होकर अपने शुद्ध स्वरूपका 
दी स्वाद लेता व उसीमें लीन होता हूँ या रमता है, कभी :परका स्वांद नहीं लेता. सिर्फ परको -जानंता मात्र . 


| परिश्विष्ट :“झुंधछ 


.  हैं। बस यही मूलमें भूछ होने व उसे निकालनेका तरीका है। देखो, परद्रव्यके साथ व्याप्य-व्यापक सम्बंन्ध 
>. नहीं होता, न तादात्म संबंध होता है, न कर्त्ताकर्म सम्बन्ध होता है, सिर्फ ज्ञेयज्ञायक सम्बन्ध ही सदा काल रहता 


''है-यह तात्पर्य है । चैतन्य चमत्कार रूप दर्पण या स्फटिकम्म परवा प्रतिविम्व॒ पड़नेपर भी दोनों पृथक पृथक. रहते 
“; एक नहों हो जाते ऐसा समझना चाहिये । । 


१४, संक्षेपमें बोकगत विशेषताएं व खुलासा 


ह १--इलोक नं० १३में कथित, कर्त्ता और भोक्ताके सम्बन्धमें मिश्चय रूपसे निर्धार यह हैं कि भोक्ता 
: कभी बज्ञानी ( ज्ञानशून्य जड़ ) नहीं हो सकता, किन्तु भोक्ता वही हो सकता है, जिसको भोग्यका ज्ञान हो 
इत्यादि गा० नं० ६८ पंचास्तिकायसंग्रहकी टीका देखो 
२--श्छोक नं० ३१में कथित सम्यग्ज्ञाचको प्राप्त करनेंकी विधि या क्रम बतलाया गया है, उसका 
जाशय यह है कि परीक्षा करके तत्त्वोंकी जानना चाहिए तभी वह 'अधिगमर्जा कहायगा और वही पक्का 
. होगा अर्थात्‌ आम्नाय आदिसे परीक्षा करना अनिवार्य है क्योंकि परीक्षाप्रधानी जीव मुख्य होता है, यह 
पुष्टिकी गई है । ह 
३--इलोक नं० ३२में कथित लक्षणभेदसे दर्शनज्ञानमें भेद माना गया है, उसका खुलासा ऐसा है 
“ कि लक्षणभेद होनेपर भी लक्ष्य ( पदार्थ ) भेद नहीं होता ऐसा न्याय है। भर्थात्‌ लक्ष्य व लक्षणके प्रदेश 
 ( रहनेका स्थान ) पुथक्‌ २ न होनेसे कथंचित्‌ भेद नहीं हैं तथा नाम आदिका भेद होनेसे कथंचित्‌- भेद भी 
है, ऐसा समझना चाहिये ! यही वात पूज्य समन्तभद्राचार्यने भी कही है-- 
द्रव्यपर्याययोरैक्यं तयोरव्यातिरेकतः । प्रयोजनादिभेदाब्च तन्‍त-नात्वं न-सर्वथा ॥७१॥ आाप्तमीमांसा 
अर्थ--द्रव्य और उसकी पर्याय दोनोंके प्रदेश जुदे २न होनेसे दोनों एक है--कर्थ॑चितूभेद नहीं है 
किन्तु छक्षणभेद--अर्थात्‌ दोनोंका लक्षण, प्रयोजन आदि जुदा २ होनेसे द्रव्य व पर्याय कथंचित भिन्न २ हैं। 
' इसीतरह सम्यग्दर्शन व सम्यग्दानका छक्षण जुदा २ होनेसे दोनों कथंचित्‌ जुदे २ भी हैं । ऐसा सर्वत्र भेद व 
. अभेद समझना चाहिये । नोट--ताम, संख्या आदि सब पर्याएँ हैं भतएवं वे सब स्थिर नहीं रहतीं बदल जाती 
हैं, यह ध्यान रखना चाहिये । 
४--इलोक नं० ३९में मुख्यतया वीतरागचारिद्र या निशुचयचारित्रका (स्वाश्रितका ) कथन किया 
गया है किन्तु सरागचारित्रको छोड़ नहीं दिया गया हैं अपितु गौणरूप कर दिया गया है, अतएवं यथावसर 
दोनों अपेक्षणीय हैं ( उपादेय हैं ) ऐसा अनेकान्त समझना--एकान्त नहीं समझना यह तात्पर्य है। इसीलिये 
चारित्रधारियों ( साथुओं )के तीच भेद किये गये हैं। ( समयसारमें ) अर्थात्‌ ( १ ) केवछ बाह्य परिग्रह 
त्यागी (-शुभाशुभपरिणास सहित )। ( २ ) अन्तरंग परिग्रह त्यागी ( अशुभपरिणाम रहित )। ( ३ ) धर्म 
... ( शुभरागरूप ) परिय्रह॒त्यागी ( वाह्मपरिग्रह धनधान्यादि तथा अन्तरंग परिग्रह ( मोह या अशुभ-शुभभाव ) 
त्यागी अथवा, सर्वत्यागी, शुद्धोपपीगी वीतरागी-आत्मध्यानी । ऐसे गुणस्थानोंके अनुसार नम्बंरवार, जघन्य- 
मध्यम-उत्कृष्ट भेदवाले कहेंगये हैं उसका तात्पर्य समझना चाहिये । 
कु ५--इश्छोक नं० ४९में मुख्यता स्वाधीचता ( स्वाश्वितपना )की वतलाई गई है, पराधीनता ( पराशित- 
पृना )को मुख्यता नहीं बंतछाई गई, यह तात्पर्य हैँ। पराधीनता निमित्त कारणमें शामिछ है, उपादानकारणमें 
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नहीं है अतएव उपादान मुख्य रहता है और निमित्त गौण रहता है यह अनेकान्तदृष्ठि है। यह तात्पर्य है तंभी तो 


उपादानका वल जहाँ, नहीं निमित्तको दाव, एकचक्रसों चलत है रविको यही स्वभाव । पं० वना- 
र॒सीदास माटकसमयसारमें लिखते हैं। उपादान हमेशा वस्तुका गुण या स्वभाव होता है और दिमित्त हमेशा- 
पर होता है यह भेद है। अथवा स्वदया ( आत्मरक्षा-बीत्तरागता ) और परदया ( अन्य जीवका उद्धाररूप 
शुभराग )का कथन या प्रदर्शन इस इलोकमें खासकर बतलाया गया, जो अहिंसा व हिसारूप है । ह 


इलोक मं० १२४में, सम्यग्दर्शनके चोर ( घातक ) प्रथम कपाय ( अनंतानुबंधी ) को बतलाया है, . 
उसका अर्थ, स्वरूपाचरणचारित्रके वे चोर हैं ऐसा समझाना चाहिये, कारण कि उन्हीं आचार्य महाराजने : 
पंचास्तिकायकी गाथा नं० १३७ की टीकामें लिखा हैं कि तत्‌ कादाचिक्तविशिष्टकषायक्षयोपशमसे - सत्य- .. 
ज्ञानिनों भवति” अर्थात्‌ वह अकालुष्यरूप शुभपरिणाम, अनंतानुबंवीकपायके क्षपोपशम होनेपर भअज्ञानी 
( मिथ्यादृष्टि )के भी होता है । यदि अनंतानुवंबीकषाय सम्यकत्वका घातक होती तो, उसके क्षयोपशम होनेपर .. 
उस जीवके क्षयोपशम सम्यरदर्शन होता और वह ज्ञानी कहलाता, अज्ञानी न कहलाता, फिर अज्ञानीके अकालुष्य “ 
होता हैं यह क्‍यों कहा गया यह प्रइन है ? उसका घ्वन्यर्थ यही है कि अनंतानुवंधी कषाय स्वरूपाचरणचारित्र- 
की ही घातक है, इसलिये उसके क्षयोपद्मम होनेपर भी जीव अज्ञानी रह सकता है, ज्ञानी या सम्यक्तीः नहीं 
होता अन्यथा दोष आता हैं विचार किया जाय । टीका वाक्य स्पष्ट है । 


' ७--इलोक नं० २१६१में जो मोक्षके उपायमें व संसार ( बंध ) उपायमें मतभेद रखते हैं तथा भर्थ- ., 
भेद करते हैं, उनके लिये पंचास्तिकायकी गाथा नं० १५७का ठोस प्रमाण समझकर विवाद मिटा देना चाहिये . 
जो निम्न प्रकार है । 


ततः परचरित पवृत्तिबन्धमार्ग: एव न मोक्षमार्ग: इति' अर्थात्‌ रागादिकषायभावरूप परिणति यए प्रवृत्ति 
वंधका ही मार्ग ह--मोक्षका मार्ग नहीं है, यह खुलासा है तब सीधे अर्थकों बदछकर अनर्थ करना ( मोक्ष- - 
का माग मानना पतक्ञपात या कषाय पोषण करना नहीं तो और क्या है ? ठंडे दिलसे विचार किया जाय 
वेसे आगेके इलोकर्मे अंशका भेद करके बंधमार्ग व मीक्षमार्ग बतलाया ही है। जब तक संगति न बैठे 
तबतक मान्यता गलूत होती है, सत्य नहीं होती । 
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